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स्वामी अन्थमाला का प्रथम पुष्प 
इंश्वर-मी मांसा 


लेस्वक 


५203 श्री छुललक निजानन्दजी महाराज 
( पूर्व नाम स्वासी कर्मानन्द ) 


भारतकर्षीयक दिगसकर जेनः संघ 
चौरासी-मथुरा 


प्रकाशक 
मंत्री साहित्य विभाग, 
भारतत्रपीय दिगम्बर जेन संघ 
चौरासी-मथुरा । 


प्रथमबार : १६५८ 
मूल्य 


छः रुपय 





रामा प्रिटिग वक्‍से, 
चावडी जाजार, 
दह्ली | 


प्रकाशकीय वक्तव्य 


प्रस्तुत ग्रन्थके लेखकके साथ मेरा वर्षोका परिचय हे । 
एक समय था जब आप आय समाजके प्रसिद्ध शाखाथियोमें 
थर. इसके बाद आप हमारे ध्-बन्धु हुए भोर अब आप 
हमार पूज्य हैं। जहां आप बेदिक एवं दार्शनिक विद्वान हैं. तथा 
इतिहासके प्रति आपकी रूचि है, वहीं आपकी दष्टि निष्पक्ष हे 
तथा आपको अपने अध्ययनके बल पर अपने मत-निर्माणमें 
तनिक भी देर नहीं लगती । ऐसे विचारशील, सत्यप्रिय विद्वानके 
विचारोंका सवसाधारणमें अधिक से अधिक प्रचार होवे इस 
ही लिए आपके ही नामसे इस ग्रन्थमालाका प्राग्म्भ किया गया 
हे | प्रस्तुत ग्रन्थ इसका प्रथम पुष्प हे। हमारी भावना है कि 
हम आपके अ्रन्य अन्धोंका भी यथा शीघ्र प्रकाशित करे । 


भारतके प्रसिद्ध-प्रसिद्ध साहित्यकोंको इस पुस्तककी एक सी 
प्रति भेंट स्वरूप भेजनेके लिए पूज्य १०५ श्री छ्ुल्लक पूर्णसागर जी 
ने अपनी महा[समितिके फंडसे पांच सो ग्यारह रूपया प्रदान किया 
है इसके लिए में उनका हृदयसे आभारी हूँ।साथ ही हिन्दी 
जगत के प्रसिद्ध विद्वान श्री प्रभाकर जी ने प्रस्तुत पुस्तक की 
भूमिका लिखकर जो सहयोग दिया है उसके लिए में उनका भी 
आभागी हूँ । शुभमरतु सब जगत ; 


--कैलाशचन्द्र जेन 
मंत्री-साहित्य विभाग 


प्रतकककत्त 


यह शायद १६३४ की बात है। में बिकास के 'आयसमाज 
अंक' में जान वाले लेखादि देख रहा था . उनमें म्वा० कर्माननद्‌ 
जी का भी एक लेख था-- जन धर्म और वेद' । एक प्रचारक के 
रूप में मेने उसका नाभ सुन रक्खा था, पर इस लेख में प्रचारक 
की संकीणंता के स्थान में सबंन्न सौन्दर्य दर्शन की भावना के 
साथ विविध प्रवृत्तियों का ऐसा सुन्दर सामझस्य था कि मैं प्रभा- 
वित हुए बिना न रह सका । उसके बाद ता अनेकबार उनसे मिलने 
एवं विविध विषयों पर विचार-बिनिसय करने का अवसर मिला 
है ओर मदा ही मैंने अनुभव किया है कि उनका अ्रध्ययन बहुत 
व्यापक है। इनके अध्ययन का मुख्य विषय धर्म ओर इतिहास 
रह! है। 


बहुत से अन्थ पढ़ डालना एक साधारण बात है, पर स्वामी 
जी के अध्ययन की दा असाधारणताएं हैं, पहली यह है कि वे 
अध्ययन से पू्व कोई सम्मति निधोरित करके आगे नहीं चलते 
जिसमे कि अपने हृदय का भार बलात अध्ययन पर लादना पड़े 
आर दूसरी यह कि व उस अध्ययन पर अपने दृष्टिकोण से 
स्वतंत्र विमश करत हैं। इस प्रकार जो निष्कर्ष निकलता है, वे 
उस मानत हैं. उस पर लिखत हैं. पर यदि बाद का अध्ययन 
उन्हें इधर उधर करता है तो वे उससे भी घबराते नहीं हैं । उनके 
स्वभाव को इस उदारता का आधार उनकी राष्ट्रीय मनोवृत्ति 
है. जो उन्हें राष्ट्र ओर धर्म का समन्वय करके साथ-साथ चलने 
की क्षमता देती है । वे पक्तपात से हीन, बनावट से दूर, मूक सेवा 
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के विश्वासी, एवं सरल स्वभाव के सन्यासी हैं, जो कहां बंधा हुश्रा 
नहीं है, पर सबंत्र बंधा हुआ है । उनके 'विराग? का अर्थ 'विशि- 
ध्ट राग-विश्वात्मा के प्रति असंकीर्ण कामलता है । इस प्रकार वे 
एक साधु भी हैं और इतिहास के विनम्र विद्यार्थी भी हैं। 


'स्याद्गाद' कर्म फलासफी और शअत्म-स्वातन्त्रय के सिद्धान्तों 
की त्रिवेणी में स्नान कर वे आज 'जिनघर्म' बल्पतरु की शीतल 
छाया में आकर खड़े हैं, उसी शास्त मुद्रा में. निर्बिकार भाव से 
ओर बंधन हीन। महावीर जयंती के अवसर पर महावीर 
सन्देश के नाम से अपना जो भाषण उन्होंने ब्राडकास्ट किया 
था. वह इस बात का प्रमाण है कि वे धम को विशुद्ध जीवन तत्व 
की दृष्टि से देखते हें--उसके वाह्मविस्तार में फंस कर ही नहीं 
रह जाते । 


उनके श्रध्ययत्त के फलस्वरूप राष्ट्रभआाषा को उन की कई 
पुस्तक प्राप्त हैं। उनमें परिस्थितिवश एवं सामयिक चीजों को 
छोड़ कर वंदिक ऋषिवाद, सृष्टिवाद, 'भारत का आदि सम्राट! 
ओर धरम के आदि प्रवर्तक, कर्मफल केसे देते हैं, का नाम उल्ले- 
खनीय हे । पहली पुस्तक में मन्त्रस॒ष्टा ऋषियों का अनुसन्धान 
है । यह स्वामी जी के बेदिक साहित्य सम्बन्धी अध्ययन का सुन्दर 
फल है | खोज के कारय में मतभेद होना स्वाभाविक है, पर संरक्षत 
के प्रकाण्ड परिडत श्री डा० गंगानाथ भा एम० डी० लिट (बायस 
चान्सलर प्रयाग विश्वविद्यालय) के शब्दों में 'बेदिक ऋषिबाद' 
एक निष्पक्ष, गवेषणात्मक पुस्तक हे । दूसरी पुस्तकों के सम्बन्ध 
में भी इसी तरह की सम्मति दी जा सकती है. इसमें मुझे; सन्देह 
नहीं है। प्रस्तुत पुस्तक में आपने ईश्वर के स्वरूप एंव उसकी 


[ग। 


एनिहासिकता पर चर्चा की है । यह एक महत्त्वपूर्ण प्रश्न है और 
इस पर अनेक दार्शनिक एवं ऐतिहासिक बिद्वान विचागू कर चुके 
हे । स्वरामीजी का निष्कप इस विषय में अन्तिम है, यह कहना तो 
स्त्रय स्वामीजी भी नहीं चाहेंगे, पर मैं इतना कह सकता हूँ कि 
स्वार्मीजी ने आज तक को इस विषय्र्मं प्रचलित परम्पराओं 
की दीवारों को लांघकर अनुसन्धान के दूर वीक्षण से बहुत 
दृर तक्र भांका हे ओर एक नई सृष्टि खड़ी की है । दूसर 
शब्दों में भाग्तीय दशन एबं इतिहास के परिडतों और विद्याथियों 
# एक नग्र दृष्टिकोण पर विचार करने का यह आमनन्‍्त्रण हे, ऐसा 
आमनन्‍्त्रण जिसमें अपनी भारतमाता के प्रति श्रद्धा है, अनुसन्धान 
की उत्कण्ठा है और विचार विनिमय की तत्परता है । 

मरा विश्वास हे कि इस बिपय में दिलचस्पी रखने बाले 
बिद्धान न केबल इस आमनन्‍्त्रण को सुनेगे ही किन्तु इस स्वीकार 
भो करेगे। बिद्रान लेखक के साथ मरी भी कामना है कि अनेक 
वर्मा एवं संम्कृतियों की जननी भारतमाता इस अध्यवसाय से 
प्रसन्न हो । 


--कन्हैयालाल मिश्र 'प्रभाकर' 
सम्पादक--विकास 


भा० दि० जेन संघ के साहित्य विभाग के सदस्यों की 


नामावली 
संरत्क सदस्य 


८९२५) साह शांतिप्रसादजी डालमियानगर । 

५०००) श्रीमन्‍्त सर सेठ स्वरूपचंद जी हुकमचंद जी इन्दीर । 
४०००) सेठ छुदामीलाल जी जन रइस फिरोजाबाद । 
५०००) कसेठ भमगवानदास जी ज्ञन रईस मथुरा ! 

३००९) संठ नानचंद जी हॉराचंद जी गांधी उस्मान|बाद । 


सहायक सदस्य 


१८०१) लाला श्यामलाल जी रईस फरूखाबाद । 

१००१) सेठ घनश्यामदास जी सरावगी लालगढ़ | (धर्मपत्नो 
रा० ब० सेठ चुन्नीलाल जी के सुपुत्र सत्र० निहालचद 
जी की स्छृति में) 

१००१) रा० ब० सेठ रतनलाल जी चांदमल जी रॉंची | 

१०००) सकल दिं० जन पंचान नागपुर । 

१०००) सकल दि० जैन पंचान, गया । 

१००१) #रा० सा० लाला उल्फतराय जी दृहली | 

१००१) लाला महाबीरप्रसाद जी (फर्म--महू|वीरप्रसाद एन्द् 
सन्‍्स) देहली । 

१०००) लाला रतनलाल जी जन मादीपुरिया देहूल्ली | 


१००१) लाला जुगलकिशार जी (फर्म--धूमीमल धंर्मदास) 
देहलों । ेु 

१००१) लाला रघुर्वीरसिह जी (जना बाच कम्पनी) देहली | 

१०८०) रव० श्रीमती मनोहरीदेबी मातेश्बरी ला« बसन्तलाल 
फिराजीलाल जी जन देहली । 

१०८०) श्रीमती चन्द्रवती जी जन धर्मपत्नी साहू रामस्व्रूप 
जा जन नजाबाबाद | 

१०००) बाबू कलाशचन्द्र जी जन $.0.0), फाट बस्बइ । 

१०००) बाय प्रकाशचन्द जा जन खडलवाल' ग्लास वक्‍षस 
सासनी । 

(०००) सेठ सुखानंद शंकरलाल जी जन रंग के व्यापारी 
दहली । ह 

१००२) सठ मगनलाल जी हीरालाल जी पाटनी आगरा। 

१००१) सेठ सुदर्शनलाल जी जेन जसवंतनगर । 

१०००) ला० छीतरमल शंकरलाल जी जेंन मथुरा । 

१००१) सठ गणशीलाल आनन्दीलाल जी आगरा। 


टन 3 इस चिन्ह के सहयोगियों की सहायता की पूरी रक्षम प्राप्त नहीं 
हुई है । 





प्रम्तुत प्रन्थ के लेखक पूज्य १८४ श्री जुज्कक निजानन्द जी 


विषय-सूची 
आप 


विषय 

क्या बेंदिक देवता ईश्वर है ? 
बेद और देवता 

तीन देव 

यात्षिक मत 

देबोंकी विलक्षणता 
देवोंका आकार 

वरुण 

मरुद्गण 

मिन्न भिन्न पदार्थोंके अधिपति भिन्न भिन्न देवता 
अप्नि देवता 

प्रथम अंगिरा ऋषि 
अप्रि देवता 

तीन प्रकार के मंत्र 

अपन 

निरुक्त ओर अप्मि 

अप्नि ( ब्क्षा ) 

इन्द्र 

निरुक्त ओर इन्द्र 

इन्द्र भ्रम्ममें पड़ जाता है 
अग्रिनो 
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विषय 

सूय 

सूयपृजाका अ्रचार 

देव अथवा देवता 

तनास देवता 

सामय परिचय 

असोमय परिचय 

कमंदव और अजानदेब 
साध्यदव 

गशियां और सूर्य 

बंदिक देवता 

श्री शक्लराचाय का सिद्धान्त 
बंदम परमात्माके वशनका प्रकार 
शुद्ध क्षय ओर विशिष्ट उपास्य है 
देवताओंकी संख्या 

देवताओके विशप रूपोंका स्पष्टीकरण 
सारांश 

यक्ष 

अध्यात्मवाद 

अध्यात्मबाद और गीता 
उपनिषद और अध्यात्म 

परा बिया 

दवोंका अनकन्व 

देवताओक वाहन 

देख पत्नियां 

परस्पर विराध 


ल्‍्क्षो 


७ 
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है । 


बिषय 


प्र प्र 
आदित्योंकी गणना ८२ 
३9 देव न 
प्रजापति यक्त ८3 
यह बेदिक धर्म कबका है ८५ 
मारांश ८ 
विशेष विचार ८5 
दिकपाल ८७ 
श्री काकिलश्वर मद्भराच|य और बदिक देवता द्ढ 
श्री रामावतार शर्माज। के विचार (देवता प्रकरण ) ५०१ 
साधक भेद से देवत भद ११६ 
देवताओं ओर मूलसत्तामें काई भिन्नता नहीं श्श्ट 
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॥ ईश्वर मीमांसा ॥ 


--52:%3:2-- 
तन ख्ज््न्ा 


क्या बेदिक देवता ईश्वर हैं ? 


किसी विद्वान ने सत्य ही कहा है कि--- ईश्वर ने मनुष्यों को 
नहीं बनाया अपितु मनुष्यों ने ईश्वर की रचना की है. ।” यदि 
पतेदहासिक दृष्टि से देखा जाये तो इश्वर का वर्नमान स्वरूप 
परिव्ित और परिवर्धिवकूप है । क्‍योंकि प्राचीन भारतीय 
साहित्य में बतमान इश्वा के लिग्र काई स्थान नहीं है । ऋग्वेद 
जा कि संसार के पुस्तक्नालय में सब से प्राचीन पुस्तक समझी 
जानी है, उममें वर्तमान इश्वर के मंडन को तो बात ही क्‍या है 
अपितु उममें इस ईश्वर शब्द का ही प्रयोग नहीं किया गया है। 
यही अवस्था सामवेद, और यजुर्वेदकी हे। अथववेद. जो कि सब 
स नवीन वेद है, उसीमें सबसे प्रथम इस शब्दके दर्शन हाते हैं, 
परन्तु वहाँ भी केवल साधारण ( स्वामी ) अथ्थ में ही इसका 
प्रयोग हुआ है| अतः जिस प्रकार यह शब्द नंवीन है उससे भी 
आति नर्व/नतम-इसका वर्तमान रूप है | 


( + 
वेद योर देवता 


कुद्द विद्वानों का कथन ६ कि बहा मे इश्वर शत के न हाने 
से क्या दे, उनमें सर ऐ-कता इंश्वर का अग्ेन. प्रजापाने, पुरुष, 
दिशएयास आदि शठद। द्वारा कान ना प्राप्त हाता है | उन 
विद्वानों के सेवा से हमारा इतना हैं। निवेदन है कि बढ़ों में एक 
ईश्वर का नहीं अपितु अनेक देवत बाद का विवान जे। तथा 
बेडिक देव में से एक भ। देव ऐसा नह है जिसके। वतम्मान इंश्नर 
डा म्वान दिय। जा सके। क्योंकि बद्िक देवता नियतकमा है 
तथा उनकी उत्पात्त को एवं उनके शहरों का ऋतलेख बहेों में हा 
अयलज्प होता है। यह सं होते हुए भी आधुनिक विद्वानों ने 
बदिऋ हबताओं का अथ इश्वर परक करने के प्रयत्न किया है 
अब यद अलश्यक हे कि वदिक देवा के, ययाथ स्वरूप समन; 
लिया जाथ । 
श्रेमान पं०सत्यत्रतर्जी सामाश्रमीने निःक्तालाचनम लिग्वा है. कि- 

“अदिकमन्त्रेपु स्तुता एव पदाया तन्मन्त्रतः स्तुति काले 
ग्र च दवचन रतुता भव्रान्त लान्य नाप्यन्यत्रस्यत्न आदक 
पसद्भान्त! । 5६ 

अथात--ब दिक सन्‍्त्रोमें स्तुत्प पढ।थ उन्हें, मन्‍्त्रों द्वारा म्तुनि 
ऋालमसे दवत! कहलात हैं। अन्पत्र तथा अन्य समयमें व दवता 

2 नोट आअमाकर भद् का मत है किन देव चतुल्योन्तविनि- 
मंगाहत पर ॥ १४ || सथे दशन संग्रह | विनियोगके समय ज्सिके लिये 


चतुर्था विभक्तिका ग्रयोग होता है बढ़ीं देवता हृ | अन्य समपर व अन्यत्र 
देवता नहीं । 


( 4४ ) 

नहीं हते यही बेदिक सिद्धान्त है। तथा च निरुक्तमें लिखा है कि- 
यत्कामऋषियस्यां देवतायां अथ पत्थम . इच्छन स्तुति प्रयुक्त 
तददेबत! स मन्त्र। भवते ।? यह देवता अमुक पदाथ का म्वासा 
है अत बह पदाथ उ्मोस प्राप्त होगा ऐसा जानकर ऋषि जिसकी 
म्तति करता हे रर्म। देवता वाला-बह मन्त्र हाता है। अभिप्राय 
यह हे कि मन्‍्तोर्मभे वशित्त पदाथ देवता नहीं अपितु फन्त प्राप्रिक 

कामन सम जिसकी स्तुशत का जाते है बह दवता 8। तथा म्तुनि 
कान वाला! मम्त्रकत, ऋष कहलाता हे । 


तीन देव 


तिश्न एव्र देवता इति नेरुक्ताः अगर प्रथित्री स्थानः 
वायुर्वा इन्होवाअन्तरिक्षम्वान! सूप थिस्थान। ॥ 


तामां महाभाग्याद एकक्स्पा अपि बहनि नाम थेयानि 
मतन्ति । अपितवां कम पृथक लादु यथा होता अध्यत ! 
ब्रह्मा उद्गावा इति, अपि एकस्प सथ! अपि वा प्रथगेव 
पु; यूथंग हि स्तुत॒यीं अउन्ति तथा अभिवानानि । यथों 
एतसू क्रम पृथक स्वाहू इति । बहवीऊयि विभेज्य कर्माझि 
कुष। । तत्र संस्वानकर्त संनीगंकर्त चू उपेक्षितव्यम । 
यथा पृतित्यां झतुम्या: पशतां देया इति स्वानेकर्स् वे 
संबेगकत्य चे दझयते | पवा प्थ्रिव्या: प्रजन्येन थे बाय ॥- 
दिलास्या थे संदोगः! अग्निना थे इतरस्प लोकस्प ॥ 
तेत्र एलन नाराठ्मिव् ।! ७ | २ 


( ४ ) 


तीन ही देवता हैं ये नेरुक्ताका मत है | उनके मतमें अप्नि प्रथिवी 
स्थानीय देवता है, वायु अथवा इन्द्र अन्वरिक्ष स्थानीय हैं ओर 
सूथ, दा लोक देवता हैं। उनको अनेक प्रकारको विभूतियां होने 
से उनके ही अनक नाम है । तथा कर्मादिके भेदसे भी उनके 
अनेक नाम ८ । जिस प्रकार एक है व्यक्तिके हाता अध्ययु आदि 
नाम होते है । ऋ-० १००७;२३। में लिग्वा हे कि जब देवोंकी गिनती 
हुई. तब सब॒ देवोसें ३ देवता मुख्य ठहर--बायु, सूर्य, पजन्य, 
यहाँ अग्निको मुख्य देवता नहीं माना गया। अपितु अभ्रके स्थान 
में पजन्यकी मुख्य माना हे । 


याक्षिक मत 


परन्तु निरुक्ताचायंसि भिन्न याज्षिकोका मत है “कि मन्त्रोमें 
जितने देवताओंके नाम आते हैं उतने ही प्रथक प्रथक देवता है । 
क्योंकि स्तुतियें अलग अलग हैं उसी प्रकार देवताओंके नाम भी 
प्रथक्‌ प्रथक हैं। नरूक्ताका यह कथन भा ठाक नहीं कि कमोके 
भेदस नामोंका भद है, क्योंकि अनेक मनुष्य भी अपने अपने 
कमको बॉट कर करते हैं। यदि व गोंगुरूपसे एकता स्त्रीकार 
करें ते। हमें कुछ भी आपत्ति नहीं है। क्योंकि स्थानर्की एकता 
आ।? भोगोपभोग अदिक्की एकवस वे उनका एक कह सकते है #' 
जसे कि कहा जाता हे कि मारत ऐसा मानता है. अथवा भारत 
यह चाहता है. यहाँ णकत्व भो है तथ। अन्कत्व भ क्योंकि भारत 
स अभिष्राय उसक। जनतस है | 


मे याम्काचाय दोनोंका समस्वय करते है ! 


(के 
देवोंकी विलक्षणता 


इतरेतर जन्मानोभवन्वि, इतरेतरप्रकृतयः | कमेजन्मानः 
आत्मजन्मानः । आत्मेव एपां सथोभवति आत्मा अध्यः 
आत्मा आयुधम्‌ आत्मा इपवः आत्मा सब देवस्य देवस्प । 
निरुक्त० ७। २ 


अर्थ--देवता परस्पर जन्मा तथा इतरतर प्रकृति (काग्ण ) 
होते है । देवता कमजन्मा ( कमोर्थजन्मा ) होते है । क्य्रेकि इनके 
जन्मके दिना लोकिक कम मिद्ध नहीं हानकते इप लिये थ जन्प्र 
रण करत ८ । तथा थे आत्म जन्मा है। अथात इनके जन्मके 
लिय किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं हैं। स्वसंकल्पमात्रसे ही उनका 
जन्म हाता है । तथा देवता स्त्रयं ही अपना रथ है रचय॑ है| अश्व 
आर व अपने आप ही शब्मरस्र आदि है | अभिप्राय यह है कि 
कायके लिय उन्हें किसी अन्यकी सहायता की आवश्यक्ता नहीं 
आधपतु सकल्पमात्रसे उनको सम्पूर्णा पद्माथ ग्राप्र होते है । 


देवोंका आकार 


पुरुषविधास्पु: | अपुरुषविधास्थु; | अपिया उमयविधा- 
स्व; । अधिष्टातारः पुरुषविग्राह!। एप च आख्यानसमय:) 
नि० ७।२ 

पदवताअक स्व रूपक [विपप् सिसचतकार कहत 6 क--उबत्न. 


ताआका आकार मनुष्या जसा है यह एक संत है | तथा दुूमर 
आचा[य, का कथन दे कि--दंबेक आकार मनष्योंसे भन्न प्रकार 


( +£ ) 


है। जमे अभि कयु. आदित्य, आदि। परन्तु एतिहासिक 
आचायाका मत 2 कि--अधिष्ात।के रूपसे 4 दवता सवदा मनु- 
प्याकार ही &त ८ अथानत आम्न कायु. आष्त्य, चन्द्रमा आईं 

ता बुरूपवत नहं। ६ परन्‍नु उनके जा आए ता देक ८ वे पुरुषा- 
कार ही होते & | किसा किर्सा अ,चायक मतस देव उसयरूप  ।| 


(वरुण) 


देवताओं में बवम्गादव जलोंकि स्|मी है। (बरुणों अपा- 

परषातः | अथववेद का०५२७।४) तथा यहीं शान्ति और मलाई 
का देवता £ । शष सब बदिक देवता शाकक्तक हे। सिन्‍्धप्रान्त के 
शख्बर शहर से सिन्धनर्द। के 'किनार अति प्राचीन बरूणदव का 
एक सनहेर है जिमका वरना --प+रके नामससे प्रजा जाता है। 
जलका। देवता साना जाता है. । तथा इरानों ल्ागोंके यहाँ भी 
इस बरण का वरण नससे पूजा जात, है। वे लाग इसको सच 
देवाका पिता मानते ,) मित्र आर बरूण अति ग्राचोन ब प्रति- 
छित देव & । तथा बेहगाझ, पश्चिम दिशाका दिग्पाल माना गयाई 


मर्दगण 


मदद पंच वा शशा-रूूप 

महतो मा गशरन्तु || अ० का० १९४५।१० 

अवात मंगल देवव! गणा। सहित सर रक्षा कों। तथा चर 
शवपथ्र ब्रा में लिखा हे कि 

सप्त सतृदि मारुता सश। । श० ९५।२।३।१२ ६ 

अधात मस्ताक सात साल गग॒ होने है । 


( ७ ) 

तथा च मरतगण अहुत भोजी हैं। अर्थान य हवन किये हुए 
पदार्थोको नदों खते। जलाकि--अहुतादी वे देवानां सरुतः॥ 
शत० 9५११६ में लिखा है | इनके लिय प्रथक वलि दी जाती है 

मारूतः सप्तकपालः [पुरोडासः] तां० ब्रा० २१।१ ०४२३ 

तथा च इत मरूतःक् सात सात प्रक/:र आयुध तथा आभरशणु 
एवं सात > ग्रकारकी ही दीपियां &। सप्रानां सप्त ऋष्टय सप्र द 
मान्यपाम ॥ ऋ?: ८॥+८॥२ ऋग्वद में० ४५०१७ भे॑ इन मरुताका 
संख्या 26 बताई हे | 


भिन्न भिन्न पदायीके अधिपति 
मिन्न २ देवता 


संहिता ग्रमवानामधिषति! । »प्रि वनस्प्तीनामथितति! । 
बावा प्थिवीदातसणामत्रिपत्ती | वरुणोईपामधिपति) । भिन्रा- 
वरुण वृष्टयाधियती । मरूतः पबरतानामधिषतयः ) सामो- 
बीरु घामविपतिः । वायुर्तरिक्षस्याधिपति: । खयचल्षुपा- 
मधियति: । चन्द्रमानक्षत्राणएममधिपति! । इच्द्रों दिवो5॑वि- 
पति: । मसरुतां पिवापशनामरधिपतिः झृस्युःप्रजानामधिषतिः | 
यमः पितशामत्रिपति; || अयबे० ५ । २४ ! 


तथा पष्प७ में अन्य देबकों भी अधिपति कहा है। यथा--- 
मित्र एथबंका, बसु सम्बत्सरका <म्बत्सर ऋतुअंका | दिष्ायु 
पवताका । त्वष्टा, रूपका । समुद्र नवियका | पजन्थ (मघर) आप- 
घयाका। ब्रहस्पति दवताओआंका। प्रजापति प्रज.ओंका | (अथ) 
सविता प्रेर्णाअंका अधिपति | अस्न वनस्पतियाका | दावा प्रथ्वी 


( ८ ) 


दानियोंकी । वरुण जलोंक! । मित्रवरुण , वृष्टिक ([सम्त पव॑तोंके | 
सोम पोधोंका। व्यु अन्तरिक्षका। सूर्य. नेत्रोका। चन्द्रमा. 
नक्त्रोंका । इन्द्र द्रोका। मरुतोका पिता | रुद्र पशुअंका। रुत्यु 
प्रजाओंका | यम पितरंका । इस अकार इन देवताओंके स्थ न. 
अधिक र कर्म, ऊन्‍्मस्थ.न व मातापिता. साथी, बाहन कायक्षेत्र 

योनि ज्ञाति आदि सब प्रथक प्रथक है। इनकी प्रथकता इनके 
अनेक्य का सिद्ध करने के लिय अटल प्रमाण है वेदिक कवियोंस 
लेकर अ.ज तक सभी स्पतन्त्र ग्रज्ञ विद्वनोंका यही सिद्ध न्त है । 

तथा थे देवता देवता ही हैं, नथ इंश्वर है ओर न ईश्वर की 
शक्तियों । थे सब कल्पनायें निराधार एवं साम्प्रदायिक हैं। इन 
कल्पनाओंसे न तो वेदोंक! ही महत्व बढ़ता है. ओर न इंश्वर की 
मिद्धि हा सकती है । 


श्री पावगों महोदय का मत. 


श्री नार यरम भवेनराबपावर्गी, अपनी पुस्तक 'आयेका 
मृलम्धान' से लिखते ४ कि--“यद्यपि ऋग्वेदमें इस बातका संकेत 
है कि इन भिन्न भिन्न देवताओंमें कोई भी छाटा बड़ा नहीं हे (नहि 
वो अस्त्यरंका देवासो न कुमारकः | ऋ० ८। १०। २) सबके सब 
श्रष्ठ है । (विश्वे सतो महन्त इति | ऋ० ८ । ३०। १) त्तो भी 
ऋचाओं;के पढ़ने स यह स्पष्ट मालूम पड़ता है कि हमारे बेदिक 
देवता,ओंमें छोट।ई बढ़ाईका कुछ भद वास्तवमे था। अतः इस 
बातका समुचित विचार करके ही हमने अग्निक्ा प्रथम स्थान 
दिया है । क्‍्येकि वे ऋग्वेदमें देवताओके देवता ( देवो देवानां, 
ऋ० १।3१। १ ) माने गये हैं ।” 


(६) 
अग्नि देवता 


ऋग्वेदका मुख्य देवता अग्नि है, अन्य सब गौण देवता है । 
आस प्रथिव। स्थानीय देवता हे--यह निरुक्तकार का मत हम 
प्रकट कर चुके हैं। ऋग्वेद्म भो इसी सिद्धान्तकों माना गया है । 
यथा-- 


स्तर्थों नो दिवस्पातु वातो अन्तरिक्षात्‌ | अग्पनिनं! पाथि- 
चेम्य। ॥ ऋ० २०।१५९|१ 


अथीत--चलोकरम सर्य हमारी रक्षा करे, व अन्नरिक्ष लोकसे 


जायु तथा प्रथिवी लोकसे अग्नि हमारी रक्षा करे। तथा शतपथ 
ज्ाह्म में हे कि-- 
ल अर वायमर्न्तार भू 

अस्मिन्‍्नेत्र लोके, अभि, वायुमन्तरिक्षे दिव्येव सयम्‌ । 
7१]२।4३+ १ 

अथोत--3उस प्रजांपतिन देवों को उत्पन्न करके तीन लोकोमे 
स्थापित किये । 

अग्निका इस प्रथिवी लाकम बायुका अन्तंर्त्तिमें और मू्यको 
अूलोकमें । उपरोक्त प्रमाणोसे यह सिद्ध होगथा कि-अप्नि प्रश्वी 
स्थानीय देवता है । तथा ऋग्वेद ओर अथंबंबदंका भी प्रथिवीलोक 
है । तथा दोनों वेदोंका देवता भी अभि ही है । अतः यह स्पष्ट है कि 
अग्नि. वेदोंका मुख्य देवता है | भारतमें अग्नि पूजा के प्रथंम प्रचा- 
रक अंगिरा ऋषि हुय हैं। यह प्रख्यात बंशके थे। भीक़, रोमन 
परशियन, आदि जातियोंमें अपिकी पूजा सदासे चली आती है । 
ग्रीक, लोगोंका कथन है कि--जो देवता मनुष्योंकी भलाईके लिये 
पहले पहल ख्र्गसे अभ्रिकों चुरा कर लाया उसका नास-« 


(६ (९० ) 

प्रोमोधियस, है । इस देवताके ग्रोक तथा यूनानी आदि उपासक 
हैं। रोमनमें, वल्कन या उलकेके नामस आग्नकी पृजा होती है ! 
लाटिन भपा भाषी अग्नका इमा तथा स्लाव न.ग, ओगनी 
कहते 2 । ईरान! व पशियन लग थ्रवर' नामसे पृजा करते है । 
(ऐसः पं७ रापरगं।विन्दज। त्िवर।न ऋ? यदक अनुवादसे लिखा ६।) 
बेदिक साहित्यम आग्र शब्द अनेक प्रथामे प्रयुक्त हुआ ५ । उनमें 
कुछ निम्न है । 

(“) अग्नि देबोंका दूत है। अथीत बह देवे'क। यज्ञस बुलाकर 
लाता है । 

आप द्त 

देवासों दृतमक्रत | ऋ० ८ | २३। * 

अर्थात अग्निकों देवोंन दृत बनाया | 

(7) अग्नि देवोंका पुरोहित है। अथात्‌ बह देवोका हितकारक 
हैं । तथा च 

(३) यज्ञका देवता है. । 

(४) ऋतका रक्षक है| (ऋनतस्यगाोपा) ऋ० १ । १। ८ 

(५) यज्ञका नेता है । 


एड 


(६) यह होता, कवि, क्रतु आदि है। इसके अलावा, आत्मा, 
ज्ञान, प्राण, इन्द्रिय, मन-वाणी, आदि अनेक अर्थ इसका 
व्यवहार हुआ हे । परन्तु बतेमान इश्वरके अथरममे कहीं भी अप्मि 
अर प्रयोग नहीं हुआ है । यह अभि देव पूर्व दिशाके अधि- 
ष॒ति है । 


प्रचीदिक , अम्निर्देबता ॥ तें० ३३११। ५। १ 
अग्नि पूर्वमें वृषभ था। 


( ४११ ) 


अग्नि हैं नः प्रथमजा ऋतस्य पूत आयुनि वृषभश्र घेनुः ॥ 
ऋ० १० | ५। ७ 


९ + ञ्े रथ 
अथात अप्नि ही ऋतका प्रथम प्रचारक है। और वह पूर्व 
४ $ ५ ० हे 
अ्रवम्धामें वृषभ ओआ धनु हे | 


प्रथम अंगिरा ऋषि 


समग्र प्रथमों अंगिरा ऋषि; | ऋ० १ । ३१ । १ 

है अप्ने ' आप प्रथम अंगेरा ऋषि हैं। 

इसी प्रकार अग्नि प्रथम मनाता अथात राजा या विचारक है। 

ञांद्यग्न प्रथमो मनीता ॥ ऋ० ६।१।१ 

३३३७ देव इसके सेबक है । 

त्रीण्णि शता त्रि सहस्राणि अग्नि बत्रिशच्देवा नव चास- 
पयन 0 ऋ० ३।९।॥%९॥ 

प्रथम अंगेरा वबंशियप्र अम्रि के काछ आदिसे उत्पन्न किया 
पुनः पशु पालकोने अन्नके लिय | 

आदंगिर प्रथमं दधिरे | ऋ० १। <३। ४ 

बदमे अभ्न शब्द इश्वर बाचक नहीं है | 

ऋग्वद भष्यमें बा उप्तेशचन्द्रजों विद्यारत्न लिखते हैं कि-- 

बदपु आम्र शब्देन आदि सानवः से सुचित' । जडापि वन्हिस्थथा 

नगाश्व अववाधत इति। ब्रग्महि अग्नि इति यत शंतपथ अस्त 


तन लाकपताप्तह अंद्याणमत्र वायु प्रयुक्त न पुनः परमेश्वर 
सात । इश्वराजेदान से गणेव बित इत्व प्रयेगा ने स्थाव ठवव- 


( १२ ) 


हार विरुद्धत्वात। वस्तुतस्तु वेदे कुत्रापि अप्नि शब्दः परमेश्ररा्थे 
प्रयुक्ता नामूत । आन्तिरेषा विदुर्षा दयानन्दस्य |? 

अथात्‌---' बेदोंमें अम्मा शब्दसे आदि मानव अथवा जड़ 
अप्नरिका बोध होता है । 'त्रह्म हि. अग्रिटः इस शतपथ बाक्यमें 
ब्रह्मका कथन है । न कि ईश्वर का। ईश्वरविद्वान, गशितज्ञ है, 
आदि प्रयोग लोक विरुद्ध हाने के कारण ठीक नहीं है । वास्तव 
में त। बेदोंमें कहीं भी अम्नि शब्द परमेश्वर अथर्मे प्रयुक्त नहीं 
हुआ है । अग्निका अथ इंश्वर करना यह विद्वान दय;नन्‍्द्र की 
अआन्ति है ।” इसी प्रकार इन्द्र आदद शब्दों के लिय भी आपने 
लिखा है | यथा -- एप वायु! परमेश्वर:” इति महती एव श्रान्ति 
स्तस्य दयानन्दस्य इति मुए्डक बचनात गम्यते” 


अग्नि देवता | 


मे वरुणः सायमग्रि मेत्रति स मित्रों भवति प्रातरुग्त्‌ 
मे सविता भ्रूल्वान्तरिक्षेण याति स इन्द्रों भूसा तपति 
मध्यतों दिवं तस्प्र देवस्प | अथवंवेद कां० १ ३सू० ३मं०१३ 


अथ--बह अशज् साय॑ समय वरुण हाता हे. प्रात: काल 
वदय के समय मित्र होता है. वह सबिता होकर अन्‍न्तरित्ष मे 
जाता है वह इन्द्र हाकर छो को मध्यस तपता है । 

अथवंबेद का यह अगप्रसूक्त दशनीय है, जो भाई अभे आदि 
को परमात्मा कद् ते हैँ उनको यह सूक्त विशेषतया देखना चाहिये। 
प्रत्यक बुद्धिमान आदर्मा समझ सकत। है. कि यहाँ इस जड् सूथके 
सिवा अन्य वम्नु का वर्णन नहीं है। आगे सू० ४ मे भी इसी 
सूथ का वशन है। वहाँ लिख, है कि-- 


( १३ ) 


से धाता स विथाता स वायुन उच्छितयत्‌ ॥ ३ ॥ 

सोज्यमा स वरुण! स रुद्रः स महादेवः ॥ ४७ ॥ 

सोञमि से खयः स एवं महायमः ॥ ५॥ 

अथातू-परह अग्नि ही ( घाता ) बनाने वाला, (बह विधाता) 
नियम बनाने बाला है । वह वायु है, वह ऊँचा मेघपटल है, वह 
अयमा. बरुण, रुद्र, महादेव, अग्नि, सूर्य तथा वही अभि महायम 
है। ऋ० मं० ५। ३ में भी यही भाव है । 

उपरोक्त मन्त्र में प्रथम मन्त्र क' ही अनु्ोदन है। यदि 
किसी को इस चजुर्थ सक्तके विषय्रमें सन्‍्देह हे। कि यह सूक्त सूय 
परक है या नहीं तो उसका करठंठप है कि बडे सम्पूर्ण सूक्त को 
पढ़ ले उप्तकी शंकर स्रय॑ दूर होजायागी क्प्रींकि सूक में सर्यकी 
राश्मयों का तथा उसकी चालका ओर उदय होने आअदिका परण्ण 
बणन है | इस। सू के लिय लिखा है कि-.. 


ये आत्मदा बलदा यस्प विश्व उपासते ग्रशिषं यरप- 
दवा | य अस्पेशे: ह्विपदो यश्चतुप्पदम तस्प देवस्प ॥ 
अयब्र० १३६।३। २४ 
अथात--जिस सूय के मंत्र १३ में सब नाम गिनाये हैं वह 
सूथ अत्मा व बलका देने वाला है । सब देवता जिसके शसनको 
मानते हैं। जो इन दं'पायोका तथ। चौपायोंक! स्वामी हे इत्यादि | 
इस सूकत के अनेक अन्‍्त्रों मे सूयंकी महिमा कही गई है। तथा 
जितने गुण पामात्ता के माने जाते है. उन सबका आरोप यहाँ 
सूय में कया जाता हैं। ऋचारयें उत्पन्न हुई तथा सब कुड्च उससे 
उत्पन्न हुआ यह सप्ठ लिखा है। भोले-भाले प्राणी यह समझते 
कि जब ऐसा है _ ता यहाँ अवश्य ईखर का हो चरण्णन है । बह 


६. १8. .) 


यह बिचार नहीं करत कि जिसका जो उपास्य है. वह अपने 
उपास्य में सम्पूर्ण दिव्य गु्ं.का आरोप कर लिया करता है । 


अपनी बुद्ध की कल्पना शक्ति जितनी भी आगे पहुंच सकती 
है उसके अनुकूल बह उस वहाँ तक ले जाकर अपने उपास्य की 
स्तुति किया करता है। इसका नाम स्तुतिबाद है! बस्तु स्थिति- 
द इसके सर्बथ। विपरीत हं।ता है आज भी दुनिया का यही 
नियम है. आप किसी के उप,स्प्र देव के विबयमें उसके उप/सक से 
पूछ ? वह आपको अपने उप,स्य में सम्पूर्ण कही गुण बतलायेगा 
जे अप शायद इखर में भो न मानते हो!। मसीह अचज स्वयं 
खुद: सममा जाता है तथ। भगवान राम ओर भगब,न कृष्ण के 
भक्तों स पूछा उनको भा यहाँ अवस्थ। है । यहू। क्‍ये। आप जंगलों 
ज।तयों में जायें व जग भूत, पशाच के अपना उप|स्प मानते 
हैं| यह ठपवर्थ। प्ृव समय में थ, उस समय भारत में दा 
देय थ। (१) आत्मवादी अथ।व 5/तन्‍्य आत्मामें ही सम्पूण 
श/क्तयों मानता थ। । (२) जड़देव।प,सक यह सम्प्रदाय अ'ग्न सूय, 
वरूण, अ,द जड़े दवो को उप,सना करता था। 


प्रथम अत्माप.सक सम्प्रदाय भारतीय आये का था तथा 
दूसरा सम्प्रदाय पुरुरवा के समय बाहर से आने बल आय अपने 
साथ लाथ थ। प्रथम सम्प्रदाय वाल महापुरुषें के उपासक थ 
आ।र नर्वान अभय याज्ञिक थे । थ याज्ञक लोग आ।्मांको शर्ररसे 
प्रथक ता म,नते थे परन्तु मुक्तेका नहीं म नये थे | व केवल म्बर्ग 

हो सब कुछ मानत थे और उस स्प्रगक। सिद्ध यक्षोस हा 
जती थी इसलिये न उनके यहाँ विरोष ज्ञ नझेी। अ,वश्यकत। थो 
न तप आदि की ह। । इस लिय इन दं।न। मे बढ़ा मतभद था। 
इन य, ज्षक| न यह मिद्धास्त निकाला था कि जा पहार्श आप 
यज्ञ में हमेंगे बह प३.थ आपके ग्वगंलाऊ में प्रात होगा | इसी 


( ५४ ) 


लिये यज्ञ में ममी आवश्यक वस्तुओं को हामा जाने लगा। इसी 
कारण पशुओं को भी यज्ञ में हामा जता था। जब इन नवीन 
आएरयों की विजय हुई और इनकी सभ्यता भी इस देश में फेल 
गई तो इनके धर्म को भी यहाँ के सल आया ने अपना लिया 
ओर यहों ब्राह्मण धर्मकी दुन्दुभि बजन लगी । परन्तु अप्य्य घम 
की ओ्रेप्ता उस समय भी कायम रही । बतंमान बंद उसी मिश्चित 
सभ्यता के ग्रन्थ है । उनमें कहीं तो मुक्त आत्माओं की स्लुति है । 
ओर कहीं जड़ देवताओं की तथा कहां बोर पुरुषोंकी स्तुति है । 
एकेश्वरवाद बेदी के पश्चान प्रचलित हुआ है । बेदों में बतंमान 
इश्वरवाद की गन्प भी नहों हे | बह तो उपनिषद काल के बाद की 
कल्पना है, जो लाग बेढे।मेंसे वर्तमान ईश्वर सिद्ध करना चाहते हैं 
यह उनका पक्तपात तथा हठ धर्मीपना है या बेदानभिज्ञता । 


तीन प्रकार के मंत्र 


ताख्रिविधा ऋचः परोक्षकृताः प्रत्यक्षकृता आध्यात्मिकाश 

परोक्षकृताः पत्यक्षकृताअमन्त्रा सूयश्ष अल्पश् आध्यात्मिकाः 
कै | 

निरुक्त देवत कांड | 

अर्थात्‌-निरक्तकार कहत हैं. कि मन्त्र तीन प्रकारके है. 

परोक्ष, प्रेत्यज्ष तथा आध्यात्मिक | परन्तु पराज्ष और प्रत्यक्ष के 

मन्त्र ही अधिकतर हैं और आध्यात्मिक मन्त्रों की गणना नहीं के 

बराबर है। जा भाई सम्पूर्ण मंत्रों में स ईश्वर का वर्णन दिखलाते 

हैं उनको निरुक्तकारकी सम्प्ति देखनी चाहिये । निरुक्तकार तथा 

बेद अध्ष्यात्मिक से क्या अशिम्राय लेत हैं यह भी पढ़ने योग्य है। 


सप्त ऋषयः ग्रतिहृताः शरीरे सप्त रक्षन्ति सदमप्रमादम्‌ 


( ४ ) 


के के. न्‍ि अब भी 
सपावः स्वपतो लोक मीयुस्तत्र जागृतों अस्वृप्तज़ों सन्रसदों 
च्‌ देवों । निरुक्त दंवत कांड १२।३॥७ 

निरक्तकार ने यह मन्त्र यजुवेद अध्याय ३४।५५ का दिया है। 
जिसका अथ यह है कि इस मनुष्म शर्रर के अन्दर सात प्राण 
तथा पाँच इन्द्रिय, मन ओर बुद्धि आदि सात ऋषि विद्यमान है । 
थे सात प्राण इस शरीर की निरन्तर रक्षा करते हैं। तथा जब ये 
इन्द्रियें विज्ञान-्म! में पहुंचती हैं. तब अथात्‌ स्वप्नावस्था में भी 
प्राणापानरूपी देव जागत रहते है । इत्यादि अनेक स्थानों पर इस 
मनुष्य शरीर का माहात्म्य है । 


अग्नि 
अग्नितें सवमाधम्‌ ॥ तां० २५। ९ । ३ ह 
अग्निवं मिथुनस्य कर्ता ॥ ते० १ | ७। २। ३ 
अय॑ वा अग्रित्र ह्म च क्षत्रं च | शतपथ, ६।६।१।१५ 
अग्र पृथ्वीपत | ले० ३। ११। ४ । १ 
अग्निब घाता । तै० ।३। ३। १० । २ 


अयमग्निः सबंविद | शत० ९।२। १। ८ 


अ्र्थात्‌-अप्नि आदि पुरुष है। तथा श्रप्मि मिथुन जाड़का 
बनाने वाला है। अरथथात्‌ उसने जबसे प्रथम विवाह प्रथा को प्रच- 
लित किया । जाह्मण और ज्षत्री अप्नि हैं। प्रथिबी पति का नाम 
अग्नि है। अथात पू समय में राजा को तथा विद्वान तपस्वी को 
अप्रिकी उपाधि दी जाती थी । अभि सर्वज्ञ है, धाता, त्रद्म आदि 
भी उर्सा के नाम हैं । 


( ४७ ) 
अतः रफष्ट्र हे कि य सब नाम उपाधि वाचक थे । तथ। महा- 
पुरुषों को इन्द्र नामों से विख्यात किया जाता था। अप्रि शब्द के 
अन्य भी अनेक अर्थ हैं। परन्तु हमारा इस स्थान पर उनसे 
प्रयोजन नहीं है। हमारा अभिप्राय ता केवल इतना ही है कि 
बद़ों में अम्रि शब्द का अथ पुरुषविशष भी है. । उसके अनेक 
नाम है उनमें एक नाम अग्नि भी है | तथा च-- 


दिवस्परि प्रथर्म जज्ञ अग्निरस्मद्‌ ढ्ि तीय॑ परिजात वेदाः । 
ऋ० बे० मं० १० स्ू० ४५। ? 
अथान-- 


इदमेवाप्रि महान्तमात्मानमेक सात्मानं ॥ 

बहुधा मेधाविनों बदन्‍्तीन्द्र मित्रम ॥ 

अथान---अप्ि ही सब देवता रूप है यह ब्राह्मण है । तथा ञ 
चुद भी आग को ही इन्द्र मित्र. वरुण. आदि नामों से स्तुति 
करता है । इसी अप्नि की बुद्धिमान लोग अनेक नामों स स्तुति 
करत हैं। इसपर दुगोचायंजी का भाष्य भी देखने याग्य है । वहाँ 
स्पष्ट लिखा है कि 'अप्नमिम आहुः तत्वविद:” अर्थात त/स्विक 
लोग अग्निके सब नाम कहते हैं। अथवा अग्नि को ही सच नामों 
से कहते हैं । । 

बहुत भाई वदानमिज्ञ लोगो। के सम्मुख इशवर के नामों के 
प्रमाण में निम्न लिखित प्रमाण उपस्थित किया करत हैं-. 


इन्द्र, मित्रं, वरुणमश्नि माहुरथोदिव्यः ससुपर्णोगरुत्मान्‌ 
एक सदू विश्रा बहुधा वदन्ति अग्नि यर्म मातरिश्रानमाहुः 
ऋ० मेँ० १ सू० १६४ मं० ४६ 


(६ (८) 


यह मन्त्र बॉलकर कहा करते हैं देखा इसमें लिखा है कि एक 
हैं। इंश्वर के सब नाम ह परन्तु ये लोग अपनी बुद्धिमानी से 
अयबा अनजान में इसके आगे पीछे के मंत्रों पर दृष्टिपात नहीं 
करते | यदि एसा करत ता उनके इस कथनकोी असलं।यतका पता 
लग जाता | क्योंकि इससे अगले ही मन्त्र में लिखा है कि--- 

» हु ही 

क्रृप्ण नियान॑ हरयः सुपृर्णा अपोवसाना दिवत्मुत्पतन्ति | 
इत्यादि | 

अथात-सुन्दर गति बाली. जल वाहक सूर्य किरणें कृष्ण- 
बर्गा नियतगति मधघका जल पूण करत हुई चूलाकमें गमन करती 
है । श्रादि 

इसके आग मन्त्र ४८ में सूथ की गतिका वर्णन है तथा उससे 
उत्पन्न १० मासों का एवं ऋतुओ का कथन है। यहाँ भी स्पष्ट हैं 
कि उपरोक्त नाम इश्चर के नहीं है अपितु सूच के ही सब॑ नाम है. । 


यहाँ मूल मन्त्र में ही लिखा है कि अप्नरिमाहुः । अर्थात इन्द्र 
मित्र वरूण आदि अग्नि का ही कहत है. । तथा च--- 


प्रथम अभप्न चुलाक में सूय रूप स प्रकट हुआ तथ। दसरा 
अशि प्रश्वी पर सवज्ञ मनुष्यक रूपमें प्रकट हुआ। (जात बेद का 
अथ मवज्ञ |) ऋ. ५० ४७४५।९ बस जब स््रय बद्‌ हा अभ्रका सवज्ञष 
मनुष्य कहता है ता पुनः इस विषय में शंका का कहाँ स्थान हे ? 
धाताउयमा च मित्रथ वरुणोउशों भगस्तथा | 
इन्द्रो विवस्तान्‌ पूषा च ल्ष्टा च सविता तथा ॥ 
पज॑न्यश्रेत विष्णब आदित्या द्वादशः स्मृता 
महाभारत आंदिपव अध्याय १२३ 


( ९६ ) 

अथोत--ये १० नाम सूर्य के हैं। अथवा १० सूर्य हैं। यथा- 
धाता. अयंमा, मित्र बरुण अंश, भग इन्द्र, विवस्वान पूषा त्वष्टा 
सविता. विष्णु | यही बात विष्णु पुराण ने कही है। विष्णु पु 
अध्याय १५ अंश १ में आया है-- 

तत्र विष्ण॒श्व शुक्रश्न जज्ञति पुनरेव च। 

अयमायेव घाता च॑ त्वश्ठ पूषा तगेव च॥ १३१॥ 

विवस्तान्‌ सविता चैत्र, मित्रो वरुण एवं च्‌। 

अंशो भगश्ादितिजा आदित्या द्वादशस्मृता।॥ १३२ ॥ 

जो बात महाभारत ने कहां वही विष्णुपुराण ने कड़ी ( तथा 
अथवंबद ने इन नामों का कारण बड़ी ही उत्तमत।स बता दिया 
है । जिसका उल्लेख हम ऊपर की पंक्कियों में कर चुके हैं) 


| 
निरुक्त और अग्नि 
निकक्तकार श्री यास्क देवत कांणड में कहत हैं कि-- 


अथापि ब्राह्मणं भव्रति “अग्नि! मर्श देवता: इति। 


४। १७ 
नस्योत्त राभूयसे नित्रचनाय, इन्द्र मित्र वरुणमप्रिमाहुः । 
ऋण १। १६९४ 


भम्म: अकः शुक्र: ज्योतिः सयेः अम्नेनामानि । 
शतपथ० ९४।२॥२५ 
रुद्र सब; श्र: पशुपतिः, उग्र, अशनिः भत्र महादेव! 
इशान अप्रि रूपाणि कुमारोनवमः । शवपथ । ६।१।३।१८ 
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अग्रिव से देवस्तस्मे तानि नामानि शव इति ग्राच्या 


आचल्षते भव इति । शतपथ 
अग्मित देवानाममत्रों व्रिष्णुः परमः । कौत्स्य आाह्मण | 
७। १ 
अग्निय देवानामात्मा शतपथ १४।३।२।४ 
अग्नित्रे सवमाद्यम्‌ । ताएब्य ब्राह्मण [२५९३ 


इत्यादि अनक प्रमाण इसकी पुष्ठी करत हैं । 

उपरक्त प्रमाणों में बे! शब्द विशेष महत्व का है उसने 
इख्रर की मान्यता का नितान्त निराकरण कर दिया है। क्‍योंकि 
बह कहता है किय सब नाम अग्नेक हां हें. हा" ने अन्य 
बालों का ग्वण्डन कर दिया है, इसलिय वेदों में वतमान इखरबाद 
की गन्ध भा नहीं है । 


अग्नि (अद्या) 


त्वमध्वरीयसि ब्रह्मा चासि ग्रृहपतिश्वनों दमे ॥ 
ऋ० मं० २।१।२ 
सब नाम आगमन के है। सम्पूर्ण सूक्त सुन्दर है । 
श्रिमिः पत्ित्रेशपू पोध्यक हृदामर्ति ज्योतिरजु प्रजानन । 
बर्षि्टं उत्नसकृ त स्पधाभिरादि द्यावा पृथिती पयपडयत्‌।८। 
ऋ० मं० ३ मृक्त २६। ८ 


अन्तःकरण द्वारा मनाहर ज्याति को भर्ला भांति जानकर 
श्रपप्न ने तीन पवित्र स्त्रूपो से पृजनोय आ/्मा को शुद्ध किया है 


आओ, 


अ्रप्नि ने अपने रूपों द्ारा अपने को अतीब रमझछीय किया था 
तथा दूसरे ही क्षण थावा प्रथ्वी को देखा था | 


अप्निरस्मि जन्मना जातवेदा घ्रृत॑ में चक्षुस्सतं म आसन। 
अकखिधात्‌ रजसो विमानोजसो धर्म्मो हवि रस्मि नाम।७। 


मैं अप्नि जन्मसे ही सब कुछ जानने बाल! हूं, घृत (प्रकाश) 

हं। मेरा नेंत्र है मेर मुख में अम्रत है मेरे प्राण त्रिविध हैं. में 

न्तरिक्ष को मापने वाला हूं मैं अक्षय उत्ताप हूं. मैं हठ्यरूप हूं। 
यह सम्पूर्ण यूक्त बहुत ही सुन्दर है | द्रष्टव्य है । 


इसी सूक्त के मन्त्र ३ में आय हुये युग शब्द का अर्थ स्वामी 
जी ने दिन किया है। सूक्त० २€ मन्त्र ३ मे अग्नि का इलाका! पन्न 
बतलाया हैं। (अथान इला दशसे आया था. एलराजा चन्द्र बंश 
का प्रथम राज। पुरुर्चा यहाँ आया था ) 


अमित्रायुथों मरुताभित्र प्रया: प्रयमजा अह्मणो विश्वमिद॑ 
विदृः । बुम्नवद ब्रह्म कुशिकास एरिर एक एकों दम अग्नि 
समीधिरे || ऋ० मं० ३ स्रू० २९ | १५ 


मरुता कु समान शत्रुओं स युद्ध करने बाल ओर बद्या से 
पहल उत्पन्न हुय कुशिक लाग निम्वय ही सम्पूर्ण संसारका जानते 

। आ्न क। लद्दय करके मन्त्र बनाते हैं व लोग अपने २ घर में 
अग्नि का प्रदीप करत हैं । 


यहे सूक्त भो सम्पूर्ण दष्टब्य है । 
ऋग्वद मरडल ५४ सूक्त ११ से +5 तक अग्नि का सुन्दर 
ब्णुन हे 


( #*२ ) 
अग्मिरिद्धि प्रचेता अग्निवेंधस्तम ऋषिः 
अग्नि होतारमीड़ते यशेषु मनुषी विशः ॥ ऋ०६।१४।२ 
त्वामीले अध ड्विता भरतों वाजिमिः शुलम्‌ । 

ऋ०। ६.। १६।४। 


भरत ने दा प्रकार से श्रप्ति की पूजा की । यह सम्पूर्ण सूक्त 
अच्छा है | 


त॑ सुग्रतीक॑ सुरृरश स्वश्वमविद्वांसो विदृश्रं सपेम | ऋ० 
६।१५। १० 


दम, सर्वज्ष शोभनांग, मनोज्षमूति, और गमनशील अप्नि 
देवक। परिचग्ण करते हैं। (यह सूक्त भी सम्पूण देखने योग्य है) 


॥ इन्द्र, ॥ 


इन्द्र अन्तरिक्ष का देवता है । तथा इसको यज्ञ का देवता भी 
कहा गया है । 

इन्द्रो यज्ञस्प देवता | श० कां० ३। ७।५। ४ 

तथा यह देवताओं का राजा माना जाता हैं। इसका शतक्रतु 
भी कहते हैं। क्‍योंकि एक सो अश्रभधयज्ञ करने पर इन्द्रपद 
प्राप्त हाता है । 

यह दक्षिण तथा पूर्व दिशा का अधिपति है । ( दक्षण[दिक 
इन्द्रा देवता ) त१«३।९१॥१४५४। १ 

इन्द्र ने पानी के फेन से शबत्र बनाकर नम्तुच्ति असपुर का शिर 
काटा था । 


| 


( +३ ) 
इन्द्र ओर बृत्र का युद्ध अनंक बार हुआ है. तथा इन्द्र न 
उसको पराजित किया है । 


इन्द्र थे बृत्र रत्वा विश्वकर्माउसवत्‌ | ऐ० ४। २२ 

तथा शतपथ में है कि व्ृत्रकों मार कर इन्द्र महन्द्र बन गय। 

पारसी लोग इन्द्र के शत्रु थे उनके धम्म अ्न्थ अवस्था' के 
५८ वें फगादमें इन्द्रका पापमति कहा है । तथा इन्द्रके उप|सकोंको 
दशसे निकालनका अदिश दिया गया है। तथा ऋग्वेद मं० ९।४में 
इन्द्रकबिराधियोंका देशसे निकालनका आदेश है। तथा च ऋग्वेद 
मं: ८। १८० । ४ में कहा गया हे कि नम ऋ । ने कह। है कि-- 
इन्द्र नाम का काई दखता नहों हू उस किसन दख। हे | 


ननन्‍्द्रो अस्तीति नम उ सत्र आह कई ददश । 


यहाँ नेम ऋषि कोन है यह बिचारणाय है । 
प्रसिद्ध वढिझ विद्वान रामानाथ सरस्वती का कहना है करि-- 
वृशत्र' असीर्राया का नामी सेनापति था | 


आअशभिप्राय यह है कि-यह युद्ध और शक्ति का आदेश दवता 
हैँ । सोम ( शराब ) इसका अति प्रिय थी जहाँ कहीं सोम रसकी 
गन्ध आजाता थी वहीं यह आ घमकात थे। मांस इनका सबसे 
प्रिय खाद्य पदार्थ धा। इस अकार यह रजोगुण और तमोगुण 
प्रधान शक्तिशाली देवता है | इसका वर्ण क्षत्रिय माना गया है । 


इन्द्रो थे दवानामो जिप्लोवलिप्ठ; | कौं० बा० ६।१४ 


हर देबे। मे इन्द्र ह। अत्यन्त शक्तिशाली है । तथा श्रम 
कि-- 


जय, 


त्री यच्छुता महिषाणामघों मा ख्रीसरंसि मंघवा सो 
स्‍्यापा। ॥ ऋ० ५ | २९ । ८ 


अर्थात है इन्द्र ' तृ तीनसो भेंसों का मांस खा जाता है और 
तीन तालाब सोमरस के पी जाता है । अन्य अनेक मन्त्र भी उप- 
स्थित किये जा जकते हैं जिनमें इन्द्र का मांस आदि खानेका स्पष्ट 
तथा कथन है । यहां कारण है कि इसका घार भयानक देवता 
माना जाता था। यथा-- 


य॑ सम पृच्छेति कुदहसेति थोरमुतेमाहुवेपा अस्तीत्येनम्‌ । 
ऋ० २। १२।५॥ 


इसी इन्द्र का ढवता मानने पर आय जाति में परस्पर कलह 
उत्पन्न हुआ | क्योंकि प्रथम सब देवता सात्विक ओर अहिसक 
ओर भलाई के देवता थे | पूर्वोक्त मन्त्र में इन्द्र बिरेधियों में नेम 
ऋषि का नाम आया है. यदि व जेनतीथंकर नमीनाथ थ तो 
कहना हागा कि यह कलह अहिंसा ओर हिसा के सिद्धान्तपर 
अवलम्बित थीं। क्यो इन्द्र हिंसाकी प्रतिकृति है । # 


निरुक्त ओर इन्द्र । 


इन्द्र: इगं दणाति इति वा | 
इरां ददाति, इति वा । 
# मष्ष पुराण आ० ४२ मे इन्द्र को ही दिसक यज्ञोका आविष्कतता 


लिंगा है | तथा ऋषियों का ओर देवोका इस पर महान कलह हम 
था| इसका वन प्रमाण सहित आगे लिखगे । 


हद 


( १ ) 


डुगे दधाति, इति वा। 
इरां दारयते-हति वा । 
इन्दवे-द्रवति इति वा | 
इन्दी, रमते इति वा- 
इन्धे शृतानि इति वा । 
करणात्‌-इति आग्रायण: । 
इंदं दशनातू-इति ओपमन्यवः । 
इन्दते था ऐश्व्य कमणः । 
इन्दन शत्र॒णां दारायिता वा द्रावयिता वा । 
आदरयिता वा यज्वानाम्‌ । 


थं--इर' नाम अन्न का है. अतः जा अन्न दाता हैं. तथा 
अन्न का धारक है अथवा अन्न का विदी् करता है वह इन्द्र हे । 
अथवा इन्दवे जो साम के लिय चलता है. सोम में रमण करता 
है । वह इन्द्र है । 
बधा प्राणियों को द्यतिमान करता है वह इन्द्र हैं । 
एवं आग्रायण ऋषि का मत है कि इढं. इसने यह शरीर रचा 
है इसलिये इसका नाम इन्द्र है। अर्थात्‌ जीवात्मा, 


आपमन्यव] का कथन है. आत्मद्रट्टा होने से ( है 











रो 
बाला है 
ःप ] 


एवं यज़मानों ( याज्षिकों ) का आदर रे 


( +६ ) 


तद्‌ यदेत् प्राण: समेन्ध स्तदिन्द्र स्थेन्द्र त्वम्‌ ॥ 

प्राणो के अधि देवताओं न इस सन्दीपन किया है इस लिय 
यह इन्द्र है । 

एलसरयपिनिपद में लिखों हे क्रि-- 


[० .& 


से जातोभूतान्यभिव्यंख्यत कि मिहान्य॑ वाबदिषदिति । 
ल्‍ | (५3 ७५ 

मे एतमंत्र पुरुष ब्रह्म ततममपद्यत । इृदमदशामात ॥ १३॥ 

तम्मादि दन्‍्द्रो नामेन्द्री हयेनाम | तमिदन्द्रं सन्तमिन्द्र 
इत्या चक्षते परोक्षेण । परोक्षप्रिया इव हि देवा; ॥१।३।१४ 

इस शरीर में प्रवश करके अत्मा न भूतो ( प्राणों ) को 
तादात्म्य भाव से ग्रहण किया। तथा अत्म ज्ञान हान पर यहाँ 
मर सिवा अन्य कान है उसने एसा कहा । और मेन इस अपने 

न] लि ब्ध ब- बढ हे 

आत्म स्वरूप का देख लिया है। इस प्रकार इसने अपने का ही 
ब्रह्मरूप से देग्वा || १३ ॥ 

क्योंकि उसने इस आत्मत्रह्म का दर्शन किया इसलिये उसका 
नाम इदं-द्र. प्रसिद्ध हुआ। इसी “इदंद्र” का ब्रह्माज्ञानी लाग 
धराज्षरूप स इन्द्र कहते हैें। क्योंकि देवता-पराक्ष प्रिय 
होते हैं. ॥१५॥ 

यही भाव ओपमन्यवोका है । जिसको निरूक्तकार ने उद्श्ृत 
किया है । 
, . वैदिक साहित्य में अनेक स्थानों में ऐसा ही वर्णन है। अतः 
बेंदों में आत्मद्ष्टा अथवा ब्रह्मज्ञानीका नाम भी इन्द्र आया है। इसी 
प्रकार आत्मा. प्राण, इन्द्रिय, वायु आदित्य, राजा. सेनापति आदि 
एनिहासिक अथ में भी इन्द्र का बर्शन है । 


( +*७ ) 


आय जाति की अन्य सभी शाखाओं में दूसर सब दंबताओं 
के नाम पाये जाते हैं परन्तु इन्द्र का नाम प्राय बेद में ही पाया 
जाता है। जेन्द्र अवस्थ!' में इन्द्र का चोर ओर लुटेरा कहकर 
उनकी निन्‍्द्रा की गई है। इन्द्र की एक उपाधि वृत्नन्न' भी हे यह 
उपाधि उसका वाद में दी गई । इरानों लोग बृत्रन्न' देवताओंकों 
मानते थे. 'जेंद अवस्थ|' में इसकी पूजा को विधि है । अतः यही 
आरोप, बाद मे इन्द्र के लिये भी कर दिया गया हें। 
जो लोग इन्द्र के विराधी थे उनमें बनिय लोग बड़े निरीह 
थ। व लड़ाइ कगढ़ा आधक पसन्द न करते थे. चुपचाप 
घन जमा करते थ. उनमें अधिक जन मांस न खाते थे, गो जाति 
की सवा करते थ क्योंकि यह पशु इन्हें घी! 'दूध' खुब देत थे । 
इन्द्रका एक खास काम यह था कि वे बराबर उनका गें चुरा ले 
जाया करते थे। व ब्राह्मणों का दान नहीं देत थे, इसलिय ऋषि 
लोग भा प्रायः उनसे नाराज गहते थे। अब जान पडता है कि 
उस समय के आय ओर अनार समाज में एक ऐसा दल था जो 
यज्ञ आदि का विरोधी ओर ब्राह्मणों में भक्ति न रखने वाला था। 
६ वदिक भारत में रायसाहब दिनेशचन्द्रसेन ) 


इन्द्र भ्रम में पड जाता है। 


कदाचन ग्रयुच्छस्पु भे निपासि जन्मनी ।॥ 
ऋण० मं०८ । ५२। ७ 


अथात--ह इन्द्र ' तुम कभी कभी श्रम मे पड़ जात हो ? 


जज 


अतः इन्द्र का इर सानन वाला का इंखचर में भे। यह गुण 
मानना पड़ेगा | 


( रद 79 


अश्विनो । 


अश्िनीकुमार भी बेदिक देवताओं में मुख्यदब है | अतः उन 
पर प्रकाश डालना भी आवश्यक हे। निरुक्तकार कहते है कि- 
ग्रम्थानी देवों में अश्रिनी प्रथम है । 


तत्कांवश्रिनो ? दावा प्रथिव्यावित्येके । अहोरात्रावित्येके । 
श्षर्याचन्द्रमसावित्येके | राजानों पुण्यक्रतावित्येंति हामिकः । 

अथात , ग्रावाप्रथिवी का नाम अखिनो है. यह एक मत है । 
अन्य ऋषियों का कथन है कि--- 

दिन गत का नाम अख्विनों हैं। तथा अन्य सू ये. चन्द्रमा का 
नाम बनाने है । 


एतहासक ऋ।पया का कथन है के आश्वना पुण्यात्मा राजा 
टुय है | 


ब्राह्मण प्रन्थ कहते है. कि-- 
श्रोत्र अश्विनी | नासिके अश्विनों || शत० १२।६।१। 
अश्विनों वे देवानां भिषजों || ए० १ । १८ 
स योनी वा अश्विनी ॥ शत० ५ | ३। १। ८ 
गर्दभरथेनाश्विना उदजयवाम्‌ ॥ ऐ० ४ । ६ ॥ 

ऋ० १। ११६ में भी 
अथान--श्षोत्र व नासिका आदि का नाम अश्विनों है । 


ल्‍ ८५ ४५ 5» « «* | ल्‍ प > पर 
थे अश्विनों देवों के वद्य है । तथा थे सजाव ६ | एवं गर्भ 
इनके रथ के बाहन है । तथा शतपथ में लिखा है कि-अखश्वनी- 


, 


कुमार, दध्यंग, ऋषि के गये ओर उनसे कहा कि आप हमको 
मधु विद्या सिश्वा देवें । ऋषिने कह।कि यदि यह विद्या सिखाऊंगा 
तो इन्द्र मेरा सर काट लेगा उसने ऐसा ही कहा हे । इन्होंने ऋषि 
पी जिक्षप 
का सर काट कर किसी अन्य सुरक्षित स्थान पर रखदिया ओर 
उसकी जगह अश्र का सर लगा दिया ऋषि ने उस अश्रमुख से 
अश्विनी कुमारों को मधु विद्या पढ़ा दो, जब इन्द्र को ज्ञात हुआ 
लू जे कप ८ ४७ 
तो इन्द्र आया ओर ऋषि का अश्व सिर काट दिया. इस पर 
अश्रिनी कुमारों ने दश्यंग का असली सर पुनः जोड़ दिया। 
श० *४। १। १ 
बेद में भी यह इतिहास आया है । 
डे 
आधथव॑ंणायाश्विना दधीचेउश्वयं॑ शिरः प्रत्येर्यतम्‌ ॥ 
कण ।१।११७।२२ 
अथ--हे अखिदे आप अथवंपुत्र दर्धर्ची के अश्च का शिर 
जाड़नते है । 


अन्य स्थानों में भी ऐसा ही उल्वेख आया है तथा में 
लिखा है कि-- 


मद्या जंधा मायमों विश्पज्ञायें ॥ ऋ० १११६।१५४ 


इसके भाष्य में श्री सायणाचार्य लिखते है कि- खल 
नामका एक सुप्रससद्ध राजा था. विश्पला क्षत्रा्णी उसकी सेनापति 
थी संग्राम में उसकी जंघा टूढ गई, इसपर अश्विनी ने एक लंहे 
को तंघा लगा दी इसपर यह विश्पल। पुनः पृ॑बत संग्राम करने 
लगी।" मूल मन्त्र में भी राजा खल के संग्राम का ही कथन 
है । इस प्रकार अनेक मन्‍त्रों मे अश्विनो देबों का वद्यरूप में वर्शन 
किया है । अतः सिद्ध हे कि यह्‌ सुप्रसिद्ध बेद्य थ । भारत में 


( ह३८ ) 
वेक विद्याके आविष्कर्ता ये ही माने जाते हैं । नासत्यों भी 
इनका नाम हे । 
अश्विनों के सम्बन्धर्म निम्न लिखित बातें बेदमें है । 
(९) बृद्ध ज्यवन ऋषि का इन्होने युवा बना दिया था | 
(7) समुद्र पतित भुज्यु को ममुद्र से पार उतारा ! 


(३) पानी में पड़े हुये रेभ को अच्छा किया और उसको 
बाहर निकाला | 


(») एक वत्तक की व्रक से रक्षा की । 

(५) खाई में पड़े हुअ अन्रि का अन्धकार से बाहर निकाला। 
(5) वधश्नी मति को हिरण्यहस्त नामक पुत्र प्रदान किया । 

(७) शय्थु की बुद्ध गाय को पुनः दध देने वालों बना दिया । 
(८) यदु को एक घाड़ा दिया। इत्यादि। 


ग्रसलस--कम्टर, आर पालक नामक दा दबता मान जात 
है। य दाना प्रकाश आर अन्धकार क्‌ दवता ६ | 


9 €< 
सूर्य ( आदित्य ) 
अथर्ववद के ९३ वें कांड मे सूर्य का वर्णन अतीव सुन्दर 
ढंग से हुआ है. अतः हम यहाँ उसका सारांश देना आवश्यक 
समभते है । क्योंकि उससे सूर्य देवता विषयक बहुत कुछ ज्ञान हो 
जाता है। इस कांड के प्रथम सूक्त मे गोेहिन नामस सूर्य का 


कथन ह. | वह! लिखा है कि--(१) राहित न दावों भरमि के 
उत्पन्न किया तथा परमेण्ठी ने तन्‍्तु का विस्तत किया । 


( ३२५ ) 


(सेहितो दया प्रथिवीजजान, तत्र तन्तुं परमेष्ठी ततान।६॥) 
(२) रोहित (उदय होते हुय सूय) से देवता, सृष्टि की रचना 

करत हैं । 

(तम्पाद्‌ देवा अधि सृष्टीः सृजन्ते ॥ २५ ॥) 

(३) सूर्य के सात हज़ार जन्मों का वर्णन करता हूं । 

(४) सूर्य, अन्तरिक्ष में रहते हुए भी यहाँ के पदार्था को 
जानते है। हे 3 

(५) देवता पूर्वकाल में इसको ब्रह्म जानते हैं । 

पुरा ब्रह्म देवा भ्रमी विदृः ।। 

(६) बह सब और मुख्य बाला, ओर सब ओर हाथों वाला 
व हथेलियों बाजा है। वह अपनी दोनों सुजाओं से इकट्ठा 
करता है, पंखो से बटोरता है । उसी एक सूर्य दबने द्यावाप्र्थिवी 
को उत्पन्न किया है । 

(द्यावा पृथिवीं जनयन्‌ देव एकः ॥ २ | २६) 

(3) यह जगत का आत्मा है, मित्र, वरुण, अग्नि आदि देबों 
का चक्षु है । 

(९ 

सूर्य आत्मा जगतस्तस्थृषश्र || २ | ३६ ।॥॥) 

( चन्ुमित्रस्थ वरुणस्याग्नेः ॥| ॥-॥ ) 

(८) सूर्य सबं ड्यापक ओर सबका द्र॒ष्टा व ज्ञाता है || ४४ ॥ 

(8) सूर्य से सब प्राणी जीते हैं बही सबका माग्ता है । 

( मारयति प्राशयति यस्मात्‌ प्राशन्ति झ्ुवनानि 
विश्वाः! | ३। ४॥ ) 


( २२ ) 

(१०) जिसमे प्रजापति, विराट परमेष्ठी अग्नि. वेश्वानर, 
आ।दि सब देवता पंक्ति, सहित विराजत है | 

(यम्पिनू बिगद परमेष्ठो प्रजापति रप्रिवेश्वानरः सद्द 
पंन्याश्रितः | ३ | ४५ ॥ ) 

(१९) वह वरुण है. वही सायंकाल आग्न हो जाता है. वह 
प्रातःकाल मित्र होता है... वहीं सविता होता है. वही मध्यान के 
समय इन्द्र हाता हे । 

ह & ब 

( से वरुणः सायमग्रिभेवति, समित्रो भजवति प्रातरुधन 
| ॥ ३। १३॥ ) 

वहाँ घाता, विधाता, अयंमा, वरुण, रूद्र तथा महादेव हे । 

हर रे 0 
स थाता विधर्ता स वायुनेभ उच्छितम्‌ | 
९ ञ 
सोष्यमा स वरुणः स रुद्र! समहादेवः ! सोउग्रमि स उ 
ए 
सूथ से उ एवं महायपः | ४७ । ३-४५ 

(१०) उसी से ऋचाये आदि लोक लंकान्तर आदि सब 
उत्पन्न हुय है । 

(१३) वह दा. तीन, चार आदि नहीं हाता, वह एक ही है | 

( स्‌ एप एक एक वृदेक एवं ॥ ४ ॥ २०-) 


सूर्य पूजा का प्रचार 


_मूर्यापासना का आज कोई विशेष सम्प्रदाय नहीं है तो भी 
सूथ का पृजा में लोगों का भारी विश्वास पाया जाता है। रोग 
दुःख नाश के लिये भाषाके 'सूर्यपुराण' के पाठ करने वाले अनेक 
दृष्टिगत होत हैं और कुछ त्राह्मण पंडित दोपहर में गायत्री पाठके 


( रे१ ) 

साथ सूर्य का जलांजलि दे बंदना करते मिलत है। सूर्य का अत 
भी रक्‍्खा जाता है ओर छठ-जअत भी सूर्य की ही एक पूजा है. 

क्योंकि सूर्योदय ओर सूर्यास्त के विम्बों को अध्य प्रदान करना 
उस ब्रत की विशेषता है। आनन्दगिरि ने दिवाकर नामक एक 
सूर्योपासक के साथ दत्षिण में सुब्रह्मस्य स्थान पर शंकर के 
शाख्तरार्थ का वर्णन किया है| इससे शंकर के समय में सूर्यापासना 
का प्रचलन सिद्ध होता हे । बेदिक ग्रन्थों में भी सूर्यपूजा के आु- 
निक रूप से मिलते जुलते वर्णन मिलते हैं । कोषीत की आआाह्मणा- 
पनिषद्‌ में आहित्य ब्रह्म की उपासनाक अलावा दघोयु सम्पादक 
सूर्य की पूजा का बर्शान है । तेत्तिगीय आर्ण्यक में मंत्र के साथ 
सूर्य को जल देन ओर असो आदित्यो ब्रद्म” कहने उपासक के 
शिर के चतुदिक जल फंकन का विधान है । आखश्वलायन गरेश्यसूत्र 
में भार में चका निकल आन तक ओर सांक का चका डूब कर 
तार चमक उठने नक गायत्री मन्त्रोब्वारण करना लिखा है और 
उपनयन संस्कार के समय त्ह्मथर्म लक्षण संयुक्त हाने पर बालक 
को सूर्य की आर देखने का विधान है। खद्दिर गृह्मयमृत्र में लिखा 
है कि धन और कीर्ति क लिये सूर्य की पूजा की जाय।फिर 
इंसा की ७ वीं शताब्दी तक प्रयाग से सीलान तक के भिन्न २ 
स्थानों में सूयोपासना के प्रचारके प्रबल प्रमाण प्राप्त होने हैं जिनके 
आधार पर ५३ वीं शताब्दी तक सूर्यपूजा का अस्तार स्वीकार 
करना पढ़ता है । 


इसा के बाद ७» वीं शताब्दी में सूर्यापासना का राज धम्म 
सम्मान प्राप्त होने के प्रमाण मिलते हैं. ओर इसे कारण उसके 
विशेष प्रचार की भी सम्भावना प्रतीत होती है । इनके तीन मुख्य 
प्रमाण हैं | पहला प्रमाण है हर्ष वर्द्धन के पिता प्रभाकर वद्धन व 
चूबजों का परमादित्यभक्त हाना. जा सोानपाद की कुछ ताम्रमुद्रा. 


वंशखरा और मधुवन के लग्ब स सिद्ध है | दूसरा प्रमाण हैं स्वर्य 
हेष बद्धंन द्वारा प्रयागात्सव के अवसर पर दूसरे ही दिन अपने 
कुलदेव सूयकी मृतिका पूजा-सम्पादन, जो ऐतिहामिकों द्वारा 
बीकृत है । तीसरा प्रमाण है प्रसिद्ध संस्कृत-कवि मयूए द्वारा 


सू्यंशतक की रचना, जिसमें सूर्यकी महती महिमा का वर्णन है 
ओर जिसकी रचना का मुख्य प्रयोजन तत्कालीन सूर्योपासनाकी 
विशेषता को सुरक्षित करना प्रतीत होता है । सूर्यापासना में 
महान विश्वास का प्रमाण इस किम्बदन्ती में मिलता है कि सूर्य 
शतक के छठ ऋक शीघंघाडिश्रपर्णीन्त्रणिभिरपधनेघेघराज्यक्त- 
घपान' ** के समाप्त करते हा सूथ ने साक्षात्‌ हाकर श्वत 
चर्म रोग-प्रस्त मयूर का बर म।रने को कहा. सूर्य-माहात्म्य की 
धारणा का भी परचय सूर्यशतक में की गई सूर्य प्रशंसासे प्राप्त 
है।ता है। मयूर ने अपनी स्नुतियों मे सूर्य की तुलना शिव, विष्णु 
आर ब्रह्मा स की हैं, ऑर दिखलाया हैँ कि संसार-कल्याण में 
जिनना स्वकाय से क्ृतपरिकर भगवान भास्कर है. उतना शिव 
वष्णु ब्ह्मादि में कोई भी नहीं। आगे सूर्य का बेद त्रितयमयत्व 

सवब्यापकत्त्व ब्रह्मा-शंकर-विधा-कुबर-अभे स समत्व और 
सबाकारा परत्व का वर्णन किया गया है । सूयंशतक के एसे 
प्रभवात्मक वशणन का स्वाध्याय १६ वीं शताब्दी तक सूर्य-पृजक 

द्वार/ किया जाता रहा ओर प्रमाण मिलता है कि मथूर के सूय- 
शतक के ही नाम पर चार ओर सूर्य शतक पाछ के कबियों द्वारा 
लिग्त गध । उनमें राघवन्द्र सरस्वर्ती, गोपाल शम्मा और अ्रीश्रर 
विद्यलंकारन संस्कृत में रचना की. पर दक्षिण निवासी के. आर 

लच्छन ने तलुगु में सूथ स्तुति को । निश्चय ही यह ७ वो सदीकी 
सप-यूजा-प्रेस का प्रभाव था जो वर्षः बाद तक बना रहा जिसके 
प्रमागा अ्न्थ शिलालख व मृतया में संरक्षित हैं 


( १५ ) 


८ वीं शताइ्द। में भी सूर्योपासना का पय्याप्त प्रभाव था 
क्योंकि बेंदिक मयोदा की रक्षा की रक्षा का प्रस्तुत भचभूति का 
भी अपने मालवीय माव नाटक' में सूत्रधार से उदित-भूयिष्ट 
एवं भगवान शेष भुवन द्वीप दीप: तदुपतिएते! कहलाते बिहन- 
शान्त्यर्थ उदित सूथ की स्तुति कराने को अभिरुचि हुई. पश्चात 
१०२७ इ० तक के भिन्न २ स्थानों में प्राप शिलालख तथा ताम्रपत्र 
भी उन £ स्थानों में सर्योपासना का प्रचार प्रमाणित करते हैं। 


(२ वीं और १३ वी शताब्दी को सूय मूतियों से भी तत्कालीन 
प्रचार का प्रमाण मिलता है और ऐसी मूतियों में राज महल 
संथाल-पररना व बंदालकी सूर्य प्रतिमाएँ. कोनारकके सूथ मंदिर 


का सूर्य रथ और सिलान के पोलंज्ञारुवा की सू् मूनियां अपना 
विशष महत्व रखतो हैं। इन बिखरी सामग्रियों से भाग्त भर में 
तथा सिलान में भी सूर्योपासना के प्रचलन का पक्का प्रमाण 
मिलता हैं । ओर बाघ हता है कि पुरातनकालस ९१३ वीं शताब्दी 
तक सूर्य की पूजा भारत में जारी रही ओर इसका भी आधार 
वेदिक विचार ही रह। ४३ वां शताब्दी से भक्तिवाद का प्रवाह 
प्रबल बेग से भारत के प्रत्यक भाग की ओर प्रवाहित हुआ ओर 
उसक प्रभाव से कालान्तर में शवमत ब तांत्रिक कृत्यों की भांति 
सूर्योपासना की ज्याति भी मन्द प्रभ हो गई । 


भण्डार कर महादय ने वराहमिहिर. भविष्यपुराण और 
गयाजिलान्तर्गत गोबिन्दपुर के ११३७-३८ ई० के एक शिलालेख 
के आधार पर भारतीय सूर्यापासना को वाह्मय प्रभाव से ग्रस्त होने 
की घारणा प्रतिपादित की है. लेकिन शाकहिपीमगी पासियों के 
मिहर ओर मृतियों के घुटने तक की पोशाक द्वारा वाह्म प्रभावका 
समथन नहीं किया जा सकता. क्योंकि मंगेियों का इतिहास 
निश्ववरप से ज्ञात नहीं पासियों का मिहिर बेदिक 'मत्र' का हो 


(६ 57२ »# 


रूपान्तर है ओर मतियों के घटने तक पाशाक से ढेके रहने का 
चित्रण उत्तर भारत की स्व॒तन्त्र कल्पना भी हो सकती है। पुनः 
सहिता-काल में ही सूय स्तुतिका जैसा प्रबल भाव आर्यों में विद्य- 
मान था वह कदापि सहज में विस्पृत नहों क्रिया ज्ञा सकता। 
ऋणगणवद में सूयर्की अनेक स्तुतियों मिलर्ता है। 

आप्रा द्यावा प्रथिवी अंतरिक्ष सूय आत्मा ज़गतस्तस्थुषश्न 

द्वारा सय चराचर की आत्मा भी समका गया हैं ओर 
सूथ के उदय ब अम्तकाल की लुभावनी छंटाओं तक की 
प्रथक + स्तुततयों ऋग्वद मे मं।जद है। उपा. सावता, आदित्य 
मित्र वरुण मात्तरड ओर विष्णुका सम्बन्ध सर्य से कुछ 
कम नहीं रहा ओर न सूथ द्वारा पापमाचन के भाव का हो 
अभाव संहिता-काल में थ,। कुद्ध मन्त्रा म उप,सको के स्पष्ट 
स्तुति है कि नवादत सूच उन्हें मित्र-बरुणादि पर निष्फुष प्रकट 
कर । ऋग्वद से ऐसी भी अनक ऋचाएं मिलती हैं. जिनसे सू्थ के 
जगत त्मा. सबद्रश्ा निष्पक्ष द्रष्टा व विश्ररूप होने के हढ़ भावों 
क्र सम,ज से विद्यम,न हाने का बाध हाता है । बसी वारणएं 
उप।नपद्‌ क,ल तक प्रचालत रहीं, क्योक छान्दाग्य न सूर्य क॑ 
लोकद्ठार मना है और कठ ने उसके सम्बन्ध मे कहा है कि- 

सूर्य्यो यथा सर्द लोकस्य चक्तु्न लिप्यत चाक्तुपेबाह्य दोषे:। 
जमिनीय ब्राह्मणापनिषद्‌ का कथन हे कि सूर्य द्वारा ही काई भव- 
पाश-रहित हाता है, जिसके बाद पंचावेश ब्राह्मण के अनुकूल 
सुदृरम्थ स्थान का देवयान-पथ द्वारा प्राप्त हाता है । ओर तब 
छान्दाग्यानुकूल वह अमानव पुरुषरूप मुण्डक के 
अग्रणाह्ममना:शुभ 

के लाक का प्राप्र होता हे । गौतम बुद्ध के समय में भा 
सूझ्य को एसी ही प्रधानता बनी रही जिसका साहश्य गौतम के 
ब्याक्तत्व तथा उपदश से भ्रा घाटत करने का प्रयास उनके अ नु- 


( ह७ ) 


यायियों द्वारा किया गया । गौतम ने लाक दुःग्व से रहित होनेका 
यत्न क्रिया ओर वह निष्पक्ष भाव से लोकोपकार का प्रम्तुत हुए । 
उनने निवाण-प्राप्ति की शिक्षा देकर अपने का लोकोद्धार सिद्ध 
किय्रा और बोधि-सत्वोंके रूपमें अपना विश्वरूप प्रदर्शित किय!। 
इसी कारण उस आदित्य-बंधु बुद्ध को 'दीर्घनिकाय' ने 'लोक 
चकृत्षु' कहा और लंकावतार सूत्र ने उपसा रची-- 


“जदेति भास्करों यद्वत्समहीनोत्तमेजिने 


इस सिद्धान्त का समथन बुद्धमतानुचर विपुलश्रों मित्र के 
»> वो शताब्दी के शित्नालख द्वारा भी होता हैं । 


अतः मय के विश्व बज्चलुसमथलाभका बाघ भारतीय आर्यो 
का अति प्रा्चान काल में हृदयंगत हुआ और कालान्‍्तग में भी 
अधय्य वंशज उस न भूल । जो सय-सम्मान संहता काल में 
प्राग्म्भ हुआ बह आय्य-वंशज। के समाज में बराबर बना गहा 
अर संयाप,सका! का आाहल्‍ल्य त,छाणु उप।नपद्‌ सत्र तथा बांद्ध 
मत कालों तक बना रहा। पसिया, एशियामाइनर आर राममें भी 
सयापासना के प्रचार के प्रमण मिलन के कार्श उन देशांस 
भारतीयों मे आदित्य-पृजा भाव के प्रवश करने का निष्कर्ष 
जपयु क्त प्रमाणों के रहत कदापि मान्य नहीं हं। सकता। सर्य 
द्वाग विश्वलाभ को उस सनातन प्रतीत का भक्तिवाद के कुछ 
हास होते देखकर हं। १७ वी शताब्दी में गो स्त्रामी तुलसीदास ने 
उसकी रक्षा क। ओर कुछ ध्यान दिया और अपने इष्टदेव राम को 
पद पद पर भानुकुल मूपण कह कर भानुकुज ओर भषिष्णु के 
एक्य का रक्षा को ।" #& कि 





# श्री ५० गमावतार शम्ता द्वाग लिखि मारतीप ईइश्वस्वाद! 
उद्ध 


( 5८ ) 
देव अथवा देवता 


जिनका उहृश्य करके ट्रब्याट्ति दी जाती है. वे दव हैं । देव 
कहिये देवता कहिय. है एक ही बात । मुख्य देवता तीन है 
अप्रि. बाय और सर्य । शष सब देवता इन्हीं के अंग प्रत्यज्ञ हैं । 


तताम दवता 
एतरेय अद्यणकार ततीस देवताओं का सानत हैं. बहू इस 
प्रकार-अठ वस्‌ एकादशरूद्र, ढ्ादश आदित्य, प्रजापति और 
बपटकार-इन ततीस देवताओंके भी दो गण हैं *-सा|मप देवता 
२-असामप देवता । पूर्वाक्त आठ बसु आदि सामप देवता है । 
एकादश प्रयाज, एकादश अनुयाज, एकादश उपयाज थर॒ तेतीस 
स््रसामप देवता है | 


मोमप-परिचय 


बसु--( ८) आदित्य रश्मियां आदि ( निरुक्त ) अथवा 
पाथिवाप्रि, बद्यताप्तमि ओर सयाप्रि ओर इनके अवानस्तर भेद 
मिलकर आठ अम्नियें। तेत्तिरयारण्यक में पाथिवाप्रि के ही 
आठ भेद माने गये हैं। शतपथ, *-अग्ने, २-प्रथिवी, ३-बायु. 
५-अअन्तरिक्ष, (-अ[दित्य, 5-द्यो. «-चन्द्रमा, ८“-नक्षत्र. इनका 
वसु मानता है | इन्हीं के आधार से प्राणि मात्र जीचन व्यतीत 
करते हैं-- 


रुद्र--(? ९) बाय विशेष | राग, अपान, ठयान. समान 
उदान देवदल कुकल, नाग क्रम घनखथ थे दगे प्राण और 
आ[त्स।। ( शबप्च ) जब थे शगर स नकलत 5 तब प्रार्णी मात्र 


( 


छुटपटाने लगता हैं। प्राण बियोग से अर्थात म॒त्यु से इष्ट मित्र 
सम्बन्धी अक्राश करन लगते हैं. इसलिय इनका नाम रुद्र है जो 
रलाते है-कोई आतन्तरित्षस्थ वायु विशष के ही भद मानते हैं-- 

(तेत्तरीयारण्यक) 


6) 


परी 


अआदित्य--(२२) सूर्य विशष-दिन के प्रति घंटेका एक एक इस 
प्रकार बारह आदित्य, अथवा बारह मासके बारह सूये । (निरुक्त 
शतपथ)--त्र बारह आ,दित्व य हैं १-पत्रिता, २>भग ३-पू्य 
४-पूषा (-विष्यु ६-विश्वनर, ७-बरूण ८-केशी, €-बषाक- 
पायी *९०यम *९-अंजण्कपांद . *+-समुद्र | कहां आठ 
आदित्य का भी उल्तख हे । इमागिर: (ऋ८ २-०७-?) में सात 
आअादित्यों दिय गय है ओर समप्रमिः पुत्र' ( ऋ: १८-४*-८ ) में 
मातरद नामक आदित्य आया है । 

प्रजापनत--परमश्रर (निरुक्त) कहीं संवत्सर' का भी प्रजा- 
पति कहा गया है । सूच (एतरय ) अग्नि ( तेत्तरीय ) कहीं रूप 
मान, सन और यज्ञका संवत्सर बतलाया है । ममांसाकार शवर 
बायु आकाश आदित्य इन तीनों का संबत्सर मानत है, । 


वपरकार--बोपट का नाम बपटकार हे--जिस दवताक लिये 
देवि दी जाती है उस दवता का सन से ध्यान करना ही वपटकार 
है (निरक्त) क्योकि उसके प्रसन्न हान स सत्र अभिवांछित फल 
मिलते हैं (एतरेय) शतपथ में बपटकार नहीं हे--बहां इन्द्र" को 
भाना है-कहीं दो ओर प्र*वी को माना है । 


अमोमपा, परिचय 


तेत्तिरोेयारण्यक में निम्नलिखित ततीसो का शअ्रसामप 
माना हें--समिथः +-तननपात अथवा नराशंसः ३-बहिः 


(>ं॥४ 


४-उपासानक्ता.. /-देवयों हातारों ६-सिस्पोदेड्यः >त्वष्ठा 
८-बनस्पति «-स्वराहा कृतय:--- 


प्रधानयाग के प्रारम्भ में जा ग्यारह आहतियाँ दी जाती हैं 
उसका नाम प्रयाजयाग हैं । जिनस दब प्रसन्न होते हैं इसी लिय 
इनका नास आप्री: हे--बारह मन्त्र हैं ओर बारह ही प्रधान 
देवता--१-इध्म ( समिधाएँ ) २-तनूनपात (आज्य) ३-नराशंस 
(यज्ञ) ४-इड (याज्ञ आ!ग्रे)श-ब त (कुश) ६-द्वार (गृहद्वार आ।दे) 
७-उषासानक्ता (अहारात्र) ८-देव्योहातारां (पाथिव और बद्यत 
अप्नि) €-निस्॑रो देव्यः (इडा.भारता सरस्वती) ४ -त्वष्टा (रूपकुदू- 
वायु) ११-बनस्पात (यूप - यज्ञ क खू ट) ?+-स्वाहाकृति (स्वाह- 
कार)--यद्याप मन्त्र ओर दवता बारह है, तथाप ततनपतत्त और 
नराशंसका एक मान कर ग्यारह ही होग। प्रधानयाग के पश्चात 
जो ग्यारह आहुतियाँ दी जाती हैं व है अनुय्ाजयाग-ब लि: द्वार: 
उषासानक्ता. जाए्टी, दव्याहातारों, तिश्लादेव्य: नराशंसः वनरपति 
बहि स्विप्रकृत-- 


इनमे बहिं: शब्द दा बार आया ह-इसलिय उसके दा विशप 
भद मानन चाहय-- 


उपयाज देवता ये है--समुद्र, अन्तरित्ष, सविता अहारात्र मित्रा 
वरुण साम, छन्द. धावाप्रथिवी, दिव्यनभ. वेश्रानर--ऋग्वद में 
प्रधान तीन ही देवताएं हैं. अग्नि. वायु. आदित्य । प्रथिव्यादि 
जे 5 के कप ॥ (4 अ ञ्े 
गोण देवता है ओर इध्मादि पारिभाषिक देवता है । 
( ऋग्वदा लाचन से ) 


मिमी, के 
ल्ट्ॉः 


( ४१ ) 
कर्मदेव और अजान देव १ 
चवताओं के अन्‍य प्रकार स भी दो मद किय “गय है । यथा- 
(१) कर्देवा.-कर्मणोस्कृष्टेम देक्त्व॑ प्रा्नाः के देवा:॥ 
अथोत अखमध आदि शुभ कर्मो से जिन्होंने देवपद (देव- 
योनि) का प्राप्त किया है वे कर्म देव हैं । 
(२) आजानदेवबा:,- सर्यादय आजानदेवाः । 


(आचाय॑ महीधर ) 


यजु्वेंद अ » ३१ मन्त्र *७ के भाध्य में महाधर ने सूर्य आदि 
को आजानदव माना हे। इसमें कम देवों से आजान देव श्रेष्ठ 
माने ग्रे हैं | त+. ३८०२ | ८ 


ये शर्तें देवानामानन्दाः, स एको देवाना मानन्दाः | 


तथा यहां 'आजानज:” देव भ्री माने गये हैं, जिसका, अर्थ 
आ शंकराचार्यर्जी ने 

(“आजान इति देव लोकस्तस्पिन्‌ आजाने जाता आ- 
आनजा देवाः स्तेकमंविशेषतो देवस्थानेयुजाताः । 
कम देवा, ये बेदिकेन कर्मशाप्रि होआादिना केशलेन देवानपि 
यन्ति | देवा इति त्रयखिशद्‌ हथिभुजा इन्द्रस्तेयां स्वामी 
तस्याचार्यों बूहस्पातिः |) 


. आजान नाम के देवलोक में उत्पन्न 'होने वाले किया 'है। 
य स्मात कर्म से दव बनते हैं. तथा बेंदिक यज्नञादि के द्वारा 
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कर्म देव बनते हैं! इसलिय श्राजानज' देव कम देवों से निश्षष्ट 

तथा कर्म देवों से सूर्य आदि देव श्रेष्ठ हैं। इन सूर्य आदि ३३ 
देखों का स्वामी इन्द्रदेंवब है. तथा इसका आचाय॑ ब्रृहस्पति हे। 
अभमिभाय यह है कि एक ते कर्म देवना हें जिनका देवयानि कहते 
हैं, उनके दो भेद हैं एक स्मार्तकर्मोत्पन्न और दूसरे श्रातकर्मोत्पन्न । 
नथा श्रन्यदेव सूर्य आदि ३३ देव हैं जिनकी स्तुति आदि वेदों में 
की गई है । 


“साध्यदेव”” 


इनसे प्रथक साध्यदेव होते हैं। अथोत्‌ जो देव बनने के लिये 
प्रयत्न करते हैं. वे योगी आदि साध्यदेव कहलाते हैं। यजुर्ब॑द 
अ० ३१। ९६ के भाष्य में आचाय उबह ने लिखा है कि-- 

एवं योगिनो5पि दीपनाद देवाः, यज्ञेन समाधिना ना- 
रायणाख्यं ज्ञानरूपम्‌ अयजन्त। तथा च प्राणा वे साध्या- 
देवास्त एत॑ (प्रजापति) अग्र एवम्साधयन ॥ 

श० १०।२।२।३ 

इस प्रकार साध्य देव का अर्थ योगिनः किया है। अथवा 
प्राण का माम साध्य देब हे क्‍योंकि उन्होंने प्रजापति को सिद्ध 
किया था। अ्रथात्‌ प्राणायाम आदि तप के द्वारा प्रजापति पढ़ 
प्राप्त होता है। तथा च निरुक्तकार कहते हैं कि... 

“साध्या देवाः। साधनात्‌। ब्स्थानोदेवगण इति 
नरुक्ता: | पूर्व देवयुगम्‌ इति आख्यानम्‌ | 

अथात साधनासे साध्यदेव है । एवं शुस्थानीय देवगण साध्य 
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देव हैं, यह नेरुक्तों का मत है.। और ऐतिहासिक कहते है कि ये 
प्रथम युग के देवता हैं. । त्तथा रश्मी के नामों में भी “साध्या:” 
नाम रश्मियों का है । अतः रश्मी प्राण आदि का नाम भी साध्य 
देब है 

सबोणुक्रमणी में महर्षि कात्यायन ने लिखा है कि-- 

एकेव परद्ानात्मा देवता, स सय-हइत्याचच्त्ते, स हि 
सर्व भूतात्मा । तदुक़्॒म्‌ ऋषिशा प्र्यात्मा जगतरतस्थुषयेति। 
तदू विभूतयों अन्याः देवताः तदप्येतद्‌ ऋचोक्षम | इन्द्र 
सत्र वरुखमपक्‍़्रिमाहुरिति )। २० ॥ 


अथोन्‌--एक ही महानात्मा देवता है, वह सूर्य है. यही ऋषि 
ने कहा है कि इस सबका सर्य ही आत्मा है। अन्य सब देव इसर 
सकी ही विभूतियाँ हैं. जेसा कि वेद ने कहा है। अप्नि, मित्र 
वरुण आदि श्रमरि को ही कहते हैं 


तथा च ऐवरेयोपनिषद्‌ भाष्यमें श्रीशंकराचार्यजी लिखते हैकि- 

“यथा कर्म संबन्धिनः पुरुषस्य सर्यात्मनः स्थावर जंग- 
पादि सर्वेप्राण्यात्मत्वमुक्क ब्राह्मणन मन्त्रेण च ( सर्यात्मा, 
ऋ० १। ११५४। १) हल्यादिना तथैव एप ज्होष इन्द्रः 
(३।१।३ ) इत्याद्रुपक्रम्य सववे प्राए्यात्मत्वम्‌, 'यज्च- 
स्थावरं सब तत्पज्ञानेत्रम्‌ (३।१।३) इत्युप सं हरिष्यति 

अर्थ-- जिस प्रकार ब्राह्मण ब्रन्थमें और मन्त्र में. (सयोत्मा 
जगतस्तस्थुषश्न ) इस वाक्य द्वारा सय के आत्मभाव का प्राप्त हुए 
( सूयमंडलान्त ब्तीं ) कम॑ सम्बन्धी पुरुष को स्थावर जंग- 
सादि सम्पूर्ण प्राखियों का आत्मा बतलाया है. उसी प्रकार श्रुति 
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पथ ब्रह्मष: इन्द्र:' इत्यादि मन्त्रों से सक॑ प्राणियों के आत्म स्वे- 
रूपत्थ का उपक्रम कर उसका 'यच्च स्थावरम! दृत्यादि वाक्य हारा 
उपस हार करेंगी ।”' 

आपने भी यहां सुग्र का अर्थ इश्वर नहीं किया है. अपितु 
सथ मंडलाम्थित जीव किया है । तथा च 'नीति संजरी' में भी 
मवोनु क्रमणी का ( एकेव महानात्मा देवता ) वाक्य लिग्ब कर 
लिग्े है कि--- 

हक ० शा व कप | (५ स्वभ र्‌ 

“कीदर्श सू.य॑ अत्रि घोचितस्‌ | खय पूल स्वर्भानुना 
असुरेण यस्‍्त्रस्त आसीत्‌ तमन्ये ऋषयः मोचयितु न शक्ताः 
ततो5त्रिभिमोंक्तिः | तथा ब्ह्मण, स्तर्भानु हे आसुर आदि- 
त्यं तमसा विध्यत्‌ अस्मिस्नर्थ ऋक्‌ ( ४४०४ ) य्चां 

९ ) 
सयस्वर्भानु स्तपसा विध्यदासुरः ॥” 

अथात--'एक ही महानात्मा देवता हैं. जिसको सूय॑ कहते 
हैं। अन्य सब देवता उसकी विभूलियां हैं। कैसा है. यह सर्य, 
अ्त्रि विमोचित है। अ्रधोत्‌ अछुरों ने इसको अंधकार से आच्छा- 
दित कर लिया था तब: अत्रि बंशियों न इसका मुक्त किया था। 
यही आह्याण में लिखा है तथा यही ऋग्वेद में हे ।" यहां ब्राह्मण 
तथा बंदिक प्रमाणोंसे यहसिद्ध कर दिया गया हैं कि यहां स्यक। 
अर्थ यह प्रत्यक्ष जड़ सय ही है. ईश्वर नहीं । 


शशियां और सूर्य 


बेदांग ज्योतिष में २७ राशियों के ( जिनमें उत्तर क्रान्ति वृत्त- 
विभक्त है ) २७ नक्षत्र देवताओं अथवा अ्रधिष्ठात्‌ देंबो का वर्णन 
है। ये सत्ताइसों देवता स्‌्य के २७ विभिन्न नत्ञत्रों में पहंचने पर 
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पड़न वाले नाम हैं। तेसिसयत्राह्मण हर एक देवता को एक खास 
नज्षत्रःके साथ जाड़ृता है। उदाहरण के लिये जब रुद्र का बर्शन 
हे। नो समझना चाहियथ कि वह आद्रो का सूथ है.। जब कि 
बादल उमड़ते हैं. बिजली कड़कती है. ओर मूसलाधार मेह बर- 
सता है । इसी प्रकार जब पूषा का वश न हो तो समझना चाहिये 
कि यह रेबती नक्षत्र का सुथ्र है। इसो प्रकार अग्नि कृतिका. 
नक्षत्र का सय है। सोम, मृगशिर का। अदिति. पुन्बंसु का। 
बृहस्पति, पुष्याका | सर्प, अश्लेषों का | पितर मघाका। भग पूर्व 
फलगुनी का | अर्थमा, उत्तर फालगुनीका। सविता. हस्ता का । 
त्वष्टा, चित्राका । वायु, स्वाती का | इन्द्राग्नि, विशाखाका | मित्र, 
अनुराधा का । इन्द्र जठ्ठाका । निऋति. मूलाका। आप. पूर्वाषाद 
का। विश्वे देव. उत्तराषाढ़का । विध्यु श्रवणाका | वसुगण . घनिष्ठा 
का । वेकण शत/भषगका। अजण्कपाद, पूर्ण भाद्र पदाका | अहि- 
वु श्र. उत्तर भाद्रपदाका | अश्वीद्रय अश्वनीका। यम भरणीफा। 
गय बहादुर, दिनश चन्द्र सन, डं।० लिट॒० 


पुरातलविदकी सम्मति 


“आर्यो के श्राचीन आकाश का देवता थु' प्रीक्ोंके 'जियासः 
और रोमनों के थु पित्त” अथवा 'जुपिटर' और जमंनों के 
“जिड' एक ही देवना हैं । हिन्दू आर्यों के 'बरुण' और प्रीकों के 
'हयरणस' णक ही है । इसी प्रकार भिन्न २ भाषाओं को ढू ढने 
पर बहुतेंर देवताओं के नामों में समानता मिलेगी।" 

वेदिक भारत प्र८ ५ 


जल. वायु अग्नि. और प्र८्क आदि नेसर्गिक शक्तियों के 
डपा|सक कुछ ऋषि लाग अपने + देवताओं को महत्व केना चाहते 
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थे । उनमें से कोई कहता कि जल ही स्व श्रेष्ठ हे, कोई कहता 


अग्नि ही सर्व अ्रष्ठ हे. और कोई प्रथ्वी को ही सर्व श्रष्ठ कहता 
था ए! प्‌८ ५५ 


“ईसा के जन्म से पन्द्रहसों वर्ष पहले का एक ताम्र पत्र पाया 
गया हे, जिसमें लिखा है कि यूफ्र टिश नदी के किनारे मिटान्नि 
नामक जाति के राजा गण. बेदिक. वरुण, मित्र और इन्द्र आदि 
देवताओं को पूजा करते थे | इस देश के राजाओं के नाम भी 
भारतीय थे--उनमें एक राजा का नाम थ। 'दसरध' | प्र० ६६ 


बेदिकदेवता 


बेदमें जिन देवताओं की स्तुति की गईहे और यद्ञों में 
जिनके लिये हि दी जाती है, वे इस विश्व की दिव्य शक्तियां हैं 
जो णक जीती जागती सत्ता के रूप में वर्णन की गई हैं.। उनका 
बर्णन अनेक देवताओं के रूप में है ओर एक देवता के रूप में भी 
है । ऐसी परिस्थिति में एक प्रश्न उत्पन्न होता है कि वे देवना क्या 
है ? अग्नि जहां एक ओर अपने दृश्य मान रूप में अरणियों से 
उत्पन्न होने बाला, सूर्य की तरह चमकने वाला, और धुए' के मंडे 
वाला (घूमकेतु) बतलाया है । वह दूसरी ओर विद्व/न. सर्वज्ञ जो 
उत्पन्न हुआ है. उस सबके जानने वाला ( जातिबेदस ) कर्मों के 
जाननेवाला और फलदाता वर्णन किया गया है । यह जा कुछ बर्णन 
किया गया है उससे न ता उसका दृश्यमान रूप त्यागा जा सकता 
है ओर न ही उसकी वह स्बशता और फलदत्रिता त्यागी जा 
सकती है, जिसने उसका मनुष्य की दृष्टि में देजता का रूप दिया 
है। इन दोनों बातों का दृष्टि में रख कर स्त्रामी शंकराचार्य यह 
सिद्धान्त बताते हैं-- 
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श्री शंकराचार्य का सिद्धान्त 


परमेश्वर की सृधष्टि में देहघारी जीवों की सृष्टि नाना प्रकार 

की हैं| इस नूलोक में ही शवाल तृण, घास लता, गुल्म. वृच्त 
बनस्पति आदि नाना प्रकार के स्थावर और कृमि, कीट, पतंग 
पशु, पत्नी आदि नाना प्रकार के जंगम हैं । ये सारे जीव विशेष- 
। मनुष्य इन सबसे ऊ ची श्रेणी का जोव है। पर परमात्मा की 
सृष्टि यही तक समाप्त नहीं है | मनुष्य से कई दर्जों में ऊचा पद 
रखने वाले जीव भी उसकी सृष्टिमें विद्यमान हैं. जो मनुष्यों की नाई 
चतन है। वे अपनी शक्ति और ज्ञान में इतने ऊ'चे पहुंचे हुए हैं 
कि मनुष्य की शक्ति और ज्ञान उनके सामने तुच्छ है। इस श्रनेक 
प्रकार की ऊ'ची सृष्टि में सबसे ऊंचा स्थान देवताओं का है । 
देवता चेतन हैं. मनुष्यों से ऊपर और परमेश्वर से नीचे हैं.। पर- 
मेश्बर की ओर से उनको भिन्न २ अधिकार मिले हुए हैं, जिनका 
बे पालन करते हैं। देवता अजर ओर अमर हैं, पर उनका 
अजर अमर हाना मनुष्यों की श्रपेज्ञा से हे. वस्तुतः उनकी भी 
अपनी २ आयु नियत है। ब्रह्माए्ड की दिव्य शक्तियों में से एक 
एक शक्ति पर एक एक देवता का अधिकार है। और जिस 
शक्तिपर जिसका अधिकार है बही उसका देह है जो 
उसके वश में है। जेसे हमारे देह में एक जीवात्मा है जो 
इस देह का अधिपति हे इसी प्रकार उस शक्ति के अन्दर भी एक 
जीवात्मा हे जा उसका अधिपति है । ज से हमारे आधीन यह देह 
है. बसे ही एक देवता के आधीन सूर्य रूपी देह है । हम एक थोड़ी 
सी शक्ति थाले देह के स्वामी हैं, बह एक बड़ी शक्ति वाले देह के 
स्वामी हैं । बह अध्यात्म शक्तियों में इतना बढ़ा हुआ है. कि अपनी 
इच्छा के अनुसार जेसा चाहे बेसा रूप धारण कर जहां चाहे 
वहां जा सकता है। यह देव सूर्य कः अधिष्ठाता कहलाता है 


( ४८ ) 


रिखसूय के ही नाम स बुलाया जाता सी प्रकार अ,ग्न 
ओर वायु के अधिए्ठाता देवता हैं। देवताओं का एश्वय बहुत 
बड़ा हे पर वह सारा परमेश्वर के अ्रधीन है । एक एक देवता 
एक एक दिव्य शक्ति का नियन्ता है. पर उन सब के ऊपर उन 
सब का नियन्ता परमश्बर है, इसलिय सभी देवता मिल कर 
जगत का प्रबन्ध इस प्रकार कर रहे हैं जिस प्रकार राजा के 
अधीन उसके भृत्य उसके राज्य का प्रबन्ध करत हैं। देवताओं 
की उपासनाओं स उन कामनाओं की सिद्धि हैती है जिसके वे 
मालिक हात है | पर मुक्ति नहीं।। मुक्त कवल ब्रक्मज्ञान से प्राप्त 
होती है । देवता स्त्रय' भा ब्रह्म को साज्षात करने स हैं। मुक्त होते 
हैं। ब्रह्म को साक्षात करके भी वे तब तक दिव्य शरीर को घारण 
किय रहते हैं. जब्र तक उनका कह अधिकार समाप्न नहीं हो लेता 
जिस अधिकार पर उनको परमेश्वर ने लगाया है। अधिकार की 
समाप्ति पर बे मुक्त हो जाते हैं। ओर उनकी जगह दूसरे आ 
ग्रहण करत है जा मनुष्यों में स ही उपासना द्वारा उस पदर्वी के 
योग्य बन गये हैं। दवताओं के एश्वय के दर्ज हैं ओर सबसे ऊच!। 
दर्जा ब्रह्माका है ।” (पं ०राजारामजी कृत अथववेद्भाष्य मूमिकस) 


सर्माक्षा, श्री शंकगवचाय के मत में इश्वर भी विकारी है 
उसका भी जीव विशेष ही कह सकते हैं। अथवा एक देवता विशेष । 
अतः उनके मत में परसेश्बर के अर्थ वतमान ईश्वर के नहीं हैं 
क्योंकि इेश्वर का खण्डन तो उन्होंने स्क्रथ' ही श्रेदान्त भाध्य में 
बड़ी प्रबल युक्तियों से किया है, पाठक थुन्द वेदान्त भाष्य का 
दूसरा अध्याय देखें । इस पुस्तक में भी “वेदान्तदशन अकरण' 
में विश्तार पूर्वक लिखें गे। अतः यहा इेश्बर का अथथ अय समाज 
का चतमान इश्वर नहीं है । तथा च यह बेदिक वांगमय के भो 
विरुद्ध है। क्योंकि बेदिक साहित्य सें कही भी एसा लेस नहीं है 
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कि परमेश्बर ने इन देवताओंको नियुक्त किया है। तथा न ही यहां 
ऐसा कोई प्रमाण उपस्थित किया गया हैे। अतः यह' मान्यता 
अवेदिक है | तथा इस मान्यता से इश्वर का इश्वरत्व ही नष्ट हो 
गया, क्योंकि काय संचालन के लिये वह देवताओंके आधीन है, 
जेसे राजा आदि अपने भृत्यों के आधीन हैं । # 


पं० राजाराम जी का निजमत 
वेद में परमात्मा के वर्णन का प्रकार 

“चबेद दो प्रकार से परमात्मा का वर्णन करता है । एक बाहर 
के सम्बन्धों से अलग हुए उसके केवल स्वरूप का. दूसरा बाहरके 
जगन से सम्बन्ध रखते हए का। यह बात इस तरह सममननी 
चाहिये कि जमे काई पूछे कि आत्मा कया है, तो हम उत्तर देते 
हैं कि जो आग स देखता है, कान से सुनता है, ओर मन से 
सोचता है बह आत्मा है। अब यदि वह पूछे कि अंखि. कान 
मन से जो देखता सुनता ओर सोचता है वह स्वयं क्‍या हे? 

ब इसके उत्तर में जो कहा जायगा वह बाहर के सम्बन्धों से 

रहित आत्मा के केवल स्वरूप का वर्णन होगा ओर जो पहला 
वर्गुत हुआ है, वह शरीर से सम्बन्ध रखते हुए आत्मा का है । 
इसी प्रकार कोई पूछे कि परमात्मा क्या है ? ता हम उत्तर देते हैं 
कि जा इस जगत को रचता, पालता ओर प्रलय करता है वह 
परमात्मा है। अब यदि वह फिर पूछे कि जो इस जगत को 
रचता, पालता, प्रलय करता है वह स्वयं क्‍या है ? इसके उत्तरमें 
जो कहा जायगा वह बाहर के सम्बन्धों से श्रलग हुए उसके 
केवल स्वरूप का वर्णन होगा और जो पहला वर्णान हुआ हे वह 

& नोट--यहां प्रकरण देवताका है, अतः श्री शंकयचार्यके मतमें, 
इन्द्र आदि देवता, ईश्वर नहीं हैं, अपितु वह मनुध्योसे ऊपर और ईश्वर 
से नीच एक जाति विशेष है । 
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जगत से सम्बन्ध रखते हुए का है। सम्बन्ध सहित को विशिष्ट 
ओर सम्बन्ध रहित का शुद्ध कहते हैं। विशिष्ट को शवल ओर 
शुद्धको श्याम भी कहा है । तात्पर्य यह है कि यह जगत उस पर- 
मात्माका प्रकाशक हे,यह सारा जगत उसी एकका प्रकाशित करता 
है । पर जिसका यह प्रकाशित करता है वह इसके पीछे है ओर 
अदृश्य है । जगत का अलग रख कर उसके निज स्वरूप का देख 
तो वह उसके शुद्ध स्वरूप का दर्शन है. और जगत का अन्तयामी 
होकर उस पर शासन करता हुआ देखे तो वह उसके विशष्टरूप 
कादशन है।. | «&, 
शुद्ध ज्ेय आर विशिष्ट उपास्य है | 

अब उसका शुद्ध स्वरूप ता सश्चिदानन्द म्वरूप वा नित्य शुद्ध 
बुद्ध, मुक्तस्यभाव अथवा नेति नेति (यह नहीं यह नहीं) के सिवाय 
किसी प्रकारसे वर्णन नहीं हासकता, और अगम्य ओर अधच्विन्त्य 
हानेसे न हमार जीवन पर उसका काई प्रभाव पड़ता है. न हम 
अपनी त्रुटियाँ पूरी करने ओर अपने का उच्च अवस्थामें लानके 
लिय उससे प्रार्थना कर सकते हैं, क्योंकि किसी मानुपी गुण प्रेम 
द्यालुता आदि का हम शुद्धके साथ सम्बन्ध नहीं कर सकते, न 
किसी प्रकारसे उसकी पूजा कर सकते हैं। यह बात याज्ञवल्क्य 
ने गार्गीका शुद्धका उपदेश करते हुए बतलाई हे-- 

स हो वाच 'एतदे तदक्तरं गार्गि ब्राक्मणा अभिवदन्त्य- 
स्थूलपनण्वहस्वमदीघपलो हितमस्नेहमच्छाय मतमो एपास्व- 
नाकाशमसद्भमरसम गन्धमचन्ुष्कमत्तोत्र मवागमनो5तेज- 
स्कमग्राणममुखममात्रमनन्तर मवाह्मम्‌ । न तदश्नाति किंचन 
न तदश्नाति कश्वन' (बृह० उप० ३।८।८) 

उसने कहा--हे गागे | इस अक्षर (ब्रह्म ) का ब्राह्मण 
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घतलात हैं,कि-न वह मोटा है न पतला. न छाटा न लम्बा न उस 
में लाली (काई रूप) हे न स्नेह है, बिना छायाके है, बिना अंधर 
के है. बिना वायके हे, बिना रसके हे. ओर बिना गन्धके हे । बिन 
आँख बिन कान बिन वाणी ओर बिन मन के हे । बिन तज बिन 
ग्राण ओर बिन मुखके हे । उसका परिणाम कोई नही. ले उसका 
कोई अन्दर हे न उसका कोई बाहर है । न वह किसीको भागता 
है न उसको कोई भोगता है । इसका अभिप्राय यहीं है कि 
इस रूप मे न हम उसके कुछ अर्पण करत हैं न वह हमार जीवन 
पर काई प्रभाव डालता है ।या यू' कहा कि इस रूपमें वह हमारे 
ज्ञानका परम लक्ष्य ता हा सकता हे, पर उपास्य नहीं उपास्य वह 
अपने विशिष्ट रूपमें ही हे) 
( बिशिष्टरूपमें उसकी अनक रूपोर्म उपासना ) 

मनुष्यके हृदय उसके जिस रूपके लिये भक्ति पृज्ा ओर 
"दपासनाहं बह उसका विशिष्टरूप हाह और यह रूप उसका अनक 
रूपोम पूजा जाताहे । इन्हीं रूपोका देवता कहतहें, जा बदमें अप्नि 
इन्द्र वायु सूर्य. मित्र. बरुण. पृषा आदि नामोंस वर्णन किये हैं । 

मन॒ष्य पहल पहल इन अलग अलग विशिष्ट रूपों में उसका 
चिन्तन कर सकता है. ओर जब बह उसकी महिसाकों अजग 
अलग अनुभव कर चुकता है. तो फिर उसका हृदय एक साथ 
सार विश्वम उसको सहिसाकों अनुभव करता हुआ इसका ध्यान 
ओर पूजन करता है. इस समष्टि रूपको अदिति, प्रजापति, पुरुष. 
हरिण्यगर्भ आदि नामोंसे वन किया हे । 

विशशष्टरूपो (दबतारूपों) में परमात्माक जाननेकी आवश्यकता 
पहल पहल केंवल शुद्ध रूपम॑ परमात्मा दुर्झेय है। उसका जानना 
जगन ही में सम्भव है, वह भी अनेक विशिष्ट रूपों (देवतारूपों) 
में । क्‍योंकि उसकी महिमा जो इस जगतमें भी देखी जाती है 
इतनी बड़ी है, कि समष्टि रूपमें उसका ज्ञान मन की शक्तिसे 
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बाहर है | इसलिय अग्नि, वायु. सूर्य, सबिता, मित्र, वरुण, द्यावा- 
बथिवी, अश्ि. इन्द्र, रुद्र, ब्रद्मगस्पति, वाचस्पति. वास्तेध्पति 
क्षेत्रस्यपति इत्यादि परिमित रूपोंमें उसकी महिमा! वदमें कही गईहे 
आर स्तुति नसम्कार ओर पृजा द्वारा उन सब रूपोके साथ गहरा 
सम्बन्ध पेदा करनेका उपदेश है । उन सब रूपोके साथ सम्बन्ध 
की आवश्यकता इसलिये भी है कि वे भिन्न भिन्न गुणों वाले है 
ओर सब मिल कर परमात्मा के गुणों को प्रकट करते हैं, अतण्व 
पृणता की प्राप्ति के लिय ओर प्रत्यक निबलता का जीतने के लिय 
सबके साथ अलग अलग सम्बन्ध स्थापन करने की आवश्यकता 
हूं | जैसे शुरवीरता, अमयता ओर बलकी प्राप्ति क लिय इन्द्रक 
साथ । सृष्टि नियमके अनुकूल अपना आचरण बनानेके लिय 
ओर पापास बचनेके लिये वरुणके साथ | सम्यगज्ञान ब्रह्मतज 
ओर भक्ति भाव बढ़ानेके लिये अप्नरिक साथ । इसी प्रकार एक एक 
गुणकों अलग अलग पराकाप्टा तक पहुंचानेक लिय उस शक्तिक 
अधिपतिक साथ सम्बन्ध स्थापन करनेकी अवश्यकता है । इसस 
सब प्रकार का च्रटियाँ दर होकर सब अंश म॑ पृणता आती हं' 
ओर यह सारा विश्व परमात्माकी महमास भरा हुआ अनुभव 
होने लगता है । तब उसका आत्मा म्वतए्व उस स्वरूपका देखना 

दवता है जिसकी महिमास यह सारा विश्व महिमावाला बन 
गहा है । अब वह पृण अधिकारी है. उस शुद्ध स्वरूपको साक्ञान 
क्रर्नका इसलिय अब उसका दोनों रूपोक देखनमे स्वतन्त्रता 
होती है| श्यामका देखता हुआ शबलकी देखता है ओर शवलक 
साक्तात करता हुआ श्यामका साज्ञात करता हँ। एसा साज्षात 
करत हुए ऋषिन कहा है-- 


श्यामाच्छवल प्रप्ने शवल्ाच्क्‍्याप॑ प्रपध अश्व एव 
रोमाशि विधूय पाप॑ चन्द्र इतर राहोम॑खात्‌ प्रमृच्यपृत्वा 
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शरीरमकृत कृतात्मा ब्रह्मलोकपिसम्भ वितास्पीत्यमिसस्म- 
वितास्मोति (छान्दो० उप० ८ | १ | १३ ) 

श्यामस में पहले शबलको प्राप्त दाता हूं, ओर शबलसे श्याम 
को प्राप्त हाता हूं । जैसे घाड़ा रोमोंकों काड़ता है बसे पापको भाड़ 
कर चन्द्रकी नाई राहुके मुखसे छूट कर शरीरकों काइकर कृताथे 
हुआ नित्य ब्रह्मलाकको प्राप्त हाता हूं । यह वात स्मरण रखनी 
चाहिये कि शवलरूपमें शगीरक अंगोंकी नाई सारे देवता प्रजापति 
के अंग माने जाते है इसलिय दो दो को मिलाकर कहनेकी विवक्षा 
में ठिवचन ( द्यावा प्रथिवी, मित्रावरुणा इत्यादि ) और बहुतोंकों 
व सबका एक साथ कहनंकी विवज्ञामें बहुबचन £ देवाः विश्व 
देवा; इत्यादि ) दिया जाता है। ओर कहीं कही कंवल भोतिक 
रूपका ही वर्णन भी हैं । है 

बदिक देवताओंक विपयमें यह विचार बृदिक कालसे आज़ 
तक बराबर चला श्या रहा है । जसा कि--+ 

इन्द्र भित्रं वरुणमग्रिपाहुरथा दिव्यः स सुपर्णोगरुत्मानू । 
एक सद्‌ विग्रा बहुधा बदन्‍्त्यग्नि यम मातरिश्वानप्राहु: | 

0 ( ऋ० १ ।१६४। २२ ) 

उमीको इन्द्र. सित्र. वरुण. अग्नि कहते हैं. ओर बहीं दिव्य 
सुप॒ण गरूत्मान है. एक हीसन (सत्ता) को विद्वान अनेक प्रकारस 
कहते हैं अग्नि यम ओर मातरिश्वा कहते हैं । 

तदेवा प्रिस्तदा दित्यस्तद्वायुस्तदुचन्द्रमा: । तदेब शुक्र 


तदबंक्षता आपः स प्रजापति ( यजु० ३२। १) 
वही अप्नि हैं वही आदित्य हे वहों वायु है वही चन्द्रमा है 
बही शुक्र वहीं ब्रह्म वही आपः और वहीं प्रज्ञापति हैं | 


( ४४ ) 


५ गकु पु (रे 

एत॑ होव बव्हचा महत्युक्थे मीमांसन्ते एत मग्रावध्वेयंव 
एत॑ महातनते छन्‍्दोगाः (ऐत० आर० ३ । २। ३। ११) 

इस (परमात्मा) को ही ऋग्ेदी बढ़े उक्थर्म विचारते है. इसी 
फो यजवेंही भअ्रप्मिमे उपासते है. इसीकों सामवेदी भह्दत्रतम 
उपासत है । 

] «» « थे ४५ रे 

तददिद माहुरम्ु' यजापु' यजेस्येकेक देवमतस्यव सी 
विद्यृष्टि रेष उ ह्मव सर्वेदवाः ( बृह० उप० ४।१।६ 

सा जा यह कहते हैं कि अमुकर्की पूजा करो अमुककोी प्रजा 
करो इस प्रकार अलग अलग एफ ८ क देवताकी इसीका वह 
फलाब है यहां सार देवता है ! 


पाहाभाग्यादू्‌ देवताया एक शआ्ात्मा बहुघा सतूथते। 
एकस्यात्मनो नये देवा: प्रत्यंगानि भवन्ति (निरुक़ ७।४) 

बहुत बढ़ एश्रय बाला हानके ऋरगष्ण एक ही आत्माकी इस 
प्रकार स्तुति की गई हैं जैसे जैस कि व बहुतसे (दबता) है । स्वयं 
एक हात हुए के दूसर सार दवता प्रत्यड्र हात है 


देवताओं को मंख्या 


देवताओं की संख्या ३३ कही है| दिखा ऋ८ १४५०७; 


बर्दमें 
८।२५॥१३ ८।३८।०५ अथब १५७५३ २३) 


८ 
इन ततीसके ग्यारह ग्यारह के तीन वर्ग है उनमेंसे एक वर्गका 
स्थान प्रथिवी लोक, दूमरेका अन्तरित्त, और तीसरेका गो हे 
(देखो ऋ०२।३४। ११; ८।३५॥३; १११३६। ११)। 
पर मरूत आदि जा देवगण है. वे इनसे प्रथक हैं) इस प्रकार 


३। 


( ४४ ) 


विश्वकी सभी दिव्य शक्तियाँ जब देवता है और उनके पीछे 
नियन्त्री शक्ति एक ही है ता फिर ३३ का बचन किसी एक विशेष 
दृष्टि को लेकर हू, सकता है, ३३ का नियम नहीं हो सफता। 
अवान्तर शक्तियोंकी दृष्टिसे सहखरों भी कहे जा सकते हैं सामान्य 
शक्तियाकी दृष्टिसे ३३ से न्यून भी और समष्टि की दृष्टिसे एक भी 
कहा जा सकता है. अतएवं अन्यत्र ऋग्वेद (३। €। ७)में कहा हे 
'त्रीणि शता त्री सहस्राण्यप्र त्रिशब्ष देवा नवचास पयन” 
तीन हज़ार. तीन सो तीस ओर नो देबताओंने अभिको सेवाकी । 
विदग्धयाक्षवल्क्य संवादम आया है “तब विदग्ध शाक्ल्यने याज्ञ- 
वल्क्यस पूछा 'कितने दवता हैं याक्षवल्क्य ? 


उसने इसी निवद्स बतलाया जितने वेश्व देव निविदमें 
कहे हैं ३२०३ ओर ३००३। उसने कहा. हां, ( और फिर पूछा ) 
कितने देवता हैं ह याज्ञवल्क्य ? ( उत्तर ) '३३! उसने कहा हां! 
( फिर पूछा ) कितने देवता हैं. याज्षवल्कय ? ( उत्तर ) 'छह! 
उसने कहा 'हां' ( फिर पूछा ) कितने हैं ठंवता हे याज्ञवल्क्य ? 
( उत्तर ) अध्यध । उसने कहा 'हां! ( ओर फिर पूछा ) कितने 
है देवता हे याज्ञवल्क्य ? ( उत्तर ) एक उसने कहा 'हां' ( बृह० 
उप८ ३। ८। १ ) | इसके पीछे उनके अलग अलग नाम पूछते 
हुए अन्त पूछा हे ,कोन एक देवता हे ? ( उत्तर ) 'प्राण' उसी 
का (पराक्ष) ब्रह्म कहते हैं ( यूह० उप० ३॥ € | € ) रहस्य यह है 
कि तान लाक है प्रथिवी, अन्तरित्त ओर झो, उनमें परमात्माकी 
तीन प्रधान विभूनियाँ (दिव्य शक्तियाँ) हैं “अभि वायु और सू्यो । 
इनक साथ अग्रधान विभूतियोंका काई अन्त नहीं यदि तीनका 
अपने स!मान्य रूपोंमें लाकर इन तीनोंके साथ हज़ार हज़ार और 
विशेषरूप कहा ता तीन हजार तीन और यदि सामान्य रूपमें 
जाकर सो सो कहा ता ३७३ यदि इससे भी और सामान्य 


( ४५ ) 


रूपमें लाकर दस दस और कहा ना ततीस होते हैं । इन सबको 
मिलानेसे ३३३८ हाते हैं। यह संख्या देवताओंकी ऋ० ३३ में 
कही है । परमाथ यह हैँ कि य सब दिव्य शक्तियाँ जो छोटे छोटे 
अवान्तर भेदोंमें तो अधिकस अधिक कही जा सकती हैं. और 
सामान्य रूपोंमें न्‍्यूनसे न्‍्यून होती हुई परम सामान्‍्यमें एक है । 
स्वंथा य सारा विभूतियाँ परमात्माकी अलग अलग महिमाकों 
प्रकाशित करती हुई अलग अलग देवता है. और समश्िरूप में 
एक ही अधिएात्री शक्तिका प्रकाशित करती हुई एक देवता है । 


देवताओंक विशेष रूपांका स्पष्टीकरण 


बेदमें इस विश्वका तीन भागोंमें विभक्त किया हे-प्रथिवी (यह 
लोक), यो (ऊपरका प्रकाशमय लोक ) और अन्‍्तरिक्ष (इन दोनों 
का अन्तरालवति लोक) । इसके अनुसार पग्मात्माकी जो दिव्य- 
विभूतियाँ प्रथित्री पर हैं वे प्रथिवी स्थानी देवता. जा अन्तरित्षमें 
हैं वे अन्तरिक्त स्थानी देवता और जो द्यो में हैं वे द्ुस्थानी देवता 
कहलाते हैं। प्रथिवी स्थानी देवताओंमें प्रधान अग्नि है जो इस 
प्रथिवीके ओर प्रथिवी पर होने वाले स्थावर जंगमके अन्दर बते- 
मान हंकर उनके जावनका आधार है। अग्नि ही अपने विशेष 
धर्मेकि आश्रपसे जातबेदस ( जो भी उत्पन्न हुआ है उस सबके 
दचानने वाला) ओर वेश्वानर (सब जीवोंमें जठराप्रिस वर्तमान) 
आदि नामोंसे प्रकाशित किया है | अग्नि तेजोमय है प्रकाशमय है 
वह हमे तेजस्वी बनाता है, प्रकाश देता है, ओर अंधरेकों मिटाता 
हे । यज्ञाप्निके रूपमें हमें धर्म कार्यामें प्रेरता है अर किये यज्ञोंका 
स्विष्टकृत्‌ ( किये यज्ञको पूर्ण बनाने वाला ) है। अप्रिके सम्मुख 
जब पुरुष दिव्य त्रतोंको धारता हे तो वह उसे मानुष जीवनसे 
दिव्य जीवनमें ल जाता है । इस प्रकार प्रकाश और धर्मका मनुष्य 


( #७ ) 


के जीवन से भरता हुआ अमन, मनुष्य के सम्मुख ब्रद्यघल व 
ब्रद्मतज का आदर्श रखता है। अतएवं कहा है--अगिलि रब अ्रह्म 
( श० आ८ 6४९४५ ) अन्तरिक्ष स्थानी देवताओं में प्रधान इम्द्र 
है, उसका अधिदेक्त रूप विद्य त हे। उसके शासन में पानी 
आकाश से नीचे उतर कर बरसते हैं, खेतियां हरी मरी होती हैं 
नदियां बहती है | वह बल का अधिपत्ति है, बड़ा शूरवीर है । वृष्टि 
के रोकने वाले वृश्नों को संग्रास में मारकर जल के प्रवाह प्रथ्ची 
पर बहा देता है। इन्द्र मनुष्य के सनन्‍्मुख क्षात्र बक्षका अदर्श 
रखता है । 

दूं सथानी सूर्य है।जो सबसे बढ़ कर बलशाली होने से 
ओर सारे जगत का नियन्ता होने से हमारे सामने क्षात्र बल 
का आदर्श ओर अन्धकार के दो दोषों को मिष्टाने बाला प्रकाश 
के लाने बाला और धर्म कार्यों का प्रवर्तक होने से श्रद्य बल का 
आदर्श रखता है । ज्षात्रा और ब्रह्म तेज से एक समान परिपूर्ण 
हाकर वह मनुष्य के सम्मुख सानुष जीबन का पूण आदेश रखता 
है । इस प्रकार ये अग्नि, इन्द्र आर सय, इस त्रिल्ञोकी के तीन 
प्रधान देवता है ।” 


समीक्षा--श्रीमान पं० जी ने जिस प्रकार से इश्वर का कथन 
किया है. तथा उसमें जो प्रमाण उपस्थित किये गये हैं थे सब इस 
आत्मा की ही अज्स्थायें हें। जिन उपनिषद काक्यों से आपने 
अपने इस नपीन ईश्वर की कल्पसा की है बह बास्तव में आत्मा 
का वर्णन हे इसका हम उपनिषद ओर इईंश्वर प्रकरणमें विस्तार 
पूृषक लिख मे | तथा आपने ज्ञो 'इन्द्र मित्र बरुण मभितमाह 
आदि कदिक प्रमाण दिय हैं उनमें निश्चित रूप से भोतिक अश्नि 
आदि के ही ये सब नाम हैं, इसको अग्नि देकता प्रकरश में 
लिख चुके हैँ पाठक बृन्द वहीँ देखने की कृषां करें | तथा आपने 


( ईंट ) 


जो ईश्वर के दो रूप (शवल व श्याम) बताये हैं. वे भी आत्मा के 
ही भेद हैं नकि इश्वर के | यदि य भद (शुद्ध और अशुद्ध ) ईश्वर 
के माने जायें तो प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि इंश्वर को अशुद्ध 
करने वाली कोन सी वस्तु है. क्‍या वेदान्तियों की माया से 
आपका अभिप्राय हे, यदि ऐसा है ता आपको स्पष्ट लिखना 
चाहिये था। अथवा आपने किसी अन्य पदार्थ का आविष्कार 
किया है. जिसकों आप अभी प्रकट करना उचित नहीं समभते | 
तथा च आपने जा अदिति, प्रजापति, पुरुष, हिरएय गर्भ! आदि 
को समष्टि रूप दिया है, अर्थात्‌ इन नामों से इश्वरके समष्टि रूप 
का कथन किया है यह भी बिलकुल निराधार हे, क्योंकि इन सब 
का अर्थ भी बेदिक साहित्य मे इश्वर नहीं, अपितु जड़ सूर्य 
आदि अथवा जीवात्मा है । प्रजापति प्रकरण में हमने सप्रमाण व 
विस्तार पूर्बक लिखा है ! अतः देवता इंश्वर की शक्तियां नहीं हैं 
अपितु जड़ सूर्य आदि अथवा आत्मा की शक्तियां हैं । 


इन सब बातों पर विचार न करके यदि आपकी ही बात 
मान ली जाये, ता भी इन देबताओं की दुबुद्धियों का कथन 
मिलता है जेसे कि ( मा ते अस्मान दुर्मतया ) ऋ० ७। १। १२ 
है श्रग्ने तुम्हारी दुबु द्धि हमें व्याप्त न हा । 

तथा इन्द्र का अम में पड़ना (ऋ०८। ५४२। ७।) तथा 
इन्द्र का बिरोध ओर इन्द्र पूजकों द्वारा अग्नि की निन्‍दा आदि 
का जो वंदों में कथन है ( जिनका वर्णन हम अ्प्नि देवता प्रक- 
रण ओर इन्द्र प्रकरण में कर चुके हैं ) ता क्या यह सब परमे- 
श्वर के ही गुण हैं। क्या आपका परमेश्वर भी श्रम में पड़ जाता 
है ओर क्या उसकी भी बुद्धि मलिन है । तथा क्या मन्त्र करता 
ऋषि ईश्वर का भी विरोध करते थे अथवा उसको भी दुष्ट आदि 
कहतेथे । यदि ऐसा है तब तो ऐसे ईश्वर का आप ईश्वर मानें हम 


( ४ ) 


आपकी इस अन्ध श्रद्धा में बाधक होना नहीं चाहते । यदि उप- 
पु नहीं आप पक गज क्ेः 

रोक्त गुण ईश्वर में नहीं है तो इन देवताओं को इश्वर अथवा 

उसकी शक्ति म्पनना भ्रम मात्र हे | 


तथा च आपने एक यजुवेंद का ( तदेवाम्म स्तदादित्य स्तद्‌ 
बायु स्तदु चन्द्रमा ) यजु० ३२। १ 

प्रसाण दिया है उसीसे आपके इस ईश्वर का खण्डन हो 
जाता है. क्योंकि यहां आत्मा देवता हैं, तथा जीवात्मा का ही 
कथन है । क्योकि इसी अध्याय के मन्त्र ४ में लिखा हे कि-- 

“पूर्वा हू जानः स उ गर्भ अन्त: स एवं जात: स जनिष्य 
माणः ।! 

यहां भाष्य कार 'उबट' ने गर्भ का अर्थ माता का उदर ही 
किया हे अत, माता के गर्भ स बार बार उत्पन्न हान वाले यहां 
जीवात्मा का ही कथन है आपके निराकार का नहीं। तथा पं८ 
जयदेब जी न इन मन्त्रो का अर्थ राजा भी किया है। अतः 
आपका यह कथन वेदानुकूल नहीं है । 


पं० विश्वबन्धु जी शास्त्री एम० ए० की कल्पना 
आप लिखते हें कि--''कवि की आंख साधारण वस्तुओं में 
अस।वारणता का दर्शन करती हैं | वेद भी एक काव्य है. शोर 
यह विशाल सुन्दर संसार भी एक काव्य है। आष दृष्टि के 
सामने एक 7 पदाथे विचित्र प्रकार से नाटक करता हुआ. मानो 
इस महः काव्य के रहस्यों का व्याख्यान करता है। 'अग्नि' एक 
साधार/श सर्व परिचित दिन रात के व्यवहार में आने वाला 
पदार्थ है । कर्म कांडी त्यागशील होता के लिय अप्नि साधारण 
अग्नि नहीं रहती । बह उसके अन्दर एक एक आहुति डालताहुआ 


( ६० ) 


माना संसार के सही देवताओं के साथ एक रूपता को श्राष्त 
होरहा है ।*-* : “पूथ कह प्रकार से व्याग-खतधारी कवि, कक्तिा 
के साथ ओर दिव्य भाव को मिला कर देखना आरम्भ करता 
है। अग्नि में वह हाम करके विश्व विख्यात हाताओं का 
साथी बन गहा है | अग्नि उसके ओर उनके मध्य में एक दिव्य 
दूत का काम करती ह। वह और आगे बढ़ता है । स्वयं अग्नि 
हाता के रूप में भासने लगती हे । 
वह भस्मकारक न रह कर विश्व रक्षक शक्ति बन जाती है। 
अब उस शक्ति का विस्तृत कार्य क्षेत्र प्रथ्वी तक परिमित न रह 
कर अन्तरिक्ष ओर द्य लोक भी घेर लेता हे। अब बह मर्च 
व्यापक ५पहाविधायक अद्भुत शक्ति के रूप में प्रतीत होती है ।” 
। वदसन्देश भा८ ५४ 


पं० विश्व बन्धु "जी स्वयं कव हैं, अतः उन्होंने कौव्य मय 
भाषा में पं: राज/राम जी को कल्पना का सुन्दर सण्डन किया 
है। आपका आशय है कि अग्नि देवता ता साधारण अग्नि ही है 
परन्तु उसका कवि न विश्वऋूप दे दिया है। इस अग्नि आदि 
का यह. एर्ष व्यापक रूप न ईश्वर है ओर न इंश्वर की शक्तियां 
जेसा के पं० राजाराम जी ने लिखा हैं| तथा आपने बड़ी बुद्धि- 
मानी स यह भा बता दिया कि वद ऋषियों के बनाये हथ काव्य 
ग्रन्थ हैं । तथा अग्नि आदि का देवताओं का रूप देना यह उनकी 
कवित्व कल्पना है । यहा बात मीसांसक मानत है तथा यहीं बात 
वर्तमान समय के सब स्वतन्त्र प्रज्ञ बिद्वान कहत हैं । 


सारांश 


उपराक्त रा से देवताओंक सम्बन्धर्म निम्न लिखित बातें 
प्रकट होती है । 


(१) आदिभौतिकवाद--बेदिकदेवता, केवल प्राकृतिक शक्तियाँ 
हैं । जैसा कि पाग्रात्य विद्वानोंका मत है | यही मत अति प्रस्वीन 
काल से मीमांसकोंके एक सम्प्रदायका रहा है। इसी को निरुक्त 
की परिभाकासे श्राधिभोतिक बाद कहत हें । 


(०) शब्द देवता--मीमांसकोंमें शवर स्वामी आदि, मन्त्रोंके 
अतिरिक्त किसी अन्य देवता या इश्वरकी आवश्यकता नहीं 
समझते | अ्रतः इनके मतमें मन्त्रोंके शब्द ही देवता हैं | ये लोग 
कमंका फल भी कर्मा द्वारा ही मानत हैं| अतः उसके लिये भी 
किसी देवताकी अथवा इश्वरकी आवश्यकता नहीं मानते । 

(३) आधिदेविक--३२ सम्प्रदायके विद्वानोंका कथन है कि 
अप्रि आदि जड़ हैं परन्तु इन सबका एकण्क अभिमानी आत्मा है 
अतः उस अभिमानी आत्माका मानकर स्तुति प्राथना आदि किये 
जाते हैं। उन अभिमानी देवेका अग्नि, इन्द्र. सूय आदि नामसे 
कहा गया है। जैसा कि वदान्तदर्शनमें कहा है | 


अभिमानि व्यपरदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ ॥| २।१।४ 

अथ्थ---विशपानु गतिभ्याम, विशेष ओर अनुगति से अभि- 
मानीका कथन है | अभिप्राय यह हैं कि वेदादि में अग्निञ्रादि का 
चतन वत मान कर उनस प्रार्थना आदि की गई हैं. तथ। प्राणों- 
का व इन्द्रीय आदि का बिवाद पाया जाता हे इसी प्रकार श्रृत्रा- 
सुर युद्ध आदि के कथन से उनके पुरुषाकार होने का संदेह 
होता हे । इसका उत्तर सूत्रकार देत हैं कि यह सब कथन अग्नि 
आ।दि मे जु उनका अधिट्ाता देव है उसका कथन हे। उन्हीं 
को ऋ भिमानी देवता कहते हैं | इनके सत में भो दंबता अनेक है 
तथा उन सबका एक एक अधिष्ठाता भी है । 


(४) याजशिक बाद--ज्ेदों के निष्पक्ष एवं गम्भोर स्वाध्याय से 


“5३ <) 


यह निश्चित रूप से विदित हाता हें कि--वदिक आर्य प्रथम 
भोतिक देवताओं के ही उपासक थे। सथा उनको इह लॉकिक 
पदार्थों की तथा सुखमय ओर स्व॒तन्त्र जीवन की अभिलाषा थी। 
न ता उनका परलोक की चिन्ता थी ओर न माक्ष व स्वगांदि की- 
कामना । उस समय धम्मं के बन्चन आदि का अभाव सा था, 
तथा राजा आदि का दण्ड भो न था। सब सुखी. स्वतन्त्र ओर 
मस्त थ । तत्परचात्‌ यहां घामक भावों का प्रादभाव हुआ ओर 
स्वर्ग आ।दे की कल्पना का आविप्कार भी। अतः स्वर्ग की प्राप्ति 
क लिये यज्ञों का निर्माण भी आवश्यक हीं था। बस फिर शने 
शन; इस यज्ञ देवता का विम्तार ह।न लगा ओर सम्पूर्ण देवताओं 
का स्थान इसी ने ले लिया । सबसे प्रथम यज्ञ कता यज़मान 
की स्तुति के पुल बांध गय। उसो को इन्द्र प्रजापति आदि को 
पदवी देदी गई । यथा, 

एप उ एबं प्रजञापतियों यजते ॥ ए० २। १८ 

इन्द्रो बजपानः || शत० २। १। २। ११ 

बजमानो अग्नि! ॥ शत० ६। ३। ३। २१ 

सम्बत्सरों यजमानः | शत० ११ | २।७ | ३२॥ 

शै चर 

एप थे यजपानों यत्सोमः | त० १ ।३ |३।४५ 

यजपानों हि सूक़म ॥ ऐ० ६ | & 

इत्यादि वाक्योंस बेदिक ऋषियोंने यजमानेको प्रशंसा प्रार्भ 
कर दी | 

तथा सम्पूण दबोंस भी अधिक उसकी महिमाका अस्वान 
किया गया । 


उसके बाद समय पाकर ब्राह्मणोंमिं जातोयताका स्वाभिमान 


( «३ ) 


उत्पन्न हुआ और उन्होंने यजमानों की स्तुति करना बन्द कर 
दिया (शायद इसकी आवश्यकता भी न रही हो ) । 


र “विद्वांसों हि देवाः” का प्रचार प्रारंभ किया गया। 
तथा सब देवरूप ब्राह्मण बन गया । जैसाकि कहा है--- 


ब्राह्मणों वें सर्वा देवता! ॥ ते० | १ । ४ ।४।॥२, ४॥ 
एते थे देवा अहुतादों यद्‌ ब्राह्मणाः ॥ गो० उ० १६ 
अथ हैते मनुष्यदेवा ये ब्राह्मणाः ॥ प० । १। १। 
देब्यो वे वर्णो बाह्मणः ॥ ते० १ ॥ २। ६ | ७ 


इस प्रकार ब्राह्मण ग्रन्थोमें ब्राह्मणंकी स्तुति व महिमाका 
विस्तार पूर्वक वर्णन किया गया है। प्रथम ता ये ब्राह्मण यजमान 
ओर उसके रथ, अश्व, बस्र॒ आदिकी स्तुतिमें मन्त्रांका निमाण 
करत थे परन्तु अब ये लाग त्राह्मणोंका ओर यज्ञोंका बन करने 
वार्ली श्रतियाँ बनाने लगे । तथा प्रजापति, त्रह्मा, पुरुष, विराट 
अ्रादि नामसे एक नयादेव निर्मित हुआ । जिसके विषयमें विशेष 
प्रकाश प्रजापति प्रकरणमें डालेंगे । परन्तु ब्राह्मणोने अपनी 
प्रशंसाके साथ साथ यज्ञकी स्तुतिके भी मनन्‍्त्रोंका खूब ही निमोण 
किया क्योंकि उस समय एक मात्र यज्ञ ही उनका आश्रय था। 
अतः देवताओंका स्थान भी यज्ञकों ही दे दिया गया । उस समय 
ब्राह्मणंने कहना आरंभ किया कि अय भोले प्राणियों जिन देव- 
33803 आप लोग उपासना करत हो वे तो हमारे द्वारा बनाये 
गये है। 


( अस्माभिः रृतानि देवतानि ) 


अतः आप लोग स्वदेबरूप ब्राह्मणोंकी पूजा किया करो ९ 
तथा मनुस्मति आदिसें कहा गया है कि-.- 


( ६४ ) 


अविद्वांथिव विद्वांथ ब्राह्मणों देवत॑ महत्‌ ॥ ३१७ 
(अध्याय ० ६) 
सर्वथा ब्राह्मणः पूज्या: परमं देवतं हितत्‌ ॥ ३१६ 


जिस प्रकार सर्व भक्षक हाने पर भी अभ्नि पवित्र ही गहती है 
इसी प्रकार अनेक पापोके करने पर भी ब्राह्मण शुद्ध व पूज्य ही 
रहता है. चाहे वह मूख भी हो फिर भी वह पृज्य ही है। इस 
प्रकार य लाग राज़ दंडस भी मुक्त हात थे। 


यज्ञ 


यज्ञों वे ऋतस्य योनि: | यजु० ११ । ६ 4॥ 
यज्ञो वे बसुः ॥ यजु० १ | २॥ 

यज्ञो वे स्वः ॥ यजु० १ | ११॥ 

यज्ञः प्रजापति! ॥ शत० ११! ६।३।६॥ 

स॒ वे यज्ञ एव प्रजापति! | शत० १|७।४।४॥ 
यो बे बिष्णु स यज्ञः ॥ शत० ४५।२। ३। ६॥ 
यज्ञ उ देवानां आत्या || शत० ८। ६। १। १० ॥ 
यज्ञ उ देवानामन्मम्‌ ॥| शत० ८] १।२। १० ॥ 
वाग्वे यज्ञः ॥ ऐ० ५। २४ 

यज्ञ एव सबिता ॥ गों० पू० १ | ३३ 

यज्ञाद वे प्रजा प्रजायन्ते | शत० ० ।४। २। ६॥ 
यज्ञों वे शवनम ॥ ते० ३।३७।४॥ 


( ६४ ) 


चर सच कै 

यज्ञों व श्रुवनस्य नाभि! ॥ त० ३। ६ ४।४ ।॥ 

यज्ञो वे मेत्रा वरुण: || को० १३। २ 

मनो वे यज्ञस्थ मेत्रा वरुएः ॥ ऐ० २४/२६।२८ 

विराट वे यज्ञ ॥ शत० १ | १॥। १। २२ ॥ 

स्त्रगों हे लोकों यज्ञ/ | कों० १४ | १ 

अथातू--ऋत इस यज्ञ से उत्पन्न हुआ है। तथा वसु. प्रजा- 
पति. सविता, विष्णु आदि सब देवता स्वरूप यज्ञ ही है.। यज्ञ 

| देवों का आत्मा तथा वहीं अन्न हे | इस यज्ञ से ही सम्पूर्ण 

प्राणी उत्पन्न होते &. यही संसार का उत्पन्न करता है। आदि 
आदि सव महिमा यज्ञों की कथन की गई है । इस प्रकार शनेः 
शनः याज्ञि क ने देबताओ का प्रभाव कम करना आरम्भ किया 
तथा बाद म उनके अस्तित्व से भा इन्कार कर दिया और समन्त्रों 
के शब्दों का ही देवना म/नने लगे । इस प्रकार यज्ञोक विस्तार 
हान लगा ओर वह इनता बढ़ा कि सम्पूण भारत में घर घर 
इसी का स&्क्नाज्य दिखाई देता था। लःखो मूक पशुओका इस 
यज्ञ में हामा जाने लगा यही तक नहीं अपितु नरमध यक् में 
जीवित मनुष्यों का भी बलिदान आरम्भ हुआ तथ। शराब आदि 
का भी भयानक प्रचार हा गया । बस मांस ओर शराब का जो 
परिणाम होना था वह हुआ ओर संसार एक पाए का केन्द्र बन 
गया। बाममार्ग आदि अनेक प्रकार के सम्प्रदायों का जन्म 
हुआ ओर धम्म के नाम पर खुल आम पाप का एकाधिपत्य हो 
गया। यस संसार इन यह्ञों स बिलबिला उठा और धीरे २ 
चज्ञो के अति घृणा बढ़ने लगी ओर इसके बिरोध में प्रचार भी 
प्रररम्भ हो गया। यज्ञों का प्रथम प्रचाग्क या आविष्कर्ता, अथर्वा 
ऋषि था। 


( | 


( यज्ञेस्‍थर्वा प्रथम! पथस्तने | ऋ० १ | ८३।५॥ ) 


भारतीय दर्शन शास्त्र का इतिहास” में दवराज जी लिखत 
 कि--- 


“यज्ञों के इस व्यापारिक धम्म के साथ साथ ही ब्राह्मण 
काल में हिन्दु धर्म के कुछ महत्वपूर्ण सिद्धान्तों का भी आविष्कार 
हुआ | हिन्दु जीवनके आधारभूत वर्णोश्रम धर्मक स्रोतका यहां 
समय है । प्रसिद्ध तीन ऋणों की धारणा इसी समय हुई |*** 

इस युगमें बेंढिक कालके देबताओंकी महत्ताका हास होने 
लगा था। यज्ञों के साथ ही अग्नि का महत्व बढ़ने लगा था। 
लेकिन इस कालका सबसे बड़ा देवता प्रजापति हैं । तंतीस देवता 
चौतीस वा प्रजापति है प्रजापति में सारे देवता सन्निविष्ठ हैं 
( शतपथ में ) यज्ञको विष्णु रूप बताया गया है (यज्ञों 'व विष्णु) 
नारायणका नाम भी पाया जाता है। कहीं कहाँ विश्वकमो और 
प्रजापतिका एक करके बताया गया है । 


५६ 
(भी ] 


राधाकृष्णन ने इस युग की व्यापारिक यक्ष प्रब्ृत्ति का 
श्रत्यन्त कड़े शब्दोम वर्णन किया है | व लिखत हैं कि “इस युग 
में वेदों के सरल और भक्ति मय धम्म की जगह एक कठोर हृदय 
घाती व्यापारिक धम्म ने ले ली | जा कि एक प्रकार के ठेके पर 
अवलम्बित था। भ्रार्या के पुराहित माना दवताओ से कहते थे 
'तुम हमें इच्छित फल दो, इसलिय नहीं कि तुम में हमारी भक्ति 
है परन्तु इसलिय कि हम गणित की क्रियाओं की तरह यज्ञ 
विधानों का ठीक क्रमशः अनुष्ठान करत है । कुछ यज्ञ ऐसे थे 
जिनका अलुष्ठाता सदेह ( सबंतनुः ) स्वर्ग को चला जा सकता 
था। स्थगं प्राप्ति ओर अमरता यज्ञ विधानों का फल थी. नकि 
भक्ति भावना का।” 


्] 


( 
अधभ्यात्मवाद 


निरूक्त कार याम्काचार्य ने तीन प्रकार के मन्त्र बताय हैं। 

(५) पराक्ष कृत, (२) प्रत्यक्ष कृत, (३) आध्यात्मिक । 

इनका आधिभौतिक, आधिदेविक ओर आध्यात्मिक भी कह 
खत हैं | यहां आध्यात्मिक प्रकरण का विचार करते हैं । श्री 
यास्काचाय ने आध्यात्मिक के लिये लिखा हे कि-- 


अशाध्यात्मिक्य उत्तम पुरुष योगा अहम इति च एतेन 
सब नाग्ना || नि० ७। १ 

ऋणान--जिन मन्त्रों मं दबता के लिय उत्तम पुरुण की क्रिया 
तथा अहम . अवाम . बयप्र य सब नाम पद हों वे आध्यात्मिक 
मन्त्र हात हैं । 

अध्यात्म मन्‍्त्रों का उदाहरण दिया है कि-- 

के 3 [भु 4 
झह थश्रुव॑ वसुनः प्व्यस्पति रहें धनानि संजयामि 
शारवत; ॥ ऋ० 

इस मन्त्र का इन्द्र ही ऋषि ओर इन्द्र ही देवता है। श्री 
साय णाज्ञार्य ने लिखा हे कि एक वेकुण्ठानाम की राक्षसी थी 
उसने तप फिर उस तप के प्रभाव से उसके 'इन्द्र' नाम का पुत्र 
उत्पन्न आ उस इन्द्र की यह आत्म स्तुति (प्रशंसा) है। 
इसी प्रकाट के अन्य उदःहरण भी दिये जा सकते हैं। आगे 
निमक्तकार लिखत हैं कि-- 

“परोक्ष कृताः प्रत्यक्ष कृताश्च मन्त्रा भूयिष्ठा अल्पश 


आध्यात्मिकाः ॥” 
अशात--परोंक्ष कृत ओर प्रत्यक्ष कृत मन्त्र बहुत अधिक हैं. 
परन्तु आध्यात्मिक मन्त्र तो अत्यन्त अल्पतम हैं 


७) 


( 
श्री० प॑ं० सात बलेकरजीका मत 


“बेद मन्त्रों का अर्थ आध्यात्मिक, आधिभोतिक, आधिदेविक, 
ज्ञान ्षेत्र से भिन्न २ होता है। आध्यात्मिक क्षेत्र वह है जा 
आत्मा से लेकर स्थूल देह तक फला है |“ ** शरीर का अंगि- 
रस व्यक्तिगत हाने से आध्यात्मिक पदार्थ है। इसी का आधि- 
भातिक अर्थात सामाजिक कि वा राष्ट्रीय क्षत्र में प्रतिनिधि 

राय जीवन” उत्पन्न करने वाला संघ हाना स्वाभाविक हे । 
तथा आधिदेबिक क्षत्र में इसी का रूप अग्नि अथवा आग में 
देखा जा सकता हैं|” अग्नि विद्या प्र५ ४८८ ॥ 


आपके मत से भी तीनों प्रक|र के अर्थों में बतमान इश्वर के 
लिय स्थान नहा है | 


अध्यात्वाद और गीता 


अक्षर ब्रह्म परम स्वभावोष्ष्यात्मम्च्यते | अ० ८|३ 

अर्थात्‌-कर्भी भी नष्ट न हाने वाला तन्व ब्रह्म है, और 
प्रत्यक बस्तुक निजभावका स्वभाव कह उसी स्वभावका नाम 
अध्यात्म है । 

अमभिप्राय यह है कि अविनाशी ब्रह्म के स्वाभाविक ज्ञानकों 
अध्यात्म कहत है । 


५ 


८) 


ब्रह्म, परमात्मा, शुद्धात्मा, आदि णकार्थवाची शब्द हैं। अतः 
आत्माक शुद्ध स्वरूपका ज्ञान जिसस ह। वह अध्यात्म विद्या है | 
यही विद्या सब विद्याओंमें श्रेष्ठ है । 
नह कक ८ ० हे 
अथवायू भी कह सकत है कि इसी ज्ञानका नाम विद्याहे अन्य 


( $56 ) 

सब ज्ञान अविद्यारूप ही हैं। इस ख्लोकका भाष्य करते हुए 
श्री शंकगाचायजी लिखते हैं-- 

“तस्य एवं परस्य ब्रह्मण! प्रति दृह प्रत्यगात्मभाव: 
स्वभाव: ॥ 

अर्थात--उस पर ब्रह्मका प्रत्यक शरीरमें जा अन्तरात्म भाव 
है उसीका नाम म्वभाव है ! आगे और स्पष्ट करते हैं । 

पक » (९ 

“आत्पानं देहमधिकू य प्रत्य गात्मतया प्रवृत्त परपराथ 
ब्रह्मावसानम्‌ उच्यते अध्यात्मशब्देन, अमिधीयते॥ 

अभिप्राय यह है कि-शरीरका आश्रय बनाकर जो अन्तरात्मा 
भावस उसमें रहने वाला आत्मा है. वह शुद्ध निश्चयनयस ता पर 
ब्रह्म है| हैं । उस। तत्व ( स्वभाव ) का अध्यात्म कहत है। अर्थात 
आत्माके शुद्ध स्वभाव का अध्यात्म कहत है.. नथा जिस विद्यासे 
उस स्वरभावका ज्ञान हाता है उसे अध्यान्स विद्या कहते हैं । सांख्य 
मतमें प्रकतिका भी अक्षर माना गया है इसालिय झाकमें अक्षर, 
के परम, विशपण लगाया गया है, जिसस यह शब्द आत्माका 
हैं। वाधक है । आग अ० १०। ३२ ॥ में (अध्यात्म विद्या 
विद्यानाम ) कहकर इस मोक्षफल ग्रादात्री अध्यात्म विद्याकों सर्व 
श्रप़ता बताई गई हे । तथा च-- 

० प 

अध्यात्म ज्ञान निन्‍्यच्ं तत्व ज्ञानाथे दशेनम्‌ । 

एतज्ज्ञानपिति प्राक्षफज्ञानं यदतोउन्यथा ॥ १३। ११ 

यहाँ शंकराचायजी लिखते हैं कि-- 

“आत्मादि विषय ज्ञानं अध्यात्म ज्ञानं तसर्पिन्‌ निन्‍्य- 
भावों नित्यलम ।।” 


( ४८ ) 

श्र्थात--आत्मादि विपयक ज्ञानका नाम अध्यात्स ज्ञान है | 

इसके विपरीत सांसारिक प्रवृन्तिका अज्ञान समममना चाहिय। 

तथा च अ८ ७ | २€ सें आये हुए “अध्यात्म” शब्दका अर्थ 
भी आचायन 

“प्रत्यगात्म विषयक वस्‍्तु तदू विदृः /! 

अर्थात--अन्तरात्म विषय ही किया हैं । 

अतः स्पष्ट है कि गीतामें निज़् आत्म ज्ञानका नाम अध्यात्म 
विद्या व अध्यात्म ज्ञान हे | 


उपनिषद्‌ और अध्यात्म 

उपनिषद कारों न इसको ओर भी स्पष्ट किया है। यथा-- 

अथा5ध्यात्मं य एवाय॑ मुख्य प्राणः ॥ छा० १।५॥३॥ 
णिच्चमणयदो दुचेदरा जस्स 

अथाध्यात्ममिदमेव मूर्त' यदन्यत्पाणाच्च।। ७ ॥ 

अथामूते ग्राशाश्व। ५ ॥ बृ० २।३॥ 

अथात--स्थूल और मसूह्म ( भाव प्राण और द्रव्य प्राण ) 
प्राणों का अध्यात्म कहते है | इसी प्रकारके अन्य प्रमाण दिये जा 


सकते हें | अभिप्राय यह है कि अन्तरत्मा के ज्ञान को अध्यात्म 
विद्या अथवा इसी का नाम परा विद्या भी हे | 


पर विद्या 
ढ्व विधे वेदितव्ये इति हस्प यद्‌ ब्रह्म त्रिदों बदन्ति 


( ५१ 9 
परा चेबापपरा च ॥9॥ गुण को? १ ॥ 


तत्राउपपत ऋग्वेदो यजुरवेदः मामवेदड्थवेंदः ॥ अथपरा 
यया तद चर मधरि गम्यते ॥५॥ 

अधोत--दो विद्याये जाननी चाहिय परा विद्या. और अपरा 
विद्या । ऋग्वेद आदि चारो वेद तथा नत्‌ सम्बन्धी अन्य साहित्य 
बे मघ अपरा विद्या अथात सांसारिक विद्यार्यें है। तथा जिस 
विद्याक द्वारा यह अन्तरात्मा, प्रत्यगात्मा, विविक्तात्मा जाना 
ज्ञाता हे वह परा विद्या हैं । 

अथाोत्‌--उपनिषद्‌ आई अध्यात्म शम्रो का अपरा विद्या 
कहते है । निरूक्त कारके मतमें बेदोंमें अत्यल्प मन्त्र अध्यात्मिक 
हैं ओर उपनिपदो के मत से बदों में अध्यात्म ज्ञान हे ही नहीं | 
अथवा यदि है भी ता इतना गौण रूप से हे कि वह नहीं के 
बराबर है । 


इसका पुष्टि गीता में की गई है । यथा-- 


वेदवादरताः पाथ नान्यदस्तीति वादिनः ॥ २। ४२ 
श्रुति विप्रति पन्ना ते यदा स्थास्यति निश्वलाः ॥। 
तथा त्रेगुएया विषया वेदाः ॥ 


अभिप्राय यह हैं कि जो वेदवादमें रत हैं. वे लाग यज्ञादिकस 
ऊपर आत्मिक ज्ञानका नहीं मानते तथा न ही मोक्ष आदिको 
मानत है. । इसलिये ये लोग जब तक अध्यात्म ज्ञानसे स्थिर बुद्धि 
नहीं होंगे उस समय तक इनका कल्याण नहों हाने का। क्योंकि 
ये बेद तो त्रिगुणरूपी रस्सी है जिससे जीवोंको बॉधा जाता है । 
अभिप्राय यह है कि सम्पूर्ण आचार्योका तथा ऋषि आदिकोंका 
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इक विपयम यहां मत था कि वेदोंमें अध्यात्म विद्या नहींक बराबर 
हे.। जा है वह याज्षिक आइम्बर अथवा! देबताओंकी अलंकारिक 
वस्हतिओंस तिशाभत हाकर प्रभाव हीन॑ ओर निःसार सी दीवग्व 
पड़ती है । 
तथा च जो विद्वान प्रत्यक मन्त्रका आध्यात्मिक अर्थ करते हैं 
थे लाग निरक्त आदि सम्पूर्ण शाब्रोंक विरुद्ध अपनी एकनइ नीति 
के प्रचार करना चाहते है, परन्तु उनको निराश ही होना पड़ता 
है । सारांश यह है कि आध्यात्मिक मन्त्रोमें भी. अशत्मा(जीवात्मा) 
का वर्गान है, वतमान कल्पित इश्चर का नहीं | 
क्योकि निरुक्तकार ने स्पष्ट घापणा की हे कि अध्यात्म प्रति- 
पादक॑ मन्त्र अत्यल्प हैं । यदि प्रत्यक मन्त्रक अर्थ अनेक प्रकारक 
हान तो निरुक्तकार का एसा लिखनेकी कुछ भी आवश्यक्ता न 
शी | तथा च स्वयं आय समाजके प्रख्यात विद्वान महामहापाध्याय 
प ज्णाय मुनिर्जा अपनी पुस्तक “वदिक काल का इतिहास” में 
लिखते हैं कि" जो लोग केबल आध्यात्मिक अर्थ करके वेदोंका 
दृषिः करते है" 
यहाँ विवश ह।कर पं८ जी न॑ बदों में इतिहास भी 
सानभलिया है । जिसका वर्णा-हम यथा प्रकरण 
करेंगे। यहाँ तो यह दिखाना है कि स्वयं आयसमाज 
के ही स्व मान्य विद्वान भी वदोंके प्रत्यक मन्त्रके 
आध्यात्मिक अथ करनेको वेदीकों दृषित करना मानत 
है | इसी बा तकी पुष्टि 'एतरेयालाचन' में श्रीमान पं० 
सत्यत्नत सामाश्रमजीने की है, आप लिखते हैं कि-- 


*अथापि तान्याध्यात्मादीनि नापतस्‌ त्रिविधानि वस्तुतः 
'पंचविधानि व्याख्यानानि नहि सर्वेषां: पन्त्राणमुपपश्ते 


( ७३ ) 


अथात अध्यात्म आदि तीन ग्रकारके मन्त्र जः कि वास्तवमें 
यॉच प्रकार के हें । 

इसक! यह अर्थ नहों है कि प्रत्यक मन्‍्त्रके तीन प्रकारके 
अथवा पाँच प्रकारके अर्थ हात है । प्र० १८३ 

अतः प्रत्येक मन्त्रके अनेक प्रकारके श्र्थ करना बे दिक बांग- 
मय, के सवा विरुद्ध है । 

परन्तु कुछ मन्त्र अध्यात्म वादके अवश्य हैं. और व आत्म- 
परक हैं ईश्वर परक नहीं। 

तथा च निरुक्त अध्यप्य०शस्में (इना विश्वस्थ भुवनस्यगापा:) 
ऋ८ ३ । १८ । ? की व्याख्या करते हुय लिखा है कि-- 

/इंश्बरः सर्वेषां गोपायिता आदित्यः | ** 

[ का ८ 

इश्वरः सर्वेपापिन्द्रयाणां गोपायिता आत्मा ॥ 

निरक्तकारन इश्रके चार नामों एक “इन शब्दर्की ही 
उ्याख्या की है | यहाँ आदित्यका इश्वर माना है तथा आत्माको 
इसलिय ईश्वर माना है कि वह सब इन्द्रियोंका पालन करता है । 
बस यदि यास्काचार्यके मतमें बंदोंमं इश्वरका कथन हाता तो वह 
अबश्य इस स्थल पर ( अथवा किसी अन्य स्थान पर ) उसका 
चर्णान करत परन्तु ऐसा न करके सूयको ईश्वर बताना तथा 
आत्माकों ईश्वर कहना यह स्पष्ट सिद्ध करता है कि-निरूक्तके 


समय तक भारतमें इश्वग्की मान्यता नहीं थी । यहाँ पर पं० 
सामाश्षमर्जाने लिसखा है कि-- 


“तदन्न यद्याप जडात्मकस्य आदित्यस्य चेतन्यात्मकस्य 
जीवात्मनश्चेश्वरत्वमुपात्तम्‌ !”. .. 
अधथात--यहाँ जड़ सूर्य व जीवात्माका ईश्वरत्व कहा गया है 


( 32४ 9) 
इसके बाद पं: सत्यब्ननरजीन यह लिख दिया हे कि “इनक 
आश्रय हानेस इख्वरका भी बोध होता ही हे जो यह उनका ईश्वर- 
विपयक्र माह ही जान पढ़ता है । 


देवोंका अनेकत 

बतमसान समयके सुप्रसिद्ध वदिक बिद्रान श्रीमान पं० सत्य- 
ब्रत सामाश्रर्मीर्जी ने लिखा है कि-- 

“एत्थं हि नाम निर्बेचनतः स्थाननिर्देशतः कर्मनिरुपणतः 
उन्पत्ति वर्ण नतः ब्राह्मणविनियोगतः, तदूविहितमन्त्रा्थतः, 
दवलक्षणादाहरण श्रतितः, प्रत्यक्ष हृष्ट भांतिका देवास्पादस्ने 
राशित फलोपपत्तेश्व निर्णीतवमेतत्‌ू-अयमेव पार्थिवों भोंति- 
क्रोप्निसवेत्रयज्ञपु देव इति ग्रद्मते नान्यक्रथन तथा च- 

“देवशब्देन देवताभिधानाग्न्यादि शब्देशव न तस्य 
देव देवस्य ग्रहणं याक्षिक संपतम्‌ | अधिदेवत व्याख्याने 
चाम्न्याद द्रव्यादि विज्ञानमेवामिए्टपिस्यग्नादिपदानामीश्वर 
वाचित्र व्यर्थ एबं |” पृ० 2८२ तथा च हि 

वेदेपु चतुविधा देवा श्रूयन्त इन्येव फलितम्‌ ये । तत्र 
अग्नि, वायु, स्वर्या बेते त्रयोमुख्या देवाः | इध्यात्जी ग्रावादयः 
परिभाषिका देवा: प्रथिवी जल चन्द्रम/प्रभ्ृतःयों बह एवं 
तन्मुग्व्यदेव सहचरादय इत्य मुख्यादवाः +, 

“ऋत्विग्यजमान विद्वांसस्तु गोणा ईति सिद्धान्तः ।” 

अथाव--.'' नामोक निबंचनस. स्थान्पी निर्देशसे, कर्मविभागसे 


( 5४ ) 
उत्पत्तिके कथनसे. त्राह्मणादि अन्थोंमें बिनियोग देखनेसे, अश्नि 
आदिक वशा[न करने वाले मन्त्रोके अथसे. श्रत आदियें जा देवोंके 
- लक्षण आदि किये हैं उनके ज्ञानसे. प्रत्यक्ष दीखने वाले ही अप्नि 
. आदि भोतिक देव ही सर्वत्र यज्ञोंमें गृहीत हैं, यह निश्चिन मत हे 
याज्षिकोंका | देवता शब्दसे अभि आदि शब्दोंसे उस देवाधिदेव 
इंश्वस्का ग्रहण याज्िक मतमें नहीं है | तथा च--अधिदेबत 
व्याख्यानमें भी अग्नि आदि द्रव्यका ही ज्ञान अभिष्ठट हे अतः 
अधिदवतपक्षमं भी अ्रप्नि आदि शब्दों द्वारा इश्वरका ग्रहण 
व्यर्थ ही है ।' 
इस प्रकार आपने अधियाज्िक ओर अधिदेवतपक्षम इश्वरका 
अभाव सिद्ध किया है | शेप रह गया अ्रध्यान्मवाद उसका वर्णन 
हम यथा स्थान करेंगे। 
तथा च आग आपने दवोके चार भद बताये है। 
(४) मुख्य--अ प्वि वायु (इन्द्र) व खूथे. य तीन सुख्य देव है । 
) अमुख्य --मुस्न्य दबाक सहकारी, प्राथवा, जल. चन्द्रमा. 
आदि अनक, अमुख्यदेव है । 
(३) पारभापिक.--इध्म, अक्ष, श्रावा, आदि पासरिभाषिक 
देवता हैं । 
(४) गोण .-ऋत्विक . यज़मान. विद्वान आदि गोण 
देवता है। 
अरथाप--य वास्तविक देवता नहीं है अपितु यज्ञ आदिस 
देबताओंकी स्तुति आदि करते हैं इसलिय उपचारस इनका भी 
दबता कह दिया गया है ।” 


जैन परिभाषामें इसका सार्थक नाम असदभत व्यवहास्नय 
। तथा च्‌ ब्राह्मग ग्रन्थोमें स्पष्ट लिस्बा हे कि- 


( ७5 $ 
देवा हैव देवाः अथदेते मनुष्यदेवाः ये आक्षणाः शुश्र- 
वांसो अनुचानास्ते मनुष्यदेवाः || पृडविश ब्रा० | १ । १ 


अथात देवता तो देवता ही हैं. परन्तु जो विद्वान आदि मनष्य 
हैं, उनको भी देवता कह दिया गया है । 


जा लोग “विद्वांसा हि देबा:" का रटकर वास्तविक देवताओं 
का क्राथ करत हे उनका उपरोक्त प्रमाश ध्यानस पढना चाहिया 


तथा च ब्राह्मण(म लिग्वा है कि--- 


यद्‌ वे मनुष्याणां प्रत्यक्ष तद देवानां परोक्तम , अथ 
यन्पनुष्याणां पराक्ष॑ं तद्देवानां प्रत्यक्षम्‌ | ता०२२।१०।३॥ 
. श्रर्थात--जों मनुष्योंके लिये प्रत्यक्ष हे वह देवे।के लिय पराक्ष 
है, और जो मनुष्योंके लिये पराज्ञ है. वह देवोंके लिय प्रत्यक्ष है । 
ओर भी--- 


आहइुतिभिरेवदेवा-प्रीणाति दक्षिणामिमनुष्य देवान ॥ 
शत० २।२।२।६ 

सत्यमेव देवा अनृतं मनुष्या।।। शत० १।१।१।४ ॥ 

द्व व योनी इति ब्रयात्‌ देवयोनिरन्‍्यः मनुष्ययोनीरन्यः 
प्राचीन प्रजनना पे देवा! प्रतीचीन प्रजनना मनुष्याः ॥ 
शत० ७।|७४। २। ४० ॥ तथा च॒ प्रजापतिः प्रजा असृ- 
जत स्‌ उध्वेभ्य एवं प्राणुभ्यो देवानसृजत ये आवारा च 
ग्राणास्तेभ्योमर्त्या।॥ शत० १० । १ । २। १ ॥ इत्यादि 


( ७४७ ) 


अर्थ--यजमान आहुतिसे देबताओकों परुष्ट करता है. तथा 
दक्तिणासे विद्वानोंकों | 


देबता सरय (अमर) हैं और मनुष्य अनृत (मरणघमो) हैँ । 


क्रथक प्रथक दो योनियां हैं. एक देवयोनी, दूसरी मलुष्ययोनी 
देवयोनि अन्य है। और मलुष्य योनि अन्य है । देवता, पर्व 
अर्थात प्रथम उत्पन्न हुए । मनुष्य पश्चात | प्रजापतिने श्रप्ठ प्राणा 
से देवोंकों बनाया तथा निम्न प्राणंसि मनुष्योंकी बनाया इत्यादि । 
इस प्रकार शनशः प्रमाण दिय जा सकते हैं जिनसे यह सिद्ध 
है. कि देवता एक थानों विशेष है और उनकी प्रथक प्रथक सत्ता 
है| वेद स्वयं कहता है कि -- 


म्वाहाकृतं हवि रक्षन्तु देवा;। ऋ० १० | ११० | ११ 
स्वाहा शब्द द्वारा प्रदान की हुई हविको देवता खाएँ। लथा 
बदान्त दर्शनमें लिग्या है कि-- 


अभिमानी व्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ ॥॥ २।१।४॥ 


दवोंका दो प्रकारका स्वसूप है एक ता अमप्रि आदिका प्रत्यक्ष 
हूप. दूसरा अग्नि आदिका अभिमानीदेव, जैसे मनुष्य आदिका 
प्रत्यक्ष शरीर तथा उनका प्रथक प्रथक अभिमानी जीवात्मा हैं । 


.. इसी प्रकार देवताओंके दे दो रूप 2. । शअभिप्राय यह है कि 
ब्रदिक विद्वानोंमें देवता विषयक विवाद था. कोई कहता था 
“पुरुष विधाः स्युः । तथा अन्योंका मत था अपुरूुष विधा: स्युः' । 
( जैसा कि निरुक्तमें लिखा है ) कि देवता पुरुषाकार हे तथा 
अन्य कहत थ कि जड़ात्मक ही है । इसका समाधान व्यासजीने 
किया है कि-ददता वाह्मयरूपसे जडात्मक हैं तथा अभिमानी देवत्व 


( अ>अट ) 
के कारण पुरुषाकार भी हे। परन्तु है प्रथक प्रथक ही | तथा च 


प्रत्येक सूक्त कतोने अपने अपने अभिष्ट देवताकों सर्वश्रेष्ठ देव 
माना है तथा अन्य देवताओंको निकृष्ट सिद्ध किया है। यथा-- 


हा 
अग्नि वें देवाना पतमो विष्णु) परमः || 
शत० १४७॥१।१॥। ४ 
अग्नि निम्न देव है और विष्णु परम देव हैं । उसीमें सब्र 
अन्य देव हैं । इसी प्रकार अग्नि. इन्द्र आदिके स्तुति परक यूक्तों 
में अप्वि आदिको अन्य सब देवताओमें श्रेष्ठ ठहगया है । 
अभिप्राय यह है कि देवता प्रथ्रक प्रथक भोतिक शक्तियों है । 
यही नहीं अपितु इन देवताओंकी दुब द्वियोका भी वरणन हें. 
यथा-- 
(0 
(माते अस्पान दुमंतयः) ऋ० ७। १ २२ 
अथ--हे अग्नि देव आपकी दुमंतियां ( भ्रमात-चिन ) श्रम 
से भी हमारा नाश न करें ? 
इसी प्रकार रुद्रसे प्राथना की गई है कि-- 
जि हे 
प्रानो महान्तमुत मानी अभेकम्‌ || ऋ० 
तथा इन्द्रसे भी प्राथना की गई हें । 


( मानोवधीरिन्द्र ॥ ) आदि-- 


अथोत--हे रुद्र ' आप हमार पिता आदिको तथा छोटे छाटे 
बालकोंका मत मारा। तथा ह इन्द्रदव आप हमारा बध मत करों 


तथा हमारे प्रिय भाजने।कोी मत चोर ? ( शअण्डा सा ) तथा हमारे 
>० ७ ५ ऊ च्््‌ न 
अण्डोंका भी मत चोर ओर चुरवात्र 


( #&€ ) 


इनसे ज्ञात हाता है कि-बेदिक ऋषियोंका यह विश्वास था 
कि यदि इन देवताओंका स्तुति, पूजा, आदि नहीं करेंगे [तो य॒ 
हमारे पुत्र आशिकोंकों मार देंगे तथा हमारा भोजन आदि भी 
चुरा लेंग | अतः यथदेबता एक नही अपितु प्रथक ० अनेक हें । 
तथा न. य. इश्वरकी भिन्न २ शक्तियाँ ही हैं क्योंकि इनकी दुबुद्धि 
आदि ईश्वर की शक्ति नहीं हो सकती । 


दवताआ क वाहन 
निरुक्त अ८ २ | ७। ६ में देवताआंक वाहनोंका कथन हे |-- 


“हरी इन्द्रस्य राहितः अग्नि! हरितः आदित्यस्य, रास- 
भा अश्विनो), अजाः पृष्णः प्रृपत्णोमरुताम्‌ , अरुएयोगावः 
उपसः श्यावाः सबितु), विश्वरूपा: बृहस्प ते! नियुतोवायो:' 


अर्थात- दे हर घाड़ इन्द्रक, लाल घोड़ा अमिका. हरा 
घोड़ा सू्यका, दी गद़भ अश्विनीकुमारोक. बहुतबकर पृपाके 
प्रपती मरुतोके. लाल गायें ऊषाके, काल रंगकी सबविताके. सब 
रंगो वाली वृहस्पतिके.--चितकबरी गायें वायुके वाहन है ।"' 


मृल संहिताओमें भी इन वाहनोका कथन है. यथा-- 

युजाथा रासभं रथ, ऋ५० १। १९६ , + ( अश्वनों दवता ) 
इसी प्रकार ऋ० ७ । २५। ४ में इन्द्रके घाड़ोका कथन है तथा 
ऋ५० ७ । ६० | ७ में सूयक सात घाड़। का उल्लख है 

( अगप्रक्त सप्त हरित: ) इसी प्रकार ऋ० १। ११८ | ४ में 
धृषाक अजवाहन बताथ है। इससे भो दंबताओंकी प्रथक प्रथक 
बबिता सद्ध है । 


रॉ 


( ८० ) 
देव पत्नियां 

बेदोंमें ३३ देवोंकी ३३ ही पत्नियाँ मानी गई हैं, इसीलिये 
अथबवबेदमें पत्नियों सहित ६६ देवता माने हैं | निरक्त अ० २०४ 
११ । में दव पत्नियोंका वर्शान हे. वहाँ यह मन्त्र दिया हे.-- 

देवानां पत्नी रुशतीरवन्तु नः, प्रावन्तु नस्तुजये वाज 
सातये । या: पाथिवासी या अपामपि ब्ले मा नो देवीः 

( 
सुहवाः शमंयच्छत || ऋ० ५ | ४६ | ७॥ 

हा अगले मन्त्र. ८ मे उन देव पत्नियोके नाम भी बताये 
गय हैं। यथा-- 

उतम्ना व्यन्तु देवपत्नी रिन्‍्द्राए4ग्माय्यश्विनीराट । 

आरादसी वरुणानी खुणोतुव्यन्तुदबीय ऋतुजनीनाम्‌ | ८ 

प्रथम मन्त्रमें सामान्य तया देव पत्नियोंका कथन तथा उनके 
प्रथिवी, अन्तरिक्ष आदि स्थानोंका कथन ( जैसा कि देवताओंका 
है) किया है । 

यहां निरुक्तमें, श्री यास्काचार्य लिखत है कि-- 

“इन्राणी, इन्द्रस्य पत्नी, अग्नायी अग्नेः पत्नी 
अशिवनी अश्विनों पत्नी, रादसी रुद्रस्य पत्नी, वरुणानी 
वरुणस्य पत्नी । आदि-- 

अथान--इन्द्रकी पत्नी इन्द्राणी, अग्नि की अग्नायी, अश्विनी- 
कुमारोंकी , अश्विनी. रुद्रको र/इसी, वरुणकी वरुणानी. पत्नी है । 

यहाँ रोदसी शब्दको भाप्यकारने एक वचनान्त माना है 
क्योंकि अश्ववंबदके इसी प्रकरणमें 'रादसी' शब्द एक बचनान्त है 


( ८५ ) 
अतः यह स्त्री वाचक एक बचनानत शब्द है, अतः जो बिद्वान 
गेदसी शब्द का द्विवचनान्त ही मानते हैं यह उनका कथन ठीक 
नहीं है । द्यावा प्रथवों वाचक रोदसी शब्द इससे भिन्न है। 


अस्तु यहां प्रकरण यह है कि बेदिक देवताओं के जन्म. कर्म, 
स्थान, माता, पिता. पत्नियां, वाहन आदि सब प्रथक प्रथक 
हैं| इन सब प्रमाणों से दवताओं का अनेक्यत्व सिद्ध हे । तथाच 
बदिक साहित्य का गहन अध्ययन करने पर यह भी स्पष्ट ज्ञात 
होता है कि--अ्रप्नि. इन्द्र, सूर्य आदि प्रथक प्रथक कुलों के देवता 
थे । सब आर्या के सब देवत' नहीं थे। प्रतीत होता है कि याज्षिक 
समय में इनका एकीकरण किया गया था । यथा 'मातरिश्वा' 
ह भ्रगु बंशियों को कुल देवता थी। ऋ० १६०१ में है-(भरद 
भ्रुगव म।तरिश्वा) मातरिश्वा, अप्नि देवको मित्र की तरह भृगु 
बंशियों मे ल जायें। इस श्रुति से अप्नि देवता का प्रचार भ्ृगु 
बंशियों मे करने की प्रे*णा हू | तथा जो भ्रुगु बंशियों का पूज्य 
देवता है। उससे इस कार्यके लिए प्राथनाकी गईहँँ | ऋवेदकी टीका 
में पं० रामनरेश त्रिपाठी ने लिखा है । कि तरोाथलिंक और 
रोथ के विश्व विख्यात कोशमे मातरिश्वा का अ्रर्थ भ्रगु बंशियों 
का पूज्य देव किया हैं । तथा अभि. अंगिरा. अत्र आदि कई 
“ छुललों के देवता थ। ऋ५८ मं०५ के दूसर सूक्तमें कहा है कि--- 


अन्रेरव त॑ सृजन्तु निन्दितारों निन्धासो भवन्तु ॥६'। 


£... अथात्‌ अत्र गात्रोत्पन्न वृशका स्तोत्र अप्रिका मुक्त कर । तथा 
अग्नि की निन्‍द करने वाल स्वयं निन्दित है। अग्नि का निन्‍्दक 
सिवय॑ इन्द्र देव थे । 


(शिर 


( ८ 9 
परस्पर विरोध 


आदित्यों की गगाना 


ऋग्वेद मणठल, २ सूल २७ में ५ आदित्य माने गये है । 
मित्र. अयमा. भग वरुण दक्ष. अश । मण्डल, &€ सू८ 
४४ में ७ आदित्य कह है | ससइत्त, १० सू० &+ में लिखा हैं. 

कि अदिति के ८ पुत्र थे जिनमें सम मानसड का त्यागकर वार्कीक 
७ का अदिति, देवों के पास ले गई नतत्तरीय ब्राह्मण में इन आदि 
त्योका उल्लेग्य है| यथा 

धाता, अयंमा, मित्र, वरुण. अ श भग. इन्द्र ओर विवम्बान 
शतापथमें ४० महीने १२ आदित्य माने गय हैं। 

महाभारत आदि पर्व अ८ १२९ में बारह आदित्यो के नाम 

८ चर 

निम्नलिखित है। 

घाता, अयमा. मित्र. वरुण. अ श, भग, इन्द्र. विवम्बान . 
पृप्रा न्वष्टा. सबिता, और विषयगु । 


३३ दव 
ये देवासा दिव्येकादशम्ध प्ृथ्विव्यापधकादशस्थ | 
अप्स ज्षितों महिनंकादशम्ध ते दवासा यज्नप्रिपं जुप- 
घ्वम | ऋ० १ | १३६ । ११ 
परन्तु अब ऋग्वद में ही २७० देवता हैं । 
निरुक्तमें यास्कन दवत काण्डम 2०९ दबता रिनाय है । 


( ३ ) 
हा त्व ए्‌ः 
अीशिशता त्रीसहर्ाण्यत्रि त्रिशचदवानव चासपयन ॥ 
ऋ० ३।६।६ 


३३६ दबोन अग्रिकी पजाकी है । 


तु 


क्री० पं० भगवदत्त जी न वंदिक वांगमय के इतिहास में. 
वदभाध्यकार स्कन्द स्वामी का वाक्य लिखा है जो उन्होंने 
मीमांस का के सिद्धान्त के विषय में लिखा हे । यथा 


“केंथ्िनु मीमांसकेः वेदोपरमपुनिषद्‌ न वाग व्यवहारा- 
तीतम्‌ ब्रह्म इति शुन्यवाचों युक्तरिरिति वदद॒भिः अपहमसितम्‌ 
पू० २३० 


अथान --कई मीमांसक उपनिपषदों को बढ का बंज़र भाग 
बताते हैं--उनका कहना हैं ( वाग व्यवहार से रहित युक्ति आदि 
स विरुद्ध वणनातीत ) शुन्य ब्रह्म वद का विषय नहीं है. ।” इस 
प्रकार से य लोग ईश्वर बादियों का मजाक उड़ाते हैं | 


सारांश यह है कि याज्ञिक लोग वेदों में इश्वर का जिकर 
नहीं मानत उनके मातानुसार वेद में यज्ञा का ही वर्णन है । 
स्रष्टि आदि की उत्पत्ति का कथन सब अथंचाद' मात्र 
अथात भक्ता की ( भक्ति के आवेश मे ) कल्पना मात्र है । इसका 
विशष कथन हम “मीमांस।' प्रकरणमें करेंगे । 


प्रजापति यज्ञ 


शतपथ ब्रा० में लिखा हे कि-- 


( ट४ ) 


“अप्टीवसवः । णएकादशरुद्रा द्वादशादित्याइमे एवं 
द्यावाप्रथिवीत्रयस्धिंश्यों, त्रयस्त्रिशद्‌ वे देवा: प्रजापतिश्वतु- 
स्त्रिशस्तदेनं प्रजापतिं करोति एतदू वा**'स एप प्रजापतिः 
सत्र वे प्रजापति: तदेनं प्रजापति करोति। श०४७।५।७।२॥ 


अथात--अ[ठ वसु ग्यागह रद. बारह आदित्य, दो ओर 
प्रथिवी, थ ३३ ततीस दब हैं | प्रजापति चौतीसवां हे सो इस 
यज़मान का प्रजापति फा बनाता है | यही वह जा अस्त है. और 
अम्रत है वहीं वह है । जा मरण धमा हैं वह भी प्रजापति हें। 
सब्र कुछ प्रजापति है. अतः इस प्रजापति का करता हू ।" 

यहां म्पप्ट रूप स यज्ञ का प्रज्ञापति कहा है जा 

$ प्रजापति का अथ इश्बर करते हैं उन्हें विचार करना चाहिय 

कि यहां भी स्पष्ट लिखा है प्रजा पति कराति' अर्थान प्रज्ञापति 
को करता है । ता क्‍या यह परमश्वर का बनाता हैं। अतः सिद्ध 
है कि बाद्यण ग्रन्थों मे भी इश्बर का जिकर नहीं है । 

श्रीमान पं० नग्दव जो शास्त्री न अपने ऋग्वद | लाचन के 
'याज्षिक पक्ष' मं लिखा है कि याज्षिक लाग बदी का ऋषियों की 
अन्त: स्फूर्ति से उत्पन्न हुआ ज्ञान मानते हैं । 

अग्नि. वायु इन्द्र. वरूण आदि सभी देवताओं । का चनना 
विशिष्ट मानत हैं | उनका यह विश्वास है. कि संसार का प्रत्यक 
अचनन बम्तु का भी एक अभिमानी देवता अवश्य होता है | 

इनमें भी दोपक्ष है। एक पक्त देवताओं को आकार वाला 
मानते है। मीमांसाकार को यह सत सम्प्तत नहीं है । उन्होंने इसका 
खण्डन किया है | दूसरा पक्ष देवताओं का आकार नहीं सानता 
साकार मानने बाला पक्त यह कहता हैं कि-- 


( ८४ ) 


इन देवताओं की साकार चेतन पुरुषों की भांति स्तुति की 
गई है । साकार पुरुषों की भांति उनके नाम भी हैं । साकार 
पुरुषों के अंगों के तुल्य इनके अ'गोंकी भो स्तुतिकी गई है ।” 


यह वेदिक-धर्म कब का हे 
श्री-पं>नरदेवजी शास्त्रीने ऋग्वेद । लोचनमें लिखा है कि-- 


हमार। प्रबल अनुमान है कि वेदिक धम्म और यज्ञपद्धति 

हिम युग के पश्चात की है । इसके आदि मूल का पता लगाना 
कठिन है तो भी आदि आयो ने भ्रव विशिष्ट लक्षणों से वेदिक 
देवताओं की निर्संग शक्ति का देवताओं की पदवी दी है, वह 
दशा पुगणों में वशत मर स्थल अथवा उत्तरध्र'त प्रदेशों मे 
रहने के समय की थी. इसमें सनन्‍देह नहीं।| हिमपातन स इस 
स्थान का नाश हुआ फिर चच हुये आय अपन साथ वची हुई 
सभ्यता ओर धम्म का लकर वहां से चल पड़. ओर उन्होंने धर्म्म 
ओर सभ्यता के इन्ही अवशेषों पर हिमात्तर कालीन धर्म की 
रचना का । 

तथा श्रीमान पं८ जगनन्‍नाथप्रसाद. पचोली गोंड. सागर 
(सी० पी८) न अपनी पुस्तक 'बद ओर पुराण' में इसी विषय को 
अनेक प्रमाणों स सिद्ध किया है । 

तथा श्री लाकमान्य वाल गंगाधर तिलक का भी यही मत 
था । इसी मत की पुष्टि, पं० उमेशचन्द्र विद्या रत्न, ने की हे 
सर्भी निष्पक्ष विद्वाना का प्राय: यही मत हे । 


सारांश 


निरुक्त कार ने तीन प्रकार के ही मन्त्र बताय हैं. (१) प्रत्यक्ष 


( ८६ ) 


कृत, (२) पराक्ष कृत (३) अध्यात्मिक । इनमें प्रत्यक्ष कृत मन्‍्त्रों 
में ता सूर्य. अप्रि आदि जड़ पदार्थों की स्तुति आदि हैं । तथा 
पराक्ष कृत, मन्‍्त्रों में इन जड़ देवताओं का एक एक अधिष्ठाता 
देव मानकर हनकी स्तुति की गई है । अध्यात्मिक मन्त्रों में आत्मा 
का तथा उसके शरीर आदि का कथन है | इन्ही को आधिसमंतिक 

द. तथा आधि दे बिक बाद ओर आध्यात्मिक वाद भो कहते 
हैं ( इनमें से अधिमोतिक., वाद ही प्राचीन है. तथा आधि दविक 
( याज्षिक ) बाद उसके पश्चात्‌ का है ( आध्यात्मिक वाद नवीन 
तर है । बेदिक आध्यात्म वाद में ओर वतमान अध्यास्म वाद में 
रात और दिन का अन्तर हे. जिसका वणन हम आग करग 
यहां तो यही प्रकरण है कि--इन तीनों प्रकार के मन्त्रो मे 
वतमान ईश्वर का कहां संकेत मात्र भी नहीं है । यह इश्बर 
कल्पना भक्तों की भक्ति का आवेश मात्र है। न यह कल्पना 
वेदिक है. और न वेज्ञानिक | 


विशेष विचार 
वेदिक देवताओं के सम्बन्ध में निम्न बातें भी विचारगीय है | 

(५) सम्पूर्ण देवता उत्पन्न धम्मों हैं। 
(०) सब देवता विभक्त कर्मा है । अथात प्रत्यक देवता के 
कार्य निश्चित है । तथा अप्रि का कार्य देवताओं को ह॒वि पहुंचाना 


है | इन्द्रका काय अपुरों का नष्ट करता है | वरुणका कार्य शन्ति 
है। अश्व देवों का कार्य देवो की चिकित्साकरना है आदि आदि। 


(३) सत्र देवों के शार, हाथ, पर. मु अरि हे। 
(४) सब देव बम्त्र, अआमृपण, आदि पहनते हैं । 
(५) सब के शस्त्र आदि प्रथक प्रथक हैं । 


( ८५ ) 


($) सबके शत्रु मित्र. कुटम्बीजन हैं. । 

(») कोई देवता सात्विक प्रकृति का है ता काई राजसी का 
तो कोई तामसी प्रकृति का है । जैसे इन्द्र मांस शराब आदि का 
सेवन करता है । इत्यादि-उपराक्त बातों से भी स्पष्ट सिद्ध हे कि 
बेदिक देवताओं में से काई भी ईश्वर स्थानीय नहीं हो सकता । 


दिग्पाल 
चारदिशाओं के चार दिग्पाल हैं | 


अप्नि पृत्र का. यम. दक्षिण का. वरूण पश्चिम का सोम. 
उचक्ाब का । 


५ [ 
प७ प्राणनाथजा 
गुरूकुल कांगड़ी के सुश्रसिद्ध ख्रातक, डा८ प्राणनाथ जी 
विद्यालंकार, डी० एस८ सी० ( काशी ) ने नागरी प्रचारिणी 
पत्रि का में एक लग्बमाला., 'जम्बृद्वीप का धर्म्म, इतिहास, तथा 
भूगोल के नाम से प्रकाशित करनी आग्म्भ की थी | परन्तु शोक 
है' कि वह आग न चल सकी | 


हक 


यदि यह लखमाला पूरी प्रकाशित हा जाती ना वेदिक विषय 
के अनेक ग्हम्य प्रकट हा जाते । आपने उसमें लिखा हे कि--- 

“निमक्त के लखक 'यास्क' को यह पता ही न था कि वेद 
कहां से आय और किन लोगों के पुजारियों तथा पुरोहितों ने 
उन्हें बनाया | उनके इतिहास का भी उनका ज्ञानन था। यदि 
गम्भीर रूप से यार्क को पढा जाय ता यह भी सालूम पड़ 
जाग्रगा कि उसका बहुत से संस्कृत शब्दों का उद्धृव तक न 
मालूम था। जिस प्रकार इसाइ तथा पोराणिक धमं को दबाने के 


( ८८ ) 


लिये दयानन्द ने वेदिकभाष्य किया है. उसी प्रकार कौत्स, 
चार्वाक, आदि वद विरोधी पंथों के दवाने के लिय यास्‍स्क ने 
निरक्त रचा। उसने आये भाषा के बहुतसे प्राचीन शब्दों की 
कपाल कल्पित श्रमात्मक. असच्त्य पूर्ण. व्युतपत्ति दी । उसको 


इतना तक ता मालूम था कि एक पदाथ का सूचित करने बाल 
भिन्‍न भिन्‍न संस्कृत शब्दों में क्या भद है । 


गो. ग्मा. दमा. भू. भूमि आदि शब्द सब उसके लिये 
पर्योय-वाचक है| उन शब्दों में क्या भद है इसका प्रकाशित 
करने में वह पू्ण रूप स समथ न था । निरुक्त की पद्धति का 
यह परिणाम है कि दयाननद पंथियों ने बढ़ों में बतेमान युग के 
नवीन नवीन आविष्कारों को निकालने का वीढड़ा उठा लिया हे । 
ऋग्वेद का ऐएति हासिक पक्त कितना महत्वपूर्ण हे. इसका ज्ञान 
इसीस हो सकता है कि ऋग्वेद के बहुत स राजा सूसा. सुमर 
अक्कद्‌. हित्त, फीनीशिया. मिस्र. आदि देशों के शासक थे | #% 

तिथि. मृमि, लड़ाई वंश, आदि भी उनके ज्ञात है।" आदि 
आपने अपने इस पक्ष को प्रवल प्रमाणो ओर युक्तियों से सिद्ध 
किया है । वेदिक शब्दोंका मिलान उन उन देशों की प्रचीन भाषा 
से किया हैं उनमे आश्चर्य जनक साम्य है। आपने यह भा सिद्ध 
किया है कि इन्द्र आदि बेदिक देवता, मिस आदि देशों के राजा 
थ्र। तथा यह इन्द्र आदि उपाधिवाचक शब्द है। अर्थात ये शब्द 
राजाओं की उपाधि सूचक थ | इसी प्रकार वेदिक झष्टि के 
विषय में भी अनक रहस्य प्रकट किय हैं। आपने वेवीलियन 
जाति में पुजने बाल प्राचीन दवताओं के चित्रों से वदिक मन्त्रों 
के देवों का सुन्दर मिलन किया है। उन सबसे बंदिक देबताओं 
का रहस्य प्रकट हो जाता है | 


# नार--पं ० सान बलेकर जी द्वाग लिग्वित महाभाग्त की समा 
लाचना से सी उपरक्तमत की पृष्ठि हांती है ! 


( ८ ) 


लोकमान्य तिलक 


ओ८ लाकमान्य तिलक का कथन है कि ' अथव वेद के 
मन्त्र तन्त्र तथा कलदी लोगों के जादू टोने बराबर हैं ।” 
कां० ५ सू « १३ के सांप उतारनेके. आलिगीता बिलीगी. ऋरू 
गुला, ताबुब, आदि शब्द कलदी जाति के ही शब्द हैं ।" 
अनेक विद्वानों का मत है कि अथव वेद! का नामकरर- 
हरानी भाषा (अश्रवन) शब्द के आधार पर रक्‍्खा गया है । 
मन्त्र तन्त्र भी वहीं के हैं | 'अश्रवन' का अथ पुजारी है | 
अभिप्राय यह है. कि वदों में आधुनिकईश्वर की मान्यता 
का अभाव हैं । जिस प्रकार वेदों में ईश्वर की मान्यता नहीं है 
उसी प्रकार बढ में खष्टि उत्पत्ति का भी कथन नहीं हैं कथन 
की ता बात ही क्‍या है अपितु सृष्टि उत्पत्ति का बलपृ्वंक विरोध 


हा बे 


किया गया ह€ । 


श्री कोकिलेश्वर भट्राचाय, और बेदिक देवता 


“आग्न्यादि देवताव्ग काई जड़ पदार्थ नहीं हैं, अग्नि 
आदि देवता कारण सत्ता व्यतीत अन्य कोई वस्तु नहीं है, यह 
सिद्धान्त सुदृढ़ करने के लिय ऋग्वेद में एक और प्रणाली अब- 
लम्बित टुई है | हम पाठकगणों को वह प्रणाली भी दिखा देंगे । 
ऋग्वेद के अनेक मन्त्रों में ऐसा देखा जाता हे कि. जभी उन 
स्थलों पर किसी देवता का उल्मेख किया गया हे तभी एसी बात 
कही गई है कि. अन्यान्य देवता उस देवता का ही धारणा करते 
हैं. डस देवता का ही ब्रत धारण करते हैं. उस देवता की ही स्तुति 
करते हैं । बेदिक मह्षियो के चित्त में यदि अग्नि आदि देवताओं 


( €« ) 
के कारण-मत्ता था ब्रह्मस्वरूप' सानन का बाध न होता. ता 
हम ऋणग्वद में ऐसी उक्तियां देखने को न पाते | यदि अप््न कोई 
म्वतन्त्र जड़ पदार्थ ही है. ता फिर यह बताना पड़ेगा कि अन्यान्य 
देवता किस प्रकार अपने में उस अग्न को धारण करते है. किस 
प्रकार देखता उस अप्नि का ब्रत व कार्य पालन करन है, और 
कया उस जड़ अशम्र का सतत करत ६€ ? इन प्रश्नों का समाधान 
नहा मिल सकने से अननिवाये रूपग यहा मानना पड़ता हैं कि 
अ,म प्रभात दबताआ मं जा कारण-सत्ता अनुगप्रवष्र है बहा 
स्तात पात्र हि क्योंकि बहा ब्रह्म सत्ता है। आग हम कुछ मन्त्र 
लिखकर बतात है । 
“दवा अग्निं धारयन द्रविशीदाम 
अग्नि देवासो अग्नियमिन्धते | ६ ६६5 | ४८ | 
न्वां विश्वे अमृत जायमानं शिशु न देवा अभिमंनवन्ते 
( ६।७१!१ ४) 
लयाहि अग्ने वरुणा ध्वतबता मित्र: शाशद्रे अयमा 
सुदानवः | यत्सी मनुक्रतुना विश्वथा विश्वः अरान्न नेमिः 
पर्भ्िर जञायथा: ॥ ६ | १४६ | ६£ ।॥! 
ने अ्रग्न विश्वे अम्ृतामी अद्वह! २। १ । १४ । 
तव श्रिया सुदशों दंव दवा; | ५।३ | ४ । 
अग्न नमिररों इव देवॉस्स्विं एरिभूरेसि | ४१ ३।६। 
प्रव॑ ज्यों तिनिहिते दशयेकं मना जविष्ट पतयन्सु अन्तः | 
विश्वे ठवा: समनसः सकेताउएक क्रतुपमिवियन्तिसाधु ॥ 
५६]6। ४9) 


अग्नि--सबिता. मित्र. वरूण प्रभूति दबा घन प्रदाता अग्नि 
को धारण कर रहे है। रथ चक्र को अग्यों को जैसे नेमि व्याप्त 
किय है । है अग्न ? तुम भी बेस सब को सर्व तो भाव से व्याप्त 
कर गहे हो । तुम्हार साहायय स वरुण स्वीय ब्रत धारण करते 
है मित्र अन्नक्र नाश करते हैं, एबं अयमा। मनुष्य की कामना- 
ओर की सामग्री प्रदान करत है) सब देवता अमन का ही यांग 
करते है. अप्मि में ही होम करने हैं । 
थमाभिव्यक्त अप्नि का सब देवता नमस्कार करते हैं | है 
अ'ग् ? अन्य सब अमर देव बर्ग तुम में ही अवस्थित हो रह हैं 
सभी देवता तुम्हार आश्रित हें। हू अग्नि ? नुम्दारा ही ऐश्वर्य 
देवताओंका शश्वर्य हैं। देवता अम्िमें प्रथिष्ठ होकर निवास करते 
। प्रागिियोंके हृदयमें अप्रि अचल प्र व ज्योति रूपस प्रविष्ट हे । 
सब इन्द्रियों इस नित्य अप्नि के समीप ही विविध विज्ञान रूप 
उपहार प्रदान करती ८ । सभी वन्द्रियों इस अग्नि की क्रिया का 
अनुवतन करती ६+।। पाठक गण विवचन! कर देख. इन स्थलों 
में अमि. शब्द द्वारा सब रबताओं में अनुस्पत कारण सत्ता 
हीं जान पड़ती है | कारण सत्ता मान बिना. देवता अप्नि का 
घारण किय है. इस उतक्ति का काई अथ नहों बनता 'भ्रव ज्योति 
मन्त्र में अग्नि स्पष्ट ब्रह्म सत्ता रूप से वशत है ॥ 











कटठोप निपद्‌ में आत्मा के सम्बन्ध में अविकल ऐसी ही बात देग्विये 

न्ब प्राग मुन्ननति अपने पत्य मस्मति । मध्ये आमने मासीन॑ विश्व 

देवा उपासते, २३३ हृदय पुएडरीका काश आसी ने बुद्धाव मिव्वक्त 

सर्वे देवा शचक्तषु रादयाः रूपादि विज्ञानं बलि मुयाहरम्तों विशश्व राजान “'' 

तादर्थ्येन अनुपरतस -व्यापारा मक्‍न्तीत्यर्थः; शंकर भाप्य )पाठक पद ले, 

, आवेद मे अग्नि का बणन भी ऐसा ही है । अन्य स्थान में भी ऐसी बाव 
। # कैसे  ह्श्य बस बोजुब त ६।१।४ ( क्रतजान एवं शक्ति । 


( २ ) 
फुमरून नासक देवता के विषय में सुनिये-- 


यस्या देवा उपस्थे बता विश्वे धारयन्ते |5।६४।२। 
आत्मा दवानां वरुणस्य गर्भ: ।१०।१६८।४। 


ममूत्‌ की गोद में अश्रित रह कर. देवता वग निज निज ब्रत 
वा क्रिया निर्वाह करते है। पाठक साच लें, मरूत का अनुभव 
कारए-सक्चा रूप स यहा हा रहा है । इसलिेय इन्द्र का 
'मरूत वान' रंद्र को 'मरूुत वान' कहा गया है । ओर इसी उद्देश्य 
से वायु का दुसर मन्त्र में देवताओं का आत्मा माना है । वरूण 
के लिय लिखा हे-- 


वरुणस्य पुर; ' 'विश्वे दवा अनुब्रतम्‌ ।८।४१।७॥ 

न वां देवा अमृत आपिनन्ति ब्रतानि मित्रा वरुणा 
धर वानि ।१५६६।४। 

यस्पिन विश्वानि काव्या चक्र नामिरित्श्रिता 
८४ १६) 

वरुण के ही सम्मुख सब देवता निज + क्रिया सम्पादन 
करते हैं। है मित्र वरुण ? कोई मी देवता तुस्हार कर्सो का परि- 
भमाण नहा कर सकता | रथचक्र का नाभ मे जस आरया ग्रांथत 
रहता है. बसे हां वरूण से त्िमुवन ग्रथित हे | इन स्थान! म वरूण 


आर यह भी है-- तब श्षिय मरुतो मजयन्तः | ५ । । 
अमिक ही आश्याथ मझरदगण अन्तग्क्ति का माजन करते हैं यह भी 
देखते है कि--अ्रभि ही देवताओका जन्म जानता है । ८। ३६ | ६ 
सत्र ही अग्नि शब्द द्वार कारण सत्ता नि॑शित हुई है ।” 


(६ €३ ) 
शब्द कारण सत्ता को ही लक्ष्य करता है। सबिता पर भी एसी 
ही उक्तियाँ मिलती है । 
कं; 0 & 5 6 
न यस्पेन्द्रो बरुणों न मित्रों व्रत मयमा न पिनन्ति रुद्रः 
( २। ३८५ ।६ ) 
किक 2] 
यस्य प्रयाण मन्वन्य 5इच्ययुदेवा! | ५। ८१ ३। 
8] 0 ; व है: (रे 
अभि य॑ देवी अदितिगू णाति सव॑ दवस्य सवितुजुषाणा। 
| क्तत [$< रे + 
अधि सम्राजो वरुणो ग्रणन्ति अ्रभिमित्रासो अयमासजो पाः 
(७ | ३८ । ४) 
तदक दवाना श्रेष्ठ वपुपामपश्यम्‌ | ४ । ६२। १ 
चन्नुमित्रस्य वरुशस्याप्रिः | 
देवानामजनिष्ट चन्षुः | ७ | ७६ १ । 
८ की चर ५६ / 5 ८ हज 
इन्द्र, बरुण, गित्र अयंमा ओर रूद्र कोई भी सबिता के 
ब्रत वा कर्म क। परिणाम नहीं कर सकता | सू्थ की गति के हो 
नुगत होकर अन्यान्य देवता गसन करते रहते है| सूर्य की 
गति से प्रथक म्व॒तन्त्र रूप स कसी भी देवता का गमन सिद्ध 
नहीं ह।ता । सविता द्वारा प्ररित हाकर ही ,अदिति. वरूण, मित्र, 
अयमा प्रभ्नति देवता वर्ग सबिता की स्तुति किया करते हैं | बह 
एक सूर्य सब देवताओं में श्रष्ट है. सविता मित्रादि देबोका चक्तु है 
इत्यादि सब स्थानों में सविता शब्द कारण-सत्ता का ही बोघक 
है $ | पाम शब्द भी कारण सत्ता का निर्देश करता है । पाठक 
दो चा? मन्त्र देख लें | 


» ओर लिखा है कि, सविता ही देवशओके जन्मका तत्व जानते 
हूँ बंद यः देवानां जन्म | ६।३१।२ । “प्राणवीत्‌ देवाः सबिता जगत”? 
१ | १५७ | ११ | 


( ८५४ ) 


सीम--अस्य जते सजापसो विश्वे दवासो अद्गर है 
॥ ६ | १०२। ५। 
विश्वस्यः उत छलितयो हम्ते अ्रम्य | & | ८६ | $। 
विश्वा संपश्यन श्ुवनानि विव्षसे | १० | २४ । ६ | 
तुभ्पेमा सतना कवे महिम्ने सोम तस्थिरे। ६ । £२।२७। 
जनिता दिवो जनिता प्ृथिव्याः जनिता अग्नेः । 
जनिता सूरस्य जनिता इन्द्रम्य जनिता विष्णों! ॥ 
8६ ।&६६ | ५। 
पिता दवानामू । & । ९९६ ।४, ६।८७।२, 
मोम के ही ब्रत वा कम में अन्य देव अव्थत है । विश्व 
के सभा प्राणा साम के हाथ सं ६. साम हा त्रिमुवन का बदन 


करता हू यह बिश्थ, साम का हा माहभा से स्थित है। साम सब 
दवताओआ का जनक है; इन सभा स्थल! से साम-कारण सत्ता है । 


विश्वेदवासस्त्रय एकादशास। | ६। ६२ | ४ ॥ 

देवो दवानां गुहद्यानिनाम आविष्कृणोति | ६ | &५। २ 
ह साम ! तेंतीस संख्यक दबतावग सभी तुम में ही तुम्हार ही 
भातर अवास्थत हे । साम हा समस्त दवताओ। का ज। गूद नाम 
है उसे प्रकाशित करता हे इन्द्र को लक्ष्य करके जा कुछ कहा 
गया है. सा भी यहीं तत्व हे । 

इन्द्र | विश्वेत इन्द्र बीय देवा अनुऋतु ददुः | 
८|६ २७ 

न यस्य दवा दवता न मर्त्यों आपश्चन शवसो अन्त 
प्रापु३ ।१।१ ००१४ 


( &6&£ ) 


णों ए 
यस्य बतेवरुणों यस्य ये ।१।१० १३ 
# (६ 5 शा 
नवां विष्णु व हनच्षायों पित्रो ग्रशति वरुणः | 
सां शर्धा मदत्यनु मारूतम्‌ [5।१४॥६ 
समिन्द्रो अप्ृनुत संक्षोणी सम्र संयम |:|४२।१० 
? तुम्दारी ही प्रज्ञा एवं बलका अनुसरण कर अन्य 
समस्त टेवना प्रज्ञावान एवं बलवान हैं। देवताओं में कोई भी 
के बल का अन्त नहीं पाता | वरुण ओर सूर्य प्रश्ृति देबता 
वर्ग इन्द्र के हं। ब्रत व कर्म में अब स्थित हैं। अथान इन्द्र के ही 
कर्म का अनुसरण कर. सूय बरुणादे देवगण निज निज क्रिया 
कग्न गहत है % विष्णु, मित्र, वरुण और मरुत्‌ प्रभ्नति देवता 
वर्ग, ह इन्द्र ? तुम्हारी स्तुति किया करते हैं। इन्द्र ही द्रावा-- 
«वी का अपने कार्य में प्रेरण करत | एवं इन्द्र ही सूर्य को 
प्रेरणा करते हें | इन्द्र मे विश्वग्रथित है 


“अरान्न नपिः परित्ता वभूव”” |१।३२।१५। 

विध्णु के विषय में लिखा है | 

विष्णु | जनयन्ता सं म्रषा समग्निम्‌ ।0६६।४ 

तन ते विष्णों जायमानो न जातो 

दव महिम्नः परपन्त माप ७६६२ 

विष्णु न ही सूर्य. ऊपा एवं अग्न को उत्पन्न किया है हे 
विष्णों ! कोई मनुष्य हं। वा देवता हो--तुम्हारी महेमाका अन्त 
पाता नहीं | अश्बनी कुमारोंक। लक्ष्य कर कह। गया हे कि-- 


» देवताओंम जो मसामथ्य है, उसे इद्रने ही देवताशओ्ोंम रक्‍्खा है । 
शरद बधु थाग्यथा अ्रसयम ( बलम )-६ | ३६ | १ 


अश्वि--दय । युवमग्निज्य वृषणावपश्च वनस्पतीं 
रम्बिनावरयेथास्‌ ।१।१५७४। 
| एृ डर +ः कप 
युवृह गर्भ जगत्तीषु धत्थों यु विश्वेषु इवनेष्वन्तः ॥ 
आश्विनी कुमार ही अग्नि को उसके काम में लगात है ॥ 
अश्विनी कुमार ही इस जगत के गर्भ श्वरूप (कारणा-ब्रीज) 
. एत्रं विश्व भर में टिके हुए हैं ॥ 


ह 


+$ पाठक | अग्नि, साम इन्द्र, विष्णु, सबिता, अश्विनिद्वय 
के सम्बन्ध में ऊपर जा उक्तियों उदध्ृत की गई, वे निश्चय ही 
देवताओं में अनुस्यूत ब्रहम सत्ता को लक्ष्य करती है। अन्यथा 
सारी उक्तियाँ निरथक ही पड़ेगी। फिर हम नाना स्थानों एसी 
ही यक्तियां पात हैं कि--अग्नि सब दवताओं का समष्टि-स्वरूप 
है. सूर्य भी सब देवो का समष्टि स्त्ररूप है. ऊपा भी आदित्यगण 
का समप्ट स्वरूप हे एवं देवताओं की माता है । 


» व्रितन्सु उत्स' की ओर उपस्थित होता है” (६।३१०|६ )। 
यह बात कहीं गई है। त्रितन्तु उत्म सक्त रज नमोयुणात्मक कारण 
सत्ता व्यतीत अन्य कुछ नहीं | सुतर्य जलके मध्यम कारण सत्ता का ही 
निर्देश किया गया है| जिस समय भारत वर्ष में घर २ म॑ नित्य ही व्‌ 
ग्रन्थ पढ़े जाते थे उस समय सभी लोग जानते थे कि ऋग्वेद व्यवहत 
अप्नि आदि देवताओं का अथ क्या हैं तब क्रिसीको भी श्रम नहीं होता 
था । इस समय वेदोंकी आलोचना नहीं इसस किस अश्रथम वरुण अ्रप्नि 
आहि शब्द प्रयुक्त हुए हैं सो बात लोग भूल गय है इसीलिय संध्या 
बन्‍्ठनादिके समय जलके प्रति प्राथना देखकर अनेक व्यक्तियोंको मासित 
होने लगता है कि मानों जडकी उपासना है । 


( ७ ) 


स्वमदिते सर्वताता (१९४१४), सनो यक्षत्‌ . 
देवताता, यज्ीयान्‌ (१०८३१) स्तोमेन हि 
दवासो अग्निमजी जनत्‌ शक्ति म्रिः (१०८८॥१०) 


इम स्थलों में अग्नि देवताओं का समष्टि स्वरूप कथित 
हुआ है सूर्य भी देवताओं का समष्टि रूप है, सो भी देखिये, 


इदमुत्यन्महिमहामनीकम (४।५।६), * 
सूर्य--मण्डल ही सकल महान देवताओं का समूह-स्वरूप 
है। ऊषा को भा देवताओं का समूह-स्वम्ध्प कहा गया है । 


प्राता देवानाम दितेरनीकम (१।११३॥१६) | 
उसी १रक/र--इन्‍्द्र के वशञ्ञ को सरूद गणों का समष्टि-स्वरूप 
मित्र का गर्भ-स्वरूप एवं वरुण का नाभि-स्वरूप माना है । 
जल--इस उपलक्ष में हम पाठकों से और एक बात कहेंग । 
अद्यापि दैनन्दिन उपासना ओर संध्यावन्दन के समय हिन्दू- 
गण 'जल की प्रार्थना किया करते हैं। ओर समुद्र, नदी भांगी- 
रथी गंगा, यमुना आदिकी पूजा किया करते हैं। यह जल, जड़, 
नहीं, ऋग्वेद ने सो बात स्पष्ट कर दी है। जल के निर्कट जब 
प्रार्थना की जाता है, तब उस प्रार्थना का लक्त्य जड़ जल्न नहीं हो 
सकता। जल में अनुस्युत कारण सत्ता वा ब्रह्म ही उसका लक्ष्य 
है जल के प्रति जो हमारी पूजा--प्रार्थना है वह जड़ोफासत्ता 
नहीं च॑ तनय घंन परमात्मा की ही उपासना है। ऋग्वेद ने हमें 
जताया है कि---बरुण देब मनुष्यों के पास--पुरयों को देखते 
हुए जल में सब्चरण करते हैं।” और ऋग्वेद से यह भी उपदेश 
पाते हैं कि अग्नि ही जल का गर्भस्वरूप है जल के भीतर अंग्नि 
ही निरम्तर स्थित्त रहता है । यथा-- 7 - | 


( ८८० / 


राजा वरणों याति पध्ये सन्‍्यावते अनपश्यन जत/।भाम । 
(७४६३) 

'बह्नीनां गर्भा अपसाशुप स्थात्‌” (१।६५॥४) 

प्त्सं ! /३। ८८5 रो श़ि ५ 

शुह्म॑ गूह़मप्सु! (३।३६।६) “वेश्वानरों यासु अग्नः 

प्रविष्ट/ (9४६।४) ३।१॥३ एवं “सोम'*''* 'अर्क 

यद्‌ गर्भोड्वृणीत देवनाम” (६६७४१) 

साम जल का गर्भ स्वरूप है । 

कन्तु हम ऊपर आलोचना कर चुके हैं कि ऋग्वद में 
अग्नि! 'बरुण' प्रभति शब्दों द्वारा, कार्य वर्ग में अनुग्रविष्ट 
कारणु-सत्ता वा अेतन्य सत्ता दी निर्दशित हुई है। खुंतरां पाठक 
बर्ग सहज ही में समझ लेंगे कि ऋग्वेद जब भी जल के निकट 

स्तुति प्रार्थना करता है, तभी उसका लक्ष्य भोतिक जड़ जल 


नहीं किन्तु जल में ओत प्रोत 'कारण-सत्ता! ही है । करण या 
ब्रह्म सत्ता के लिये ही ग्राथना एवं उपासना की जी है 


इस भांति भी आप समझ सकते है कि ऋग्वद में जा देबवा 
कहे गये हैं वे जड़ पदार्थ नहीं। ऋग्वेद की उपास्य वस्तु देवताओं 
में अनुस्युत कारण-सत्ता अथवा ब्रह्म-सत्ता ही हू । 


एक ही मूलशक्ति भिन्न २ देषत।कारसे प्रकट हुईं है. इस बात 
का खष्ट निर्देश-- 

हमने इतनी दूर तक. किस २ प्रणाली से ऋग्वेद में कारण- 
सत्ता निर्देशित हुई है इस विषय की आला वना कर दी है. अत 
यह भी जान लेना चाहिये कि ऋग्वेद ने स्पष्ट स्वरस भी कारणु- 
सत्ता हमें बता दी है। एक ही कारण-सत्तः अग्नि वरुणादि 
भिन्न ? देवताओं के नाम से आहत हुड़े हैं इस वात का ऋग्वेद 


( €६ ) 


के नासा स्था्ों में स्पष्ट उल्लेख हे | को चार स्थल उद्ध्रत किये 
जाते हैं । 
इन्द्र मित्र वरुण मग्नि पाहुरथों दिव्यः से सुपरशों- 
गरुत्तान 
एक 'सद' बिप्रा बहुधा वदन्ति अग्नि यमं॑ भातरिश- 
वानमाहुं। ॥ (१।१६४।४६) 
सुपर्ग' विप्रा कवयो वर्चोभिरेक 'सन्येँ वहुधा कल्प- 
यन्ति | (१०११४।५) 
यमृत्विजों बहुंधा कल्पयस्तः सचेतंसो यैश्ञमि्म बहम्ति । 
( ८] ४५८] १ ) 
एक एवाग्रिवहुधा समिद्धः एकः सर्यों विश्वमनु प्रभृत॑ः। 
एके बोपासवमिद विभाति एक वा इृढे विवेभूव सचेम॥ 
(८। भ८। २ ) 
अथाोन--त्तव्वदर्शी जन एक ही 'सत्ता' का विविध नामों स 
निर्देश करन हैं। एक ही सद्रस्तु-इन्द्रनाम से, वरुण नाम से, 
अग्नि साम से परिचित है । शोभन पत्न-विशिष्ट गरुत्वमान नाम 
से भीछे पंडित्तमण उसे बुलात है | वही सद्वस्तु अग्नि, यम 


और सानारिश्य। कंही जाती हे । सुपर वा परमास्मा एक ही सत्ता 
मात्र है. इस एक ही सत्ता को तत्व छ्वानी गण विविध नामों से 


सोमकी 'सुपण कहा जाता है । 'दिव्यः सुपर्णों ग्रवक्षत चमां 
$ ६ ३१ | ६ ) प्राशु शक्तिको भी सुपर कहते हें। (€ अथव॑बेद 
दष्ठव्य हे ) विष्णुकी मी 'सुवग' कहां जा सकता है। सूर्यको भी सुपर्ण, 
का है। मुपर्णो अंग सवित गरू्मान परबोजात/ (१० | १४० । ३) 


5०८ ) 


कल्पना करते हैं। बुद्धिमान ऋत्विक्‌ गण एक ही सद्स्तु की 
यहु प्रकार से. बहत नामों स. कल्पना करके यज्ञ सम्पादन किया 
करते हैं। एक ही अग्नि बह प्रकार से बहुत स्थानों में प्रज्वलित 
हुआ करता है । एक ही सूथ समग्र विश्व में अनुगत-अलुस्यूत 
है। रहा है। एक ही ऊुपा सब वस्तुओं का विविध रूपों से प्रका- 
शित कर्गती है | एक ही वस्तु विश्व विविध चस्तुओं का आकार 
धारण कर रहा है । इन मंत्रों मे पाठक देखें, अग्नि. यम, मित्र 
ब्ररुणादि एक ही सद्वस्तु के नामान्तर ओर एक ही वस्तु के विविध 
आकार हे । 


देखता एक हो देखता के अंग प्रत्यंग स्वरूप है । 


अप्ि सूर्य, बरुणादि देवता एक ही सत्ता के. एक ही घस्तु 
के भिन्‍न ५ रूप ओर भिन्न + नाम मात्र हैं. यह तत्त्व ऋग्वेद से 
उसम रीति से मिलता हैं | इस तत्त्व का हम ऋग्वेद में एक अन्य 
प्रकार से भी देखते है । अम्र की स्तुति करते हुए ऋषि अनुभव 
करत हैं कि इन्द्र चन्द्र वरुणादि सब देवता अमन के मध्य सें 
अन्तंभुक्त हैं--- य सब अग्नि के ही शाखा म्वरूप है| विष्णु की 
स्तुति के समय भी कहा गया कि--अ्रन्यान्य देवता विष्णु के ही 
शाखा स्वरूप है* | बड़े प्रकांड वृक्षकी शाखा प्रशाखाएं जसे बृतक्तक 
है अंग-प्रस्यंग स्र॒रूप है. वृज्ञ की सत्ता में ही जंस शाखा प्रशा- 
सवाओआ। की सत्ता है बेस हैं सभा दवता एक ही परम देवता के 


कि न मे जनिद के 


४ 'वग्या! ९ शालाः ) इदन्यावूतानि अस्य! | २।३४।८ )। अस्य 
अवस्‍्य' वया विष्णो:” (५ ४6०५ 3) "से बिश्वे सहसःपृत्र देवा:” 
०कस्य आत्मनः भ्रन्ये देवा: प्रत्यगानि मवन्ति कर्म जन्मानः आत्मजन्मानः 
इयादि (निरक्त ।>४) | ऋग्॑गद के पुरुष सूक्क में भी सर्य, अ्रप्ति प्रभनति 
उेबताब्ग की पूरुष के झरग पठ्या रूप से यगना की गई है । 


( ?«०४ )) 


अँग-प्रत्यंग स्वरूप हैं । उस परम देवता की सत्ता में ही इनकी 
सत्ता है, उस महा सत्ता के अतिरिक्त देबताओं की 'स्वतन्त्र 
सत्ता नहीं | “यो देवानामधि देव एकः (१:१२८।७)”"। इसीलिये 
निरुक्तका र यास्क्र नें--देवताओं का एक ही पंस्मात्मा के अंग- 
प्रत्यंग रूप से स्पष्ट निदेश किया है। ब्यथवंवद ने स्पष्ट कहा हैं 
कि एक ही वस्तु अवम्था-्भेद से भिन्न * नाम ग्रहण करती 
रहती है । 


से वरुश' साथप्रग्नमिभंबति स मित्रो भवति प्रात रुदन | 
से 'सविता' भूस्वा अन्तरित्षेण यातरि स... इन्हरों' भ्रृत्ता 
तपति मध्यत्तो दिवम्‌ ॥१३॥।३॥१३॥ 


श्री० पाण्डेय रामावतार शर्मा, के विचार 


देवता प्रकरण 
अप्रि मील” थुग में उपसक अपने स्व॒ुत्य देवता से स्वर्ग 

या मोक्ष की मांग करते नहीं मिलत, उनका जीवन ही उनके लिये 
अम्ृतत्व था. अतः व॑ जीवन का ही सुर्खी व चिरायु बनाना 
चाहते थे | कोई भी ऋचा वद की एसी नहीं जिससे इस सम्धन्ध 
की आधुनिक दृष्टि का समर्थन किया जा सके । उनके तत्कालीन 
उत्साह पूर्ण आनन्दमय जीवन की तीन लालसाए थीं जिनका 
संकेत श्रप्नि की स्तुतियों में किया गया हैं व ही लालसाएँ अन्य 
देवताओं की स्तुतिया में भी अधानता रखती है। उनके अनुकूत्त 
अप्रि के विशेषण तीज श्रेणियों रकम जा सकते हैं-। 

:--ल। श्रर्णी में--पुरोहित॑ 

४--री श्रेणी में--यक्षस्य दंत ऋत्विजज हातारं 

३--री श्रेणी में--रत्नधातमं 


पहल! अ्रग। के बिशपण 'पुराहितम' मे हितेषिता का भाव 
है और अप्रि को 'पुराहितम' कह कर कल्याणकारी कामों में 
अग्रसर रहन की जा कल्पना की गई है उसकी विद्यमानता सभी 
स्वुवियों मे मिलती हैँं। अप्रि-बरुणु इन्द्र विध्णु-रुद्र आदिकी 
स्तुन इसी कारण की ज्ञाती थी कि उससे उनके उपासक कल्याण 
होने की हृढ़ आशा रखते थ। इसके उदाहरण स्तुति अधान 
ऋचेद में संग्रहित ऋच,क्रों मे भा पढ़े हैं। एसे ही विश्वास में 
अप्नरिका ग्रहपतत व विश्वप॑त नाम दिय गय ओर पुराहित उपाधि 
देले का कारण सी स्पष्ठ॒ु किया गया-- स्वसम्न गुहर्पातिस्व्थ होता 
ना अभ्यर । स्व पाता किश्वार प्रचता च्रत्नि वेषि चे बोय |" इन्द्र 
की कृपा भी इसी विश्वास में चाही गई--- एवा न इन्द्र वार्यस्थ 
पधिप्रत मही सुमति बबिदाम |" जिस प्रकार निर्मयता स अग्नि 
कहा गया-- यदरने म्य॑स्त्यं या महँ मित्रमहों अमत्य:" "नम 
म्तोता मीबा ने द हल: स्थादग्न न पापया उसी प्रकार इन्द्र पर 
भी प्रकट किया गया यदिद्वाह यथा त्वमीशीय वम्ब एक हते । 
स्ताता में गापरा स्थात ।' अभिप्राय कि दोनों ले कब्याण की 
कामना की जातो है। और बिश्वेदबरा की म्तुतियों मे + बे मगइल 
क्र सूक्त ३४ में इस भाव की विशद उ्याख्या मिलती है । बहां 
इन्द्र-ब रूगानस।म-भ ग-आ मर गाव! प्रथ्िवी अदित्य-मद्र-बात आदि 
से म्वास्ति कामना के अन्त में कथित है-- 


ये देवानां यज्नियानां मनोयजत्रा श्रमता ऋत ज्ञाः। 


ते नो राम॑तामुरुगाय मद्य यूयं पात स्वस्ति भिः सदा ने! ॥ 

दूसरी श्रेशी के विशेषण 'यज्ञस्थ देव॑ ऋत्विज होतारम” स्तुति 
के ठयाबह।रिक अंग के ग्र।तक हैं । जिस प्रकार बेज्ञानिक किसी 
सिद्ध न्‍्त की सिद्धि में अनुसंधान रत हे! व्यावहारिक उपचारी 
द्वारा सिद्धान्तरों का पोषण करते है उर्स! प्रकार बेदिक ऋषि 


( ४०३ 


अपनी स्ततियों का स्थिर कर लन पर उनकी सत्यता का याश्िक 
कुत्थों की कसौटी पर कसने में तत्पर हुए और 'अप्नि मील १ का 
क्रम समाप्त हाने पर उनसें यज्ञो के अनुष्ठान की ओर विशेष 
ध्यान दिया । सामबंद ओर यजुर्वद में इसी श्रगति का प्राघान्य 
है और ऋचाएं भी बसे ही यज्ञा से सम्बन्ध रखती हैं जिन यज्ञा 
के बल पर अप्नि को देवताओं के पास जाने की प्रार्थना में कह! 
गया हे--.. अम्म य॑ यज्ञ मध्यर विश्वतः परिभूरसि ।” पर इन यज्ञ 
कए विशेष स्थान पुराहितम के स्तुति-प्रधान संत्र-युग के बाद हे 
ओर इसी से उनका ग्रावल्य भी धार + संहिता-काल की समाप्रि 
पर ब्राह्मस अ्रन्थ कालीन युग में हुआ 


तीसरी श्रेणी का पद है 'रत्नधातमम' जो स्तुति व यज्ञ द्वारा 
इष्ट लद्य का परिचायक कहा ज[ सकता है। अश्नि का स्त॒ति की 
गई वह हिनेषी माना गया ओर यक्षों के ऋत्विज-होता की 
डपाधियों से सम्मानित किया गया पर किस विशेषताके कारण ” 
स्पष्ट है कि वह रत्न को देने में समर्थ था और उसी रन के 
लाभाथ सारा आयोजन टपासक को करना पड़ा । कहू रत्न प्रथ्णी 
के भीतर का केवल बहुमूल्य लाल-हीरा-जवाहरान ही नहीं थे पर 
अन्य मूल्यबान पदाथ भी उनमें सम्मिलित थे और उन सबकी 
प्राधि के लिये शपासक की उपासना थी । उसकी व्यारूया भी एक 
स्तुति में वशिष्ठ द्वारा कर दी नई है-.. 


गोमायुरदाद जपायुरदास्पृश्निरदाद्धरितों नो वसनि । 
गया मंडूका ददतः शतानि सहस्जसादे प्र तिरन्त आायुः ॥ 


तदमुकूल धन. बिभूतियों क़म्बी श्रायु ओर वीरपुत्र बे मूल्य 
बान रत्न थे जिनका देने वाला जान कर अप्निकी स्तुति की गई 
आर अग्रिके अलावा भी जिन ठेबताओंकी म्तुतियाँ उस काल के 


आयें न की उनसे भी इन्हीं की इच्छा की गई । इनकी प्रात के 
मार्गके जितन विन्न थे उनके नाशके लिये सुशिप्र-हरिताश्व इन्द्रकी 
अनेकानेक स्तुतियाँ बदोम की गई ओर यथच्छ सोम पान करा- 
कर इन्द्र का शत्रुओं के नाश के लिये सबंदा सम्पन्न रक्खा गया | 
इन्द्रने अपने उपासकोंके हितार्थ अहि-बृण-शुध्ण-शंवर-नमुचि 
पिप्रु प्रश्तति आश्यशत्ुओं का संहार भी किया, जिस बीरता 
की स्मृति में इन्द्र वृत्रहनापाधि से विभूषित किये गय सुरश्वर 
पद उन्हें बराबर के लिए प्रदान किया गया और उनकी श्लाघा 
में कहा गया--'एका देवत्रा दयसे हि मत्तान स्मिज्छूर सबने 
मादयास्व । ” एसी वीरता में इन्द्र को विषयु ने बराबर साहाय्य 
दिया ओर त्वप्टु नं वञ्र प्रदान किया। जिसके कारण इन्द्र के 
बाद बिष्यु का भी सम्मान दिया गया और समय पाकर अपने 
अन्य सदगुणा के काग्ण विष्णु उपासना में स्थान पा सके। 
इन्द्र यद्यपि इन्द्रासन के अधिपति बने रहे उनका मान उपासक 
मण्डली में घीर > घटने लगा । जैसे २ विन्नो का भय जाता रहा 
आर केबल घन व विभूतियों के संचय का यत्न किया जान जगा. 
तब विष्णु के प्रतिउपासकों की धारणा हुई कि विष्णु के ही 
परमाश्चपद में अम्ृतत्व-मधु-का मंजुल स्त्रोत हे--"उरू क्रमस्य स 
हि वंधुरिक्था विष्णों: पद परम मध्वउत्स: ।”' अब उपासक छ्तोता 
विष्णु सुकृत सुकृत्तर' कहते 'बिष्णु के सुन्दर सुखद कृत्यों से धीरे २ 
परिचित होने लगे। उनने विष्णु को व्यापक देवता पाया. विष्णु 
का नाम उरूक्म देकर लाोकत्रय में उनकी व्याप्ति की कल्पना की 
गई । विध्णु के प्रिपदों के भीतर चराचर का निवास माना गया 
ओर परम पद देवताओं का प्रमोदस्थल कहा गया आचार के 
देवता वरुण को विष्णु का सम्बन्ध आचार से भी स्थिर किया 
गय्या। यजुर्वेद में विष्णु की ख्याति के जो मंत्र मिलते हैं उनमें 


बिष्णुके त्रिपद्‌. त्रि अग्निरूप यक्ञ-रक्षक, विधाणु-विष्णु के यज्ञरूप 
ब्‌ विषय के 'सामशरीर रूप के वर्गान मिलत हैं। अशथ्ववेद में 
भी विष को संसार रक्षक व यज्ञरक्षक कह कर उनकी स्तुनियाँ 
की गई, ओर उनमें स्था।पत गुणों क कारण उन कुचा, गिरिष्र 
तविक्रम, गोषा गोपते, शिपिविपष्ट आदि उपाधयों से भी 
बरशित्तकिया गया ओर इन उप!धियों के महत्व पूर्ण अर्थोंके 
अनुकूल विए्णु का मान उत्तराक्तर बढ़ता ही गया। परम प्रज्य 
अग्नि के सम्बन्ध भे उनके द्वारा बनो के मस्म हान के भी उल्लेख 
है तो भी अग्नि के सम्मान में कोई अन्तर नहीं पाया 
जाता | इससे विदित होता हे कि प्राकृतिक रहस्य का यथाथ 
अनुभव उपासकोका थयय था। वे प्र/क्नतिक शक्ति से हाने वाली 
बुराहय, से बचन के लि। भी उन शक्तियों की रम]।त किया करते 
4, शोर चाहत थ के उनर काप द्वारा उनका को: अदित न हो | 
इुस। सेव से झद्र के, स्तुनियोँ की जाती थी. यद्यप रुद्र की आर- 
स्भिक स्तुनियों से उनसे होन वाला ज्ञतयों का ही विवग्ग है। 
ऋखेद मे उनके क्राध से बचञप'त हान और जीव-जन्तुओं के नाश 
के! बणन है । उनका नम उस सी दिया सया हे और उनके 
साथ मरुतो से भों कथित &। अथब वेद व यजर्वद में उनके 
शर्गर का जा रूप -रंगे कहां गया है. वह भा विचित्र है. अथर्व 
बढ़ भें उनका पट सील! पीठ लाल और ग्रव नीला कहां गया 
है । आर यजुर्बद मे शरीर का रंग चाम्र ब्ग बनता कर नोल 
ग्रंथ वे शिचितकाट नाम दिए गय है। अनेक अनुपम ओप धयो 
से भी उनका सग्जन्य कहां गया है और उनमे जलाप एक विशेष 
ओप,ध है ; रद्र के एस सयकारी होने पर भे उपासको में रुद्र के 
प्रति अच्छी घारणाएं हद होतों गई और धोर-धीर रूद़ शिव 
नाम से विख्यात होन लगे सम्भव है कि वर्षा के समाप्त हो 


कि 


( १०६ ) 
जान पर प्रथ्वी की सहावती हर्याली द्वारादद्रय मे आनन्द व 
शान्ति थेदा हाने के भाव से प्रकृत के उपासको न एद्र क्रो शिव 
कह हो और संहिता-काल के बाद शिव के सेवकों में सर्पो की 
कल्पना भा बपा- वगन के विच,र से ही को गई हो। जो कुछ 
हो शिव की धारणा उत्पन्न होने पर समाज में रुद्र क| भी आदर 
बढ़ने का अवसर उपसब्धन हुआ । 


संहिताओं भें मित्र अदितिपत्र आदित्य सूर्य, संबितृ, पषण 
विवस्वन्त. दा पुत्र, अश्विन. उपा, बात, साम, चन्द्रमा, त्रित- 
आप्त्य, अप-नपात अजण्कपाद. मातृखन, बृहस्पति ओर प्रथिवी 
नामोसे भी स्पुतिया की गई हैं पर उनमें भी हित व कल्याण के 
भाव हीं प्रधान हैं और उनकी स्वृतियाँ आलंकारिक भाषामें उनके 
प्राकृतिक गुग,क उल्लेख की गई है। विराट विश्वम जिसकी 
जसा शक्ति म|नव कल्याणक हितार्थ काण्य कर रही है उसके 
बेसे बन की चष्ठ प्रार्थनाओं में विद्यमान मिलती हैं । ओर उन 
यिसि जीवनका लम्बा व सुखद बनानेकी इच्छा व्यक्तकी जाती 
है.। प्रश्बी वयु-लाक-नक्षत्र-नोक बिष्णुक पदत्रय कहकर उनमें 
स्तुत्य देवत,ओक निवास स्थर-न माने गय है. जिस विचार से 
बंदक ऋषियाक प्रकूृतक देवतओका विभाग विबचकों द्वारा 
तीन श्रेणयोम किया जता है ओर यह भी निवबाद है कि 
स्तुतियोने परम्परागत, चमंचचुटष्ट ओर दिव्य हष्ट्रजञात तीन 
प्रकारके देवता थ जिस पर यात्क ऋषिने कहा हे-- 


ताबि विधा ऋ वाः पराक्षकृताः प्रत्यक्ष-क्ता आध्या- 
त्मिक्याश्व |! 


परन्तु यह भद्दे आज समझाने क॑ लिय हो ह॑ उपासकाका 
हरष्टिम थे बता अभन्न थ. सभा एक शक्तिकों सांस लत अनुभव 


( १८७ ) 


किय्र गए और सबने मनोरथकी पूर्तियोंमें एकला भाग लिया। 
ऋग्वेद स्वयं कहता है--- 
क ्ः || कि 
“तन हि वा अस्त्यभेको देवासो न कुंपारकः । विश्वे- 
सतो पहांत इत्‌ 
उपासकने ऋच[ए क्र या अधिक संख्याक्े कारण कोई 
विरोपक्ति या अन्तर नहों माना । वविलोनियनपोराणिक 


आ[ख्यायिकाओंके भावसे भी वदेक स्तुतियोंके रहस्यकों तुलना 
कर. भावोमें भद प्रकाशित करनेकी चेष्टा ब॒दिक रहस्यकों समभनेमें 
सहायिका नहों है। सकती, क्योंकि वंदिक ऋचाओंकी बानें कोरी 
आख्यायिकाएँ नहीं है. बास्तवमं वे जीवनके अनुभव हैं जो अलं- 
कारिक भाषा में लखबड्ध हैं ओर उनमें भारतीय मत्तिष्ककी बह 
विशेषता भरा है जिसकी रू/च विभिन्नतामें एक्य स्थापनकी हुआ 
करती हैं. | अतः वदेक देवताओंकी स्तुतियाँ सभी एक सत्तात्मक 
है और विभिन्नत,से रहित हैं. चाहे व नररूप|पम् हों वा जीब- 
रूपापम बाध,त्मक हो या भूत/्मक । मनुष्य, पशु, पक्षी, वृत्त 
नक्षत्र. वायु, बादल, जल, नदी. परत, प्रातःकुद्गा, वर्षाकाल 
आदि सभी विवच्य तन्वोमें 'अप्निमील' के गायकोंने एक अदूभुत 
रहस्य का अनुभव किया ओर उनमें उन्हें विश्व कल्याणुका भाव 
विद्यमान मिज्रा, जिस अनुभवक्रे बाद वे प्रजापतिकी सृष्टिक 
किसी भी तस्वका छोट। या बड़ा, लाभदायक या व्यर्थ कहनेको 
प्रस्तुत नहीं हुए । उसके द्वारा उनने एक विशाल यज्ञ सम्पाबित 
होते पाया और यक्षके सम्बन्ध पीछे कहा गया-- 


“यज्ञोपि तस्थे जनतायें कल्पति” | 
इस प्रव्ृत्तिकों व्यक्त करते कहा गया-- 


नमो महदभ्यों नमो अभक्रेम्यों नमो युवभ्योनम आशि- 


नेभ्यः । यज्ञाम देवान्यदि शकनवाम मा उ्यायमः शंसमा 
वृत्तिदेवा: | 


स्तुतियां भी यहां प्रमाशित करती है । याद विश्वास व श्रद्धा- 
पूठक अभ्निस प्रार्था की गई-- अग्न ? हमारे लायकों की 
सम्पत्ति व कीति ढो तो बरुणु-इन्द्र-सं मस भी चाहा गया-- 


“विड़भ्य आभ्यः श्येनो भूल्या विश आ पतेमाः ।! 
उसी प्रकार मझुतसे प्रार्थना की गई-- 


'ददात नो अमृतस्यप्रजाये जिगृत राय: सनृता मधानि 


विश्वद्धातु जगत-गापा संर्यस दोघजीवनकी कोमना की 
जाता हक मना 


'पश्येपशादः शर्त जीवेब शरद! शर्त 


इन्द्र ब बरूण दानाकी उपयागिताकी स्वीकार करत कहाँ 
जाता हे-- 


“वृश्नाएयन्य: सामिथिपु जिन्नते दतान्यन्यों अभि रक्षते 
सदा । 


अखिनन न्यवनकी जरावस्धा दर की. उसके जीवनको सखी 
बताया. उस दीघायु प्रदान की. उसकी युवावस्था प्राप्त कगाई और 
बलि को भी युवा बनाया. यहाँ तो उपासक भो चाहत थे तब 
खिन आर अगर कोइ भा भद नहों था. पृपन द्वारा विन्न दर 
होते थे धनको रज्ा हाती थों और चापाय[क्रा हित हाता था। 
विशपता तो यह है कि कल्याणकी कामना उर्सी अवध गतिसे 
पशु ब वृत्ञोंकी आर भी प्रवाहित हुई ओर विश्वपापशशक्तिका 


( ४6 ) 


दृश्य बहों भी ठोसा ही. मनाहर पाया गया । अनडवान इन्द्रक 
लिये ऋचा हू--- 
“अनड्वानिन्द्र! स पशुभ्यो विचष्टे त्रया3्छक्रोविपि- 
सु हि ५ [4 रु 2 
मीते अध्चनः | भृतं भविष्यद्‌ श्रुवना दृहनः सवा देवारना 
चरति ब्रत।नि ॥ 
विश्वास है कि अनइहके ससानुपद-दाह नका झ्ञाता संतति व 
बगका प्राप्त होता है। ऋषभके प्रति भी ऐसा ही भाव प्रद/शत 
किया गया-- 
“पिता बस्सानां पतिस्थन्यानां साहस्त्रे पोष अपि नः 
कृणोतु । 
स्तुति भी पृवंबत की गई-- 
गे 
“गाव: सन्त प्रजा: सन्त्थों अस्तुतनूवलगम | तत सब 
पनु मन्यन्ता देवा ऋषभदायिने ।! 
गायका महिसा गात हुए उसमें ऋत., तप और ब्रह्मका निवास 
बतल।या गया--- 
“ऋत॑ द्स्यामापिंतमपि ब्रह्माथो तपः 
आर प्राथवा-वप्यु प्रजापात आांदे उसक वशम माने गय। 
इस। प्रकार बाजपक्षी. बकरियों ओर घोड़ोंके साथ इन्द्र पूषन व 
अश्वन दंवाफी स्तुतियाँ को गई हैं। सब भार वाहिनी प्रथिवीकी 
स्तु ते माता कहकर की गई आर प्रश्वी का विश्वंभरा-हिरण्यवत्षा 
जरातानवशनी-अक्षताध्यठा-ओपधिमाता कहकर चाही गई हे-- 


सत्य वहतमुग्नं दीक्षातपा ब्रह्म यज्ञ! प्ृरथित्रीं धारयन्ती 
सा नो भृतस्य भव्यस्य पृत्न्युरु लोक॑ प्रथिवी नः वणोतु ॥ 


( ४१५८ ) 


थवययद बसी म्तुदियो स भी भरा हे जिनमे रत्न धातम 
के व्यख्यात्मक प्राप्य रत्त व उनके पाने के साधनों के विवरण 
दिये गए हैं। इसी कारण अथवंवेद लोकक बिभूतियों से ही 
सम्बन्ध रखने वाली प्राथनाओं का संग्रह समझा जाता है। यदि 
ऋग्वंद में हित -सावन को विद्या हे ता यजुर्वेद में व्यवहारात्मक 
विचार प्रदरशीत किए गए हैं ओर अथववद उनसे उत्पन्न होने 
वाली विभू।तयों से सम्बन्ध रखता है। ऋग्वेद के पुरुष सूक्त में 
ग्तुनि बिश्ववुरुप के बिगट विश्व यज्ञ के सिद्धान्त का व्यवहारमय 
विजरग यजुवंदक सवमध पुरुेपप्थ अश्वप्रप्त ओर प्रवग्य सम्बंधी 
मंत्री मे किया गया | प्रद्स्थ का स्पष्ट अभिप्राय है कि यह संसार 
एक कड्ढाह रूप है जिसके नीच कर्माभ्न प्र|ज्ष्बलत हा रही हे 
उस कड़ाह। में मनुष्य रूपी दध उबालने की क्रिया जारी है और 
उस कुस्य से प्रस्तुत यज्ञ फल विश्व पापण निमित्त ही है।य 
यज्ञ किसी के प्रतिहसा या घृणा या आघात नहीं चाहत, बल्कि 
उनका हयय है--- 


“प्ित्रस्थाहश्व चुप सर्ताणि भूतानि सपीक्षे । 
प्रित्रम्य चक्चुपा सर्पीक्षा महें 


इस सिद्धान्त का अनुसरण करत हुए अथवंबद में विभूति 
संचय के प्रश्नो का सुलमाने का प्रयत्न किया गया। विभूततियों 
की प्राप्त केसाग मे आने वल विन्नो को दर करने के उपाय 
सोच गये शप्रुक्ञय के लिय युद्धआयाजन किए गए, बीरता की 
अउशाएं मुपुत्रों में रक्खी गई. ब्रह्मचारियों के जीवन में मंगल व 
चल का कामना को गई ओर राजा व नायकों के सबल होने पर 
ध्यान दिया गया। जो चमत्कार द्वारा धनधान्य, स्वध्यथ जीवन 
प्राप्त करने के उपाय जानत थे व अपनी चेष्ठा में रत हुए । 
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श्राचार-पालन में मूठ के त्याग, जुआड़ियो के दुःखद जीवन का 
उदाह”ण ग्रहण ओर पारबारिक ज॑,बनमें एकतःकी शिक्षाएँ भी की 
गइ । इसका अधिक भार ऋग्वेद पर ही था ओर उसने वरुण की 
स्तुतियों में उन्हे सदाचार का देवता बना रक्खा था। अथवंवबेद 
ने उसीके अनुकूल वरुण देव से प.खरिडयों व अप्त्यवादियों को 
दण्डित करने की प्राथना की । ऋग्वेद की दानस्तुति के सारश 
बचन कुन्ताप सूक्त में देकर विभूतियों क सम उपयोग की शिक्षा 
अथवदद में प्रस्तुत का ओर ओपधियों के दशान स रोगों का 
नाश कर जीवन को नीराग रखने का उपाय झ।चा | इस प्रकार 
ऋग्वद की आरम्भमिक स्तुति की पूर्ति चारों संहिताओं की 
ऋचाओं में की गई और उनमें एक लक्ष्य का सम्पादन करत 
हुए इस भूतल पर स्वर्ग-सुख-साम्राज्य स्थापित करने का मार्ग 
प्रदर्शित किया गया, जिसकी स्मृति में अ।ज़ दक आय ऋषिबंशज 
प्रसिद्ध गायत्री के पाठ में जपा करत है-- 


३ भू भुतरः स्वः 
तस्मवितुतर रेण्यं भागोंदिवस्थ धीमहि। 
थियो यो नः प्रचो दयात्‌ । 


त्रदिक स्तुतियों में देवताओं के शुण-शौर्य-विबरण में विश्व- 
वाद व सड्टि-परक सम्मतियों भी ऋषियों ने व्यक्त कीं, पर व 
इतनी गूढ़ थीं कि वर्षों बाद का चिन्तन भी उन्हें स्पष्ट नहीं कर 
सका ओर '“वेदो5खलो धम्म मुलम' को स्वीकार करते हुये भार- 
तीय दाशनिक सं हता-युगके बाद बराबर बे दिक विचारों पर मनन 
करते रहे | उसी मनन की श्रद्धला्म अनेक दार्शनिक धारणाओं का 
प्रादुभाव हुआ | ऋचाओं के रहस्य को सममभने में असमर्थता 


( ४४- ) 


को अवम्था मे कल्पना व तक करा आश्रय ले विवचकरा को बेद 
की सत्ता स्वीकार करते भी अपनी ० ग।एँ दर्नी पड़ी जिससे उनमें 
बिभिनज्ञता तो अवश्य आई पर सनातन तारतम्यथ बनाथ रखने 
की यतन भी समय ० पा धामाने ने तत्परता स किया जिसके 
फल स्वरूप दिक धारंगाओं से सुदृर आ जाने पर भी हिन्द 
बदां का प्रिय समझते ग्हे आर अपना आसम्तिकता का बेद-सम्मत 
रखने में गोरव माना-- 


सतत काल के विश्व-बाद के तीन रूप संहिताओं में दिखाई 
पड़त है। साधारण बिचार था कि आवा प्रथ्वा (राइसा-क्षाणा) 
आकाश व मत्य लाक एक से मिल के, यद्वा लाक 6. दाना दा 
चढ़ चम्बा फी तरह सिल है या एक अक्ष के दा सिरे पर दा चक्र 
के समान स्थिर &। प्र०्वं।. भ।म. क्षमा-क्ता-महा. ग्या उर्बी-उत्ताना 
खपरा आदि और आकाश दिव-ब्यामन-गचन आदि नाम स 
भी ऋचाओं मे ब.णत किय गए । परछ बिणा के त्रिसदस्थ 
की कल्पना में इन दा के स्थान में तान लोकों की थघारणा चल 
पढ़ी | माना जान लगा कि विश्य तीन लाकों में विभाजित है । 
पहला लाक यह रत्न बच्षा प्रथ्यी है । जिसके ऊपर मनप्य जीव 
नदी, पवरताद दिखाई पड़त * दलरा लाक कय मंडल क्‌ है 
जिसके ऊपर नज्त्र-लाक व नं,च प्रथ्व। लक है बिजली, बाय- 
बपा बदल इसा दूसर लाक के पढाथ है ऑर इसीलिए यह 
लाक कृष्ण बण॒क' जल वाला भा कह। गया है. तीसरा लोक 
नक्षत्र या सा लाक हे जावायु लाक के) ऊपर हे, बह ठेव- 
ताआ का स्थान हैं ओर दव-सटश अमर पपतर भी उसी लाक में 
चन्द्रमा के साथ निवास करत है । प्रथिवी के रत्न वहा पितरों का 
सहज ही प्राप्य है। मृतो के राजा यम से पतरा का सात्षात 
चहीं हाता ह आर उस दवसान-सदन से यम अपनी वहन यमी 


६ ११३ ) 


के साथ वीणा-सखर-संयुक्त संगीत में विनाद करते हैं । पीछे विश्व, 
सप्रधामों में विभाजित जाना गया । प्रथ्वी के इतर लोक स्वर्ग 
का विवरण भी उनके मंत्रों में पाय' जाता है ओर बह देवताओं 
तथा पितरों का निवास स्थान कहा गया है । मरने पर वह स्वर्ग 
उन्हीं को प्राप्य बतलाया गया है जो कठिन तप करते हैं, जा 
धर्मात्मा हैं, जा युद्ध स्थल में अपनी जान की चिन्ता नहीं करत 
हैं ओर जो याश्विक क्रियाएँ और दान करते हैं | स्र्ग तीसरा लोक 
है विष्यु का परमोश्व पद है. पितरों ब यम के रहने का स्थान है 
आर नित्य प्रकाश-सम'न्वत है । वहाँ पहुंचने पर कोई भी मना- 
रथ शप नहीं रह जावा. जराबह्रा दर हो जाती हे, दिव्य देह 
की प्राप्ती हातीहँं. माता-पिता-पुत्र-स्त्री आदि स्वजनों से संयोग 
हं।ता है. शरीर की कुरूपता जाती रहती है, और रागादि पत्ना- 
यमान है। जाते है। वहाँ के प्रकाश का अन्म नहीं होता, जल- 
सत्रात निसन्‍नर प्रवाहित हाल रहत है, आनन्द की कर्मी नहीं 
हे।ती. प्रथ्वी के सर्वोत्तम सुख स भो सेकड़ों गुणा श्रेष्ठ सुख वहाँ 
प्राप्त होता है. घी-मघु-दूध-पुरा का बहाँ प्राचुय है. काम दुग्धा 
गाएँ सहज लम्य है ओर घनी दरिद्र का कोई भी अन्तर नहीं 
हैं | धर्मात्माओं के लिय स्वर्य की कल्पना कर लेने पर नरक या 
दण्ड के स्थान की कल्पना स्वाभाविक ही थी श्रोर अवेस्ता के 
सरश अथर्त बेद में स्वर्ग लोक के प्रति कूल 'नरकलोक” का 
चित्रण मिलता है | यह घोर अन्धकारमय कष्ट प्रद स्थान 
हत्यारों के लिये है, चापी-पाखंडी-कृठे इसी को अ्राप्त होने हैं 


ओर इन्द्र-सास द्वारा थुर कर्म करने वाले इसी रथान को भेत्रे 
जाते हैं । 


प्रथियी स्वर्ग और नरकके उपयु क्॒ विचारोंके रहते भी संद्धिता 
में स॒द्टि -परक हपट्ट विवरण नहीं मिलते। इस सस्यन्ध के जो 
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कद बर्शन रूपकों मे कंथत है, उनके शाव्दिक अथंस निश्चित 
अभिप्राय निकालना आज कठिन है। मंत्र। में माता पिता द्वारा 
सजन के सहश उल्लख हैं ओर जिन देवताओं से विश्व का 
धारण किया जाना बणित है उनकी भा उत्पत्ति के संकेत दिय 
गए है | इन्द्र. न्वष्टा. वरुण. विधा. अग्नि. मरूत आदि देवता 
विश्व का धारण करन वाल कहे गय हैं। ऋग्वेद के पुरुष-सूक्तमें 
सृष्टि रहस्य पर प्रकाश डाला गया हें पर वह भी अलंकारिक 
बर्णान है उसमे कथित विरट पुरुषही सूटि-कत! प्रजापति म्बीकृत 
है. और नज्ञत्र-प्रथिबी-वायु आदि तत्व उसी स उत्पन्न कहे 
गय हैं। उस सूक्त के अतिरिक्त अन्य सूक्तों मे भी हिरण्य गर्भ 
प्रज्ञापति उत्तानपाद आदि के सम्बन्ध में जा त्रिखरी' राएँ है 
उनमे खाप्ट-विपयक अस्कृट बातें है. जिनको आधार बना कर 
ब्राह्मण काल में प्रथवी के बनने के सम्बन्ध मे बराह, कच्छप 
आदि के आख्यान उपन्यर्त किथे गए-- 

विश्व वाद तथा प्रक्ृति-रहस्य पर निरन्तर विचार करत 
गहन के कारग आय ऋषियों मे दाशनिक विचारों पर जसा 
बिकास हुआ उसका क्रम भी उन्हीं स्तुतियों से स्थूलतः स्थिर 
किया जा सकता हैं। अनुभव व ज्ञान के लिए किय गए प्रश्न 
वे शवदाह के अवसर पर उत्पन्न विचारो से प्रार्चीनत्तम काल 
के ध्याया में दाशनिक मनन का आरस्भ हुआ | श्रेष्ठ वरुण से 
इन्द्र क पास पदुंच हुय आय-डदय में तब शक्ति शाली इन्द्र 
पर भी संदह हाल लगा. लग कहन लगे-- 


कुंह सेति' नंषा अस्ती त्येनम्‌ । 
* जिस पर इन्द्र के प्रात श्रद्धा व विश्वास का मांग को गइ 


८ ऋग्वद० २। १२ । ४ || घोर मतेमाहर्नंपो अस्ती येनम्‌ । यहाँ 
इन्ठकों घोर भयानक भी कह्ा है । 


( १९५ ) 
ओर स्वयं इन्द्रका भी प्रत्यक्ष होकर विश्वसाधारणको प्रकट करना 
पढ़ा । परन्तु वह ज्ञान लिप्सा शान्त नहीं हुई ज्ञानेरद्ु तत्वदर्शी 
इन्द्रसे सवर्पात हिरश्यगर्भ प्रज्ञापतिकों पहुँच. वह प्रजापति 
बृहस्पति ब ब्रह्मणमपतिके नामसे भी सम्बंधित किया गया। उस 
दशामें अनकदेवताओमें एक महिम।न महादेव विश्वस्र्धा जान 
बहुदेबत्यकी धागर्णाका उनने त्याग किया. जे निस्सन्देह 
कहने लग--- 
2 कि टच कप _ र कक जे 
यो दवेष्यधिदेव एक आसीत्कर्म देवाय हविषा 
विधेस ।” 
कुछ और मनन के उपरान्त उनका अनुभव और आगे बढ़ा 
ब उ्यक्त करने लगे-- | 
कि "कल शक 4 (४ + 
“तप्र आसीत्तमसा गृव्व्हमग्र5प्रकेत सलले सवमा इृद। 
मर बे भ | >मिल, 3 न 
तुच्छ ये नाभ्वपिहितं यदासीत्तपसस्तन्महिना जायतक । 
बह एक चेतन्य था ओर उसके सनस काम उत्पन्न हुआ. 
कामल अनक इच्छाएँ उत्पन्न हुई ओर तब ध्यान द्वारा ऋषियोंन 
ब्यक्ताव्यक्तके सम्बन्धा आविष्कार किया, पर वे बराबर 
अपनी सख्रोजम सशंक बढ़ते रहे ओर व सोचते जात-- 
“यो यस्याध्यक्ष: परमे व्योममन्त्ती अंग वेद यद्दि वा 
न वेद ।” । 
यह शंका आने वाली युगोंमें उनके बंशजेके हृत्यमें-बर्सी 
गही और इसकी व्याख्यामें भारतीय दर्शनकी घारणाएँ ,निरूपित 
है।ती रहीं । इसी सिलसिलेमें कुछ ऐसे विचार भी - खूगीत हुए 
जिनका अभिप्राय पीछे साफ + विदित नहीं दोनेके कारण उन 
पर कहपनाएँ कर आख्यान रचनेका यत्त किद्वानोन किस्रा-। 


( ११६ ) 


पुररधा-उ्बसं, यम्र-यर्म। आर सूय/सू क पर रचत आख्पायि- 
; काएँ अनेक बदतर ब्न्थमि पाई जाती है ओर उन्‍्हांके अनुकरण 
में विष्ुक त्रिपद पर बल-बामनकी कथा भी पुराणोंमें गढ़ी 
। यह प्रवृ/त् बंद मम्त्रक सब धर्म्म मुलत्वकी ग्रतीतिको प्रमा- 

गित करती है और यह विचारनेका अवसर बनाती है कि 'अप्नि 


मोल के ल्ुनियाद पर भरतीय इेशरवादका विकाश किस प्रकार 
क्रिया गया |" 


माधक भेद से देवत भेद 
अनेक विद्वौनका मत हे कि बेदिक दबताओंस ता भद नहीं है. 
साधकके भदस उनमे भेद कर दिया गया है । उनका कथन हे कि- 
कल कर्मा और ज्ञान विशिष्ट क्ती--य दो श्रेणी के. साधक 
है । द्रव्यात्मक और भावनात्मक यह दो प्रकार के यज्ञ है. इस 
यज्ञ के फल पतुयाल ओर देबयान गार्गद्रय से लाधथकों की गति 
होते हैं। यह सब तत्व ऋग्वद मे मिल जाना ह। प्रिय पाठको 
ने जान लिया है कि उपनिषद्‌ और वदान्त सूत्रों के भाष्य मे 


आाशकर स्त्रा्मी जी ने भी इसे दा प्रकार के साधन का ही 
निर्देश किया हैं | 


ऋगद के सक्त दो अशियों में विभक्त हैं । 

४। हम यदि ऋग्वद के सूक्तों क| विशप सतन करते हैं एज 
भ्त प्रकार आलाचना! करते हैं, तव भरी यही सिद्धान्त अनिवार्य 
ही उठता हैं देवताओं के हद झ्य से विरचित सक्त अधिकारी भद 

प्रधानत: दा प्रकार के ही देख जाते हैं| ऊपर जोड़ों प्रक्नर 
की उपासना एवं दे श्रेणी के साथन देखे गये है” तदसुसार 
# “अश्षम्तिणं। अशिनश्त का, अक्योपासका; हीनहश्यः) कारण 
अद्योपासकाः मन्यम इंसयः । अ्रद्वितीय अद्यदशन शीलास्तु उत्तम दृश्य: । 


उत्तम दृष्टि प्रवेशा्थ दबालुना वेदेनोपासनां उपदिश” गौड़पादकारिका 
भाष्य ब्यास्यायाम्‌ आनन्द गिरिः | १)१६। 
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ऋग्वद के सूक्त भी दो श्रेणियों मे विभक्त है| ऋग्वद में इन्द्र. 
अग्नि, सूर्य, प्रश्नति देवताओं के प्रति कुछ ऐसे बिशेषण प्रयुक्त हुए 
हैं कि ये मनुष्योचित गुखणप्रममविशिष्ट हैं। दृष्टान्त के लिये, 
इन्द्रादि देवताओंके ग्थ, अश्च, सारथी, भूषण, केश, श्मश्रु हस्त 
प्रश्नति का उल्लेख किया जा सकता है । इतना ही क्‍यों. कितने ही 
सूक्तों में दवताओं में मनुष्यो की भांति क्रोध. हिंसा आदि का 
होना लिखा हुआ है | हमारा विश्वास हैं. कि. इस भ्रकार के सूक्त 
निकृष्ठ साथकों के पक्ष में कथित हुए है । जा लोग अग्नि आदि' 
कार्यों का स्वतंत्र शक्ति-ज्ञानशाली देवत। समझ कर सकाम यद्ञो 
का अनुष्टान किया करत हें--यह आदर्श उनके ही लिये है । 


जो लोग ऐहिक सुख सम्रद्धि के अतिरिक्त परकाल और 
परन्नह्म की बात किंचित्‌ भी नहीं जानत, उनके मन में धीरे-धीरे 
ब्रह्म का प्रकाश डालनेके उद्द श्य स. प्रथमतः मनुष्यके साथ तुल्य 
गुण्यादि विशिष्ट रूप से ही देवता का आदर्श उपस्थित किया गया 
है | यदि केबल कर्मी संसारी पुरुषों के आगे एकबार ही मनुष्य 
राज्य के बाहर वाला निर्गुण निष्क्रिय उपास्य देव का आदर्श 
लाया जाय. तो निकृष्ट साधक उससे भी लाभ नहीं उठा सकता । 
साधाग्ग साधक के चिन में एसा उच्च आदर्श चढ नहीं सकता। 
अम्तु देवताओं के रथ, सारथी आदि का बर्गन करने वाले मंत्र 
कार्यावस्‍्था के सूचक हैं । 


किन्तु जब दवापासना करते करत चित्त शुद्ध निर्मल होकर 
स्थिर हान लगा जब चित्त उन्नत होकर अ'भम आदि कार्याकी 
स्वतञ् सत्ता के बदल उनक भीतर अलुत्यूत हुई कारण सत्ता* 


जल 





# “कारण, ब्रह्मोदासका मध्यम दृष्यः आनन्द गिरि एवं शंकर | 


| कंदा नेमस्या अमृतस्थ थासे यदन्तों ने मिनन्ति स्वधाय! |३।६ ३।३ 


( १३६८ ) 


या ब्रह्म सत्ता का समझन लगा आर ज्ञान का प्रकाश सर्वत्र 
पड़ने लगा. जब भिन्नता को छोड़ कर एकता की ओर चित्त 
चलन लगा, तब उपास्य आदर्श भी मिन्न मांति का खड़ा हो 
गया। उस समय जेस इन्द्र दबता अपरिमित अपरिच्छन्न 
प्राथव्यादि का साप्र कारक जगत का आधार जान पड़ा वबेसे ही 
अग्ति सामादि देवता भी ब्रह्मरूप समझ पड़। इस प्रकार 
देवनाओ की क्रिया का अपग्मितत्व एवं सब क्रिये में अनुप्रबिष्ट 
कारण सत्ताकी एछकताकी और साथकका चित्त प्रभावित हान 
याग्य हैं। ज्ञाता है । इसी उठ श्यस बदमें एसी वर्णना निबद्ध हुई 

कि एक € अग्नि बिबथ आक्रागेंस आकाश तरित्त 
भूलाक आप एवं ज़लमे अवस्थित है। एक ही इन्द्र सू्रूपस 
नक्षत्रपस अग्ररूपस ओर बिद्यात रूपस अवस्थित हे फिर इन्द्र 
अ्म सामा[३ दवताओंका विश्वद्प' नामस भी वरणन किया 
गया हैं। इन सब वगनोका एक ही उदद श्य है। देवताओंकी 
क्रियावलि यदि एक ही. प्रकार की है. ता सब देवता सलमे एक 
है--सखुतरां य स्वतन्त्र कोई पदार्थ नहीं ह--यह महातस्व विक- 
सलित कर देलसा हा उक्त सम्यगा विशषगाका उ श्य ह । 


देवताओं और मूलमत्तामें कराई भिन्नता नहीं | 

हम इस विपय पर यहां कुछ विशपण उद्धृत करते 
है। हम इन विशपणका तीन श्रेणियों विभक्त कर लेंगे। हम 
दिखलाबेंग कि--( २) देवताओंके कार्यकी भिन्नता कथनमात्र है । 


उनके कायास काइ सिन्नता नहीं। (०) देवनाओ।े नामकी सिन्नता 
भा कथनमात्र है, उनके नामाम काई सिन्नता नहीं है | देवता सर्व- 


अमृत का धाम कारणा सत्ता या परमपद है। उसमे मनुष्य गण कच 
ग्रोग करे मे ? 


( १९६ ) 


ब्यापी, सव त्मक, अपरिमित हैं | थे सत्र पररपर परिणत होते 
हैं। (५9) देवता मुल 'सत्ता' द्वारा भी भिन्न नहीं हैं | एक ही 
मालिक त्रह्म शक्ति विविध आकारोंसे विविध नामोंसे, नाना 
स्थानोंमें क्रिया कर रहीं हे । इस प्रकार देवताओंकों स्वतन्त्रता, 
कथनमात्र ही रह जाती है, इनकी मूल गत सत्ता एक हे। इस 
अआलाचना द्वारा सहृदय पाठक अवश्य ही समझ सकेंगे कि 
ऋग्वेद जड़ बस्नुओके प्रति प्रयुक्त स्तुतियोंका संग्रह ग्रन्थ नहीं है। 

(५) हम पहल यही दिखाते हैं कि, देवताओंके कार्योर्मे कोई 
भिन्नता नहीं इन्द्रदव जो काम करते हैं, अप्नि देव भी वह काम 
करत हैं| और अप्रि जिन क्रियाओमे समर्थ हैं, सोमादि सकल 
देव भी उनमें समथ है । सभी देवता इसी प्रकार हैं। सोमदेवता 
के लिये कहा गया है कि सोम-- 


(क) आकाश ओर प्रथिवीका स्तंभित कर रहा है । अन्तरिक्ष 
आदिका विस्तारक है, सूयका उत्पादक है । और सोमने ही सूर्यमें 
ज्याति निहित की. आकाशादिको पूर्ण किया है । 


अय॑ द्यावा प्थिवी विस्कंभात्‌ विस॒म्भी दिवो धरुणो 
पृथिव्या:। & । ८६। ६ स्क॑भो दिवः, ६ ।८६। ४६ 
वियो तस्तंभ रोदसी, &। १०१॥१५। ल्वमाततंथ 
ऊबन्तरिक्षम्‌ | भनुद्यावा एथित्रीं आत्ततथ, ८। ४८ । १३ 
अजनयत्‌ ब्यज्योतिः अ्रद्धात्‌ इन्द्र उजं। &। ६&७। ४ 
अयं सर्य अदधात्‌ ज्योतिरन्‍्तः, ६। ४४ । २३ अजी 
जनोहिसयम्‌ £ । ११० | ३ बूय रोहयो दिवि, ६१०७७ 
तव ज्योतीषि परमान खयेंः £ | ८६। २६ 


( १+« ) 


इन्द्र देवताने भी उक्त मब काम किये हैं । 
देखिये मन्त्र-- 
यो अन्तरिक्षं विममेवरीयों । योद्यामस्तभात सज्जननास 
इन्द्र: । २। १२९।२ पप्नाथ उर्मा परहिदंशोव्यूवी' । 
द्यामृष्वो वृदहृदिन्द्रः स्तभायः आधार यो रोदसी, ३।१७।७ 
अम्तंभा उतद्रामू, ८ | 5६। ४ यामस्तभायत्‌ इहन्त॑ 
आरोदसी अप्गदल्तरित्तम । से धारयत्‌ प्रथिवीं पत्नथच्च 
२।१५। २ 
जजञान मयंम्‌ , दाधार प्रथिवीमू, ३।३१२। ८ 
३०। ४ सं सयप्रोचय, ८। ६८ | २। आसूय 
रोहयों दिधि ८ | ८६। ७ अजनयत्‌''''' 'सूयमुफस 
अग्रिम । ३, ३१। १५४ 
जनिता सूयस्थ, ३। ४६। ४ इन्द्र आपसी प्रथिव्री 
मुतद्यामू, ३३०११ आप्रणन्‌ रोदसी उभे, ३॥३४।१ 
उमे प्रणासि रोदसी, < | ६४ | ४ 
इन्द्रा-मोमा-खय नयथो ज्योतिषा सह, ३ | ७२ | २ 
याग्‌ स्कभपुट, ६ | ७२ | २ 


अग्नि देव भी अविकल इन मब का्यौके 


(५ 
| कता हँ-यथा--. 
येन अन्तस्किमृर्ता लतंथ ३। २२ | २ आप, प्रिवान 


( ६»? ) 
गदसी अन्तरिक्षम्‌ू | १। ७३ । ८ प्रा भानुना रोदसी, 
६ । ८६ त्व॑ भामा रोदसी आततन्ध, ७। १ । ४ आपुण: 
#वनानि रोदसी ३। ३। १० ए4। ६ । ८। ३ अग्ने 
नच्तत्रमजरमा स्य राहयो दिवि, १० | १४६ | ४ 
सर्य सविता भी इन सब कामोंको ग्विकल 
शो कप जा | 
किया करत हं-- 
ग्रामटईंहत्‌े , १० । १४६ । १ दिवः स्कभः ४।१३॥५ 
आप्रा दावा प्रथित्रज्चान्तरित्तमू, ? | ११३४ । १५ उदेदं 
विश्व शुबन विराजसि ८ | ८5? | ४ 
[का ० की र्भ॑ श् मिल 4 ए 
किुदेवने भी अन्तरित्ष-विस्तारित कार्य 
+ सै हे 
किया है- 
उदस्तंभा नाकरष्व वृहस्तम , ७। ६६ | २ विचक्रमे 
पृथिवीमेषः ७ | १०० । ४ व्यस्तभात्‌ रोदसी'' 'दाधत्त 
प्रथिवीम , | ७। ६६ । ३ जनयन्ता सूयमुप्रासमश्निम , । 
६ |4६ | ७ 
न्‍् र्भ 2 आ ४ 
वरुण दवता से भा सब काय हुए ६-- 
द्यावा प्रथिव्री वरुणस्यथ धर्मणा विस्कमिते, ६।७०।१ 
वियस्तम्तंभ रेदसी, चिदृवां, | ७ | ८६ | १ प्रनाक- 
मृष्य॑ नुनुदे बृहन्तं द्विता नक्षत्र पत्तथच्रभूम, | ७८६।१ 


५“ 20 


यस्पिनू विश्वानि चक्र नाभिरित श्रिता | 5४ १६, १० 
अन्तमंही बृहती रोदसी मे, ७ | ८७। २ 
ब्रिश्ो दावा निहिता अन्तरस्मिन | ७ | ८७। ५४ 
रदस्यथों वरुण: सर्याय | ७ | ८७ | १ 
यः स्कम्मेन विरेदसी | ८ | ४१ । १० 
सम रोदसी अन्तस्त्तिम। ५ | ८५ ।३ 
वियापमे प्रथित्रीं खयण | ४ | 5५। ४ 
बरुणञ्चकार सर्याय पन्‍्थाम्‌ू | ? | २४।|८ 
स्व विश्वम्य दिवतर रमेथ्े राजसि | १ | २५। २० 
मित्रावरुग -अध/रयत प्रथ्चिवीमुतथाम 
वद्भबत पोपथीः | न्वतं गा अवब्टि सृजतम | ४६ २।३ 
न हा ंई ००७ ण तर न ५ 
ऊषाक भा काय इस मत्रां म देखने यार्य ह- 
आपणन्ता अन्तरीक्षाव्यस्थू: | ७ | ७४। ५ 
पहीचित्रार्श्पिमिश्वेकिताना | ७ ) १४ | ३ 
दिव: स्कम्मः । ४।१४।४, विश्व जीय॑ प्रसुवन्ती ७७७१ 
अजीजनत्‌ सय यक्ञगभिम | ७ | ७८ | ६ 
आरक पन्‍्थां यातवे मूर्याय | १। ११३। १६ 
मरुदगण का कायावली भी अविकल 
वेसी ही है-- 
विरोदसी तस्त भूम्झतः | ८ । ६४ | ११ 


! ( १०३ ) 

विश्वा प.थितानि पप्रथन | ८ | ६७ । 

अश्विनी कुमारेंके कार्य लक्ष्य करने चाहियें- 
युवपग्रिश अपने वनस्पती | राश्विना थें रपेथ!म्‌ 

१। १५४७ | ५४ 
हद त्र व्‌ « कक ः« ग्वि कर 

पृषा एवं मित्र देवताके काय देखिये-- 
ब्यम्तं मान रोदसी मित्रा अक्रृणोव ज्योतिषातय!। ६।८॥३ 
सयमधत्त दिवि सय ग्थम , मित्रोदाधार प्रथिवी मतग्राम्‌ 


$ हे 
दावा प्रथिदीके भी ये ही सेव काय देख 
लीजिये-- 


ग्जपा घारयत केबी | ६ । १६० | १ 

देवी धम्णा सूर्य: शुचि: | १ | १६० । १ 

पिता माता च झुतनानि रक्षतः | ? | १६० |, २ 
संदसा अवासयन | 8 । १६० । २॥ # 


मित्राहि सभी देखताओन सू्थका पथ बना दिया है, यह बात भी 

लिची हें | गया, यस्मा आहित्या अम्वनः रदन्ति सित्रों अवभा वरुण 

सजा 3 | ६० । ४ सूव दिविगेहयन्तः (विश्वदेवाए) 2० ! ६४! ११ । 

सं| देवताओंन अन्तरिक्ष प्रथित्री सर्वादि रोचन पठाथोंकी बिस्तार्ति किया 
है! टिवगुस्मस्तस्त्रिागि रेचनाद्ावासूमी प्रथियी स्कंथरोजसा 

(१० ६४! ८ ) 


(्‌ श्न्थ् ) 


इन्द्र, सूर्य, साम, अ्रप्नि प्रश्ननि प्रस्थक टवताने प्रथि-व्यादि 
लेक।!का निमाण किया ह एण्वदाआआशक्र सूय विद्यनं, इन ताोन 
रोचन, वस्तओं।का निर्माण किया है सो भी हम अनेक श्रतियोम 
लिखा पात हैं । 


इन्द्र के मम्बन्ध मं-- 
इल्द्रण-गंचनादिवों हलहानि | ८ । १४ | 
तिसो भृपिन पते त्रीणि रचना विवज्तिथ । 


? | /०२|[८ 
इमानि त्रीशि विष्टया तानीनद्र विश्य | ८६१४ 
सोम के मम्बन्ध मं-- 
गजसो विमान: | & ।६२। 2४ अय त्रियात दियि 
गेचनेप्‌ | ६ | ४४ | ४ 
सये के सस्तन्ध में-- 
बिया मसे रजसी | 2 | १६० । ४ 
आप्रा रंजॉसि दिव्यानि पार्थिवा । ४।४३।३,।८१।४॥३ 
त्री रजांमि पर्म्िम्त्रीणि राचना । ७ । ५३। ५४ 
उत यासि सवितः ब्रीणि रोचना | ४ | <१। ४७ 
अग्नि के सम्बन्ध में-- 
बियो रज्ञांसि अपिमीत सुक्रतुः । ६ । ७। ७ 
बेश्वानरों त्रिदितों गेचना कविः 


( १7४ ) 


अग्नि सोम के सम्बन्ध में-- 
युव मेतानि दित्रि गेचनानि । 
अग्निश्व सोम सुक्रतु अधत्तम्‌ | १ | &३। ५ 
वरुण के सन्वन्ध में-- 
रजमो विमान! | ७ | ८७। ६ 
त्रिरुत्तराणि पप्रतुवेरुणस्य ध्रुवं सदः | ८। ४१ । & 
त्री गोेचना परुणत्रीनुतय्यन्‌ | ५ | ६६ । 
मरुंत्‌ के सम्बन्ध में--- 
त्रिपभ्रस्थस्य | ८ | ६४ । ४ पप्रथन रोचनादिव: | 
८। ६४।१8६ 
विष्णु के सम्बन्ध में--- 
वियो रजांसि विममे | ६ | ४६ । १३, ग्जसे पराके 
७| १०० | ४ 
यः पाथिवानि विममे रजाति | ? | १५४ । ? 
कै चर च्ऋ्क 
सोम-पृषा के सम्बन्ध में -- 
रजसो विपानः | २। ४० । ३ 
मिन्न के सम्बन्ध में-- 
त्रीणि पित्र धारयसे रजांसि | ४५। ६६। १ 


0 
( ४७८५ ) 


मित्रा वरुण के मम्बन्ध में-- 
या घततात रजमा रोचनम्य पार्थिवस्थ | ५ | ६६ । ४ 
फिर सब देवताओं को णड्न्र करके भी यह 
वात कहीं गई है-- 
तिस्ोाभवी धरर्यन, व्रीरुतत्तायन । ऋतेन आदिस्या! 
१ । २9 शा पर 
अन्तरीक्षागि गेचना स्कम्थ! | 7० | 5५। २ 
वरुण, सोम, इन्द्र, उन्द्रन्सस, सिन्राबरणा प्रशन सभी 
देववायोने मी के स्तन मगहलसे हग्व मर डिया है दखिय-- 
ततान' “ त्रय उखियास ( वरूणग्य । 
गाना पिन्रा बरुणा स॒पाणी, 
गापु प्रिय मठ रक्ष पागा ६ पित्रा बझेण ) 
अय॑ गापु शब्या पकरमन्तः सोमादाघर । सोम ) 
६ । ४४। २४ 
प्रपि्य ऊबरन्‍्याया इन्दृं: (माय) ६ | ६३ । ३ 
इन्द्रा सोमा पक्रमामास्वन्तनिंगवामिद्थथु: (इन्द्र सोम) 
६ | ७२ | ४ 
आमायु पकमरय, आ खज़ रोहयोदिवि(उन्द्र) ८5६७ 
स्वाप्म संभृतमुखियायाम | (न्द्र) ३ | ४६ | ६ 
आभाषु चिदरधिप पक्रमन्‍्तः | 


( £२७ ) 


पयः कृष्णासु रुशतू रोहिणीषु (न्द्र) १। ६२। ६ 
सोम, इन्द्र, मुरदगण, बिप्णु. अश्म सूर्य, इनमें प्रत्यकन 
वत्रका बब कया ह६-- 
स्व॑ सोमासि सत्पतिः स्व गज़ा उतचत्रह्म (सोम) 
. 7]68१। ४ 
स्व पहिनास्नां हन्ता (सोप)। ६ | ८८ | ४ 
हन्ता वत्राणामत्ति सोप | & | <८। ४ 
विभति चारु इन्द्रस्प नामय्रेन विश्वानि दुत्राजघान 
(पोम) ६ | १०६ | १४ 
वय॑ ते अस्य वृत्रहन्‌ ? (सोम) ६। ६८ । ५ 
स वृत्रहा सनयो विश्ववेदाः (अग्नि) ३| २० । ४ 
प्रहणं पुरनदरम (अग्नि) ६। १६ । १७ 
अग्निम्‌'* “* वत्रहन्तमम्‌ (अप्रि) ६ | १६ । ४८ 
बत्रहणा उभेम्तः (इन्द्राप्नी) १ | १०८ | ३ 
य॑ं यूखों वृत्रहरण सचन्ते (अग्नि) १ । ४९ 
मतों वृत्राणि (इन्द्रवायू) अमिन्रहम वत्रह्म (खय) 
जे ह 5 १० | १७० | २ 
सखे विष्णों ? '***' हनावधृत्रम्‌ (विप्णु) ८|१००।६१२ 
("त्राणि जिमसे पुरन्दर (इन्द्र) 
पु 'बत्रहा (इन्द्र) ३। ३१। ११, २१ 
हन्ता च्त्रमिन्द्र इन्द्र) ७ | ८० । २ 


( *ब्ट ) 


म्वेनादि इत्र शवसा जम्रन्थ (इन्द्र) ७२१॥६,८।६३॥१६ 

वाह बाजसा अधिय्ि 55 हावधीत (इन्द्र) ७६३।२,४,३२ 

प्न दत्राशि ( वहस्पति ), ६ | ७३। १। २ 

हस्पतिन इत्रखादसू | १० | ६४ । १० 

मरुतोवत्र#ंसव। ( मरुत ) ६ । ४८ । २१ 

प्रिय पाठक ' अर एक विपय लक्ष्य करन याग्य है। यह 
बात सबंत्र कही गई हे कक टन्‍्द्र सामादिक सभी देवता पराष 
नाशक, कल्यागकार 6 । एब प्रत्यक दवता के अवान एक आप। 
(भपतज्) है । यह आप।ध गनष्यक देःस्व, ताप आंद रागका 

बज के | जद परदाय कद।प परषं्र लाश लहें। कर सकते | सतराम 

बाइक क्रापगणु, दबता कहनस तन्मन्यगव चतन सत्ता व कार्गा 
सत्ता या बह सत्ता का हा समभेत थ | हम इस सम्बन्धम कल 
स्थल जद बने फरक दग्खात £ । 


नयावीन्रों विशवस्थ दृस्तिस्य परम (इन्द्र) १५।१६ ३३ 

विश्वा दुर्ता तरम (वरुण) ८ | ४७२ | 

अच्छिट्र शुम भ्रुवनस्य गोपाः (मित्र आर वरुण) 
४।६२] ६ 

विश्वानि देवमवितदुरितानी परारुव (सविता) ५ ८२|४ 

पृजन्य''*** हाम दारतः (पजन्य), ४ | ८३। ४ 

सनः पंजन्य ? मदिशम यच्छू--८ | ८३। ४ 

विश्वानि अग्न दृग्तिनि पर्षि (अग्नि) ४ ।३।११ 

पता नः पातु दास्तात्‌ (पूषा), ६ | ७४ । १० 


( रह ) 


विश्वा *''** दुरिताय देवी (ऊषा), ७। ७८ । २ 

नयन्ति दूरिता तिरः (इन्द्र, वरुण, मित्र, अयमा । 
१।४१ ३ 

अदिति: “शर्म यच्छतु (अदिति) ६ | ७४। १७ 

पर्षिनः पारमंहसः ( रु ) २। ३३ । ३ 

तिराश्रिदेह; सुप्रथा नयन्ति ( मित्र, वरुण ) ७६०।६ 

ऋजू मर्त्येषु धजिना च पश्यन्‌ ( बर्य )७। ६० । २ 


सभी देवता पापनाशक और मंगत्लकारक कहे गए हैं। 


यदाविय दयाच्यं ( गूढं ) देवासो ? अस्ति दुष्कृतं** 
आरे दधातन ( देवा; ) ८। ४७७ । १३ 
विश्वस्मान्नो अंहसो निष्पिपर्ति न ( विश्वेदेता ) 
१। १०६ । १ 
] हे हक] रा 
अभय शर्म यच्छत्‌ , अति विश्वानि दूरिता । 
१० | ६६३। ७। १३ 
अन्तः पश्यन्ति वजिनोत साधु० । २। २७। ३ 
ऋजु मत्यषु वजिना च पश्यन्‌ ६। ५७ । २ 
सभी देवता गण मनुष्योंके गुप्त स्थानोंमें पाप पुएयको देखते 
रहते हैं| ऐसा श्रभेक बार कहा गया है । क्‍या जड़ पदार्थोंके 
लिये भी ऐसा कथन कदापि सम्भव हो सकता है ? कदापि नहीं। 
देवतागण जो मंग्लमय ओषधि धारण करते हैं. सो भी सुन 
लीजिग्र-.. 


( १९३० ) 


सोमा रुद्रा युवमेवतानि अस्मे, विश्वातनुषर भेषजानि 
धत्त ( सोप रुद्र ) ६ | ७४ | ३ 

सहसत्र ते भेषजञा ( रुद्र ) ७। ४६ । ३ 

हस्ते विश्रत्‌ भेषजा वीर्याणि ( रुद्र ) १ । ११४ । ५ 

या वो भेपजा मरुतः शु्यीनि (परुत्‌ ) २। ३३। १३ 

त्रिनों अश्विना १ दिव्यानि भेपजा, 

त्रि; पार्थिवानि त्रिरुदत्त अदृभ्यः (ग्रश्विद्दय,) 

१।३४।६,८। ६१६ 

पजन्यो न ओपषधिभिमयों भूः (पर्जन्य) ६ | ५२ । ६ 

सभी देवता जगतके मंगलकारक भेषज़ स्वरूप हैं। 

यूय॑ हिष्ठा भिषज्ो माततमाः विश्वस्य 

स्थातुजंगतो जनित्रीः, (विश्वेदेवा) ६ | ४० । ७ 

इन्द्र सामादि देवता वर्ग प्रत्यक त्रिधातु है. एवं सभी 
त्रिधातु मंगल' प्रदान किया करते हैं। हमें जान पड़ता है कि 


काय कारण एवं कायकारणावस्थासे पर की अवस्था इन तीन 
अवस्थाआक! लक्ष्य करके ही “त्रिधातु" शब्द व्यवह्गत हुआ है | 


त्रि विशिष्ट धातुप्रतिमानी मोजसः (न्द्र) 

११०२।८, ६४ ६॥७ 
अकंखिधातु: रजसो वियानः (अग्नि) ८|३६।६,७ ७२६ 
त्रि घातुना शरमंणा यातम्‌ (इन्द्राग्री) :|४०!१२ 
या वः शम शशमानाय सन्ति त्रिधातूनि ( मरुत्‌ ) 


१८५१२ 


( १९३१ ) 


स॒ त्रिधातु शरणं शर्म यंसत्‌ (पजन्य) ७१०१२ 
त्रिधातु राय आसुता बसनि (सविता) ३॥५६॥६७ 
सविता शर्म यच्छतु अस्मे क्षयाय त्रिवरुथमंहसः 
(सविता) ४।४३॥६ 
त्रिधातु शर्म वहतं शुभरपती (अश्विद्वय) १३७३. 
त्रिवरूथं शर्म यंसत्‌ (विष्णु) १।१५४॥४ 
परित्रिधातुभवनानि अशीहि (सोम) ६।८६।०६ 
ञअयं त्रिधातु'' 'विन्ददमतं निगूहम (सोम) ६।॥४४।२४ 
सभी देवता त्रिधातु मंगल देनेमें समर्थ हैं 
पढ़िये मंत्र-- 
त्रिधातु यद्वरूथ्यं तदस्मासु वियन्तन (आदित्यगण) 
८४७१० 
त्रिघातवः परमा; (विश्वेदेवा) (।४७,४ 
शर्मनो यंसत्‌ त्रिवरूथ मंहसः (विश्वेदेवा) १०६६।५ 
सभी देवता प्रथम” एवं विश्वरूप हैं । यह बात भी हम 


पाठकोंको श्रुत्तियोंमें दिखा देंगे । जैसे देवताओंमें इन्द्र प्रथम 
(पहला) है बेसे ही सोम भी प्रथम है । अन्य देवताओंके सम्बन्ध 
में भी ऐसा सममिये । कहीं पहला देव अप्नि लिखा हे, कहीं पहला 
देव सूर्य है। और जैसे इन्द्रदेव विश्वरूप हैं. बेसे ही सोम भी 
विश्वरूप हैं। समस्तदेव विश्वछप हैं। विश्वरूप शब्दका अर्थ यह 
हे-कि सभी देवता सकलरूप घरनेमें शक्तिमान हैं। 7क देवताका 
एक ही रूप रहता है ऐसा नहीं। 


( ३० 


ता देवेषु प्रथमम्‌ (अग्नि) ११०२।७ 

ल्वामसने प्रथमम्‌ ' देवम्‌ (अग्नि) ४।९ १४ 

ऊपः खनते प्रथमा (ऊपा) १।१२३।५ 

ऊपः स॒जाने प्रथमा (ऊपर) ७४७६।६ 

न्वीं देवेषु प्रथम हवा महें (इन्द्र) १!१०२।६ 

गोपा'  याति प्रथमः (इन्द्र) ४३११ 

ऋषिहिं पूषता असि (इन्द्र) ८।६।४ 

यो अद्रिभित प्रथमजा ऋतावा (बृहस्पति) ६।७३।! 

बृहस्पति प्रथम जायमानः (बृहस्पति) ४४०४ 

विश्व प्रभु प्रथमम बृहस्पति) २२४।१० 

से सत्विः प्रथपः (ब्रहस्वति) २२५४ 

अर्पा मा प्रथमज्ञा ऋतावा (वायु) १०।१६८॥४ 

प्रथमा (प्रथमो)। अश्विद्ृय, २।३६।३ 

देवता मभो विश्वरूप हैं। निम्न लिखित 
प्रमाण पढ़िये-- 

पदत्तदृव॒ध्णी असुरम्य नापा 

विश्वरूपो अम्रतानि तम्थी (इन्द्र) ३।३८।४ 

रूप रूपं प्रतिरूपो वभूव (ईरद्र) ६४७१८ 

पुरुष-प्रतीकः (इन्द्र) ३४८,३ 

वृहस्केतु परुरझूपम्‌ (अग्नि) ५८२४ 


( रैंएरेरईे ) 


परित मना विषुरूपः (अग्नि) ५१५४ 

विस्वां न वः पुरुता सपयेन्‌ (अग्नि) १।७०।४ 

स कि! काव्या पुरुरुपं ' पृष्यति (वरुण) ८|४१४ 

विश्वा रूपा प्रतिचक्ञाणों अस्य (सोम) &८:५॥१२ 

विश्वा रूपाशि प्रतिपुझ्चते कविः (सविता) ४॥८१ २ 

देवग्तुशो सविता विश्वरूपः (सविता) ३३४५।१६ 

पुरुछप उग्रः (रुद्र) २।३३।६ 

विभषि विश्वरूपम , २।३३।१० 

विश्वरुपम्‌' ' 'बृहस्पतिस्‌ , १०१६७/१० 

इस प्रकार हम बहुत प्रमाण उद्धृत कर दिखासकते हें कि 
ऋग्वेदके देवता वर्गका काय-भेद, कथन मात्र ही है। सब देवता 
सब कार्य करनेमें समर्थ हैं। इसलिये देवताओंमें का्यगत कोई 
भद नहीं है । 

(०) देवताओं में कार्योकी भाँति नामोंकी भी भिन्नता नहीं हे 
देवता वर्गमें केत्रल कार्यगत भाव नहीं यही नहीं. किन्तु इनमें 
नामगत भेद भी नहीं है। नामगत भिन्नता भी कहने मान्रकों है 
यथाथमें कोई भिन्नता नहों। वेदेक ऋषि एक देवताको 
न्य देवताकै नामसे सम्बोधन करते हैं | वे जानते थे कि देवता 
औसे कार्यतः भिन्न नहों हे बसे ही व नामतः भा भिन्न 
नहीं हैं । 

प्रसिद्ध बेंदिक पंडित श्रीयुन्‌ सस्यत्रत सामश्रमी मदहाशयने 
यास्ककी युक्तिका अनुसरण कर यह सिद्धान्त किया है कि, ऊषो- 
दय पर ही अरूणोद्य काल होता है । अरुणादयके पश्थात जब 


( ९४४ ) 


सूयंका प्रकाश कुछ तीज्र हा उठता है. उसका नाम 'भग' है। 
भगोदयके पर कालवर्ती सू्ंका नाम है. पूषा.। पूपासे अकॉदय 
पयन्त अय्रमा' यहाँ तक पृत्राह हागया। मध्यान्हकालके सूयका 
नाम 'विष्रु' है | इस रीतिस ऋग्ेदमें एक सूथ्यके भग अयमा, 
पूषपा, सविता ओर विप्णु अनेक नाम है। उदयसे अस्त पयन्त 
सांध.रण नाम सूय है । इसलिये ऋग्वदम सूख्यकोा कभी भग 
नमसे कर्भा सविता नामसे कभी पूषा नामस सम्बाधन किया 
गया है । ओर किए एक ही वस्तु आकाश सू. अन्तरिक्षमे 
विद्युत . भूलकम अप्नि नामसे इन तीनों भ|वं।स विकसित हो 
रहा हैं । सुतरां अभ्रका सूथ्य नामसे बुलाया गया हे । कहीं 
'रंद्र' भी अश्रका नामान्तर माना गया है । फिर एसी बाते भी 
ऋग्वेदम है कि इन्द्र सभी देवताशओंके प्रतिनिधि हैं। सुतरां अग्नि 
वा सूर्य इन्द्र' नामस भी सम्बोधित हैं | अग्नेकों बलसे उत्पन्न, 
वलक पुत्र भी अनेक स्थानोमें कहा गया है। मरूद्गण रुद्रके 
पुत्र माने गये हैं। इससे यहा ज्ञात होगा कि अभि और मरूदगण 
एह ही वस्तु हैं या एक ही वस्तुके दे विकास हें । इन सब हतुओं 
से देवताओके नामोंको भिन्नता वास्तविक भिन्नता नहीं। निम्न 
लिखित मन्‍्त्रोंस पाठक निश्चय कर लेंगे कि, अवश्य हा देवत/यें 
नामतः भिन्न नहीं हैं । इन्द्र का सूय नामसे सम्बोधन-- 


उत्‌- अस्तारमेषि ब्वय ! :६३।१,८|४२७ 
उदय कच्च | वृत्नरहन्लुदगा अमिस्षय ९ ८६४,३॥३३॥६ 
हे इन्द्र ? है सूर्य ' यजमानोंके चारों ओर उदित होओ | हू 


कह शिय आज़ यक्तिचित्‌ पदाथके अभिमुख उदित 
हुए हा '। 


( (९३९ ) 


युडजन्ति ब्रध्नमरुष चरन्तं परितस्थुषु। । 

रोचन्ते रोचना दिवि ॥ १। ६ | १ 

चतुर्दिगवर्ती सब जीव, इन्द्रके सहित सूय्य, अप्ि वायु ओर 
नक्षत्रगणु का सम्बन्ध स्थापन करते हैं। अथोत्‌ सूथ्य. अग्नि 
घायु. ओर नक्षत्रगण इन्द्रके ही मृत्यन्तर मत्र इन्द्रक ही भिन्न २ 
मृत विशेषमात्र है, यह बात जीबगण समम जाते हैं। इस सूक्त 
के तृतीय मंत्रमें भी इन्द्रका सूयरूपमें वन है । 

निम्न लिखित मंत्रोंमें इन्द्र, विष्णु . बरद्मरास्पति बरुण, मित्र, 
अयमा, रुद्र, पूषा. सविता. प्रश्नति नामोंसे अभ्निदेवका बोध 
होता है-- 

त्वमग्ने इन्द्रो बुधभः सतामसि, 

त्व॑ विष्णुरुरुगायों नपस्यः 

ल॑ ब्रह्मा रय्रिवित्‌ ब्रह्मणास्पते 

० 0 

त्व॑ं बिधतेंः सचसे पुरन्ध्या | २।१३ 

त्वमग्ने राजा वरुणो ध्ृतब्रतः, 

त्व॑ मित्रो भत्रसि दस्म ईड्य:। 

त्वमयंमा सत्पतियस्य संश्रुजं, 

«॒ कप 

त्व मंशो विदर्थ देव भाजयु;। । २। १ । ४ 

त्वमग्ने वरुणो जायसे यक््व॑ मित्रो भवसि | ५३ 

चखमगने रुद्रो असुरो महोदिवः त्वं 

शर्धोमारुत॑ प्रक्ष ईशिपे त्य॑ं पूषा ॥ २।१।६ 

त्वं देवः सविता त्व॑ भगः। २१७ 

अन्तरिच्छन्ति त॑ जने रुंद्र परो मनीषया || ८।७२।३ 


( २३१ ) 


है अपम्नि ? आप ही धामिकोंके अर्भाष्ठ वषगकारां इन्द्र' हैँ । 
आप ही बहलाक कत्तक और नमस्य विष्णु है । सकल धन 
करे अभिज्ञ बद्दा' और ब्रह्मणास्पात, नामक देवता आप ही हो। 
आप ही सबके विधातः एवं आप ही सबको बुद्धिक सहेत 
अवस्थान करते हा । है अग्नि आप ही ब्रतधारी 'वरूण' हो। 
आप शत्र बिनाशक और नमस्कारके योग्य 'भित्र' हो धारमिकोंके 
रक्षक अयमा' हो । श्राप ही अंश हो। ह देव ? यक्षमें फल 
प्रदान करा। है अग्नि | इस महान आकाशमें महा बलवान 
(असुर) रुद्र आप ही हा | आप ही 'मरूत सम्बन्धी बल हो। 
आप पपा' हैं| आप ही अन्न घनादिके इश्वर हैं। आप 'खविता 
एवं आप ही भग' ४। उस 'रुद्र' अग्रिका हृदय मध्यमें बुद्धि 
द्वारा इसछा करत है। अन्य मन्त्रोंमें भी आ।भ्रेके अनेक नाभ 
लीजिय-- 

चन्द्र रय चन्द्र चन्द्राभिय ख॒ते युवस्य ॥| ६६७ 

पुरुनाम पुरुष्टत ॥ ८।६३।१७ 

महने वृष्णोरसुरस्थ नाम ॥ ३।३८॥४ 

भूगरिनाम बन्‍्दपानों दधाति ॥ ४। ३। १० 

पर्त्या अमन्यस्य ते भूरि नाम मनामहे ॥ ८।१ १४ 

अगने भूरीणि'" तव'  “अमृतस्य नाम ॥ ३।२०।३ 

मित्रों अ््निभर्वात यत्‌ समिद्ठों 

मित्रो होता बरुणो जातवेदा: ॥ ३॥४॥४ 

स्पदिते सबत्राता | १ । ६४ । १५ 


विष्णुगोंपा' 'अग्नि्टा विश्वा शुवनानिवेद | ३५४। १० 
यमो हजातो यम्रो जनिलम | १ | ६६ | ४ 


[ शेड ) 


विश्वा अपश्यत्‌ बहुधा ते भग्ने 

जातवेदः तन्ची देव एकः 

इत्यादि मंत्रोंका खूद्म अर्थ यह है कि--हे अप्नि ?! आप 
चन्द्र नामसे विख्यात हैं। हम आनन्ददत्यक स्तोन्न द्वारा बुलाते 
हैं। हमें आनन्दप्रद धन दीजिये। जब अप्नि समिद्ध उज्वल हो 
उठते हैं, तब उनको मित्र” कहते हैं । अ्रप्मि देव ही होता एवं सर्व 
भूतझ्ष 'बरुश! हैं। सबके रक्षक विष्णु अभि-समग्र भुवनको 
जानते हैं । जो जन्मा है. और जन्मता हे सभी “यम! है। हे 
अ्रप्नि ! आप ही वे यम हो। “यमस्य जात मम्तं यजा महे! ॥ 
१।८३।६।, १० । ५१। १ मंत्रमें कहा गया है कि अम्रिका 
जो नाना स्थानोंमें बहुविध शरीर है उसे एक ही मात्र देवता 
जाननेमें समर्थ है सोमके भी इन्द्र, सविधा अभि, वरुण, सूर्य 
आदि नाम है। प्रमाण यथा-- 


विभर्ति चारु इन्द्रस्य नाम गेन विश्वानि वृद्रा जधाना 
&१०६।१४ 
पत्रभिष्टर देव सवितः वर्षि्े! सोम धाममिः 
अग्ने रक्षेः पुनीहि नः ॥ ६ | ६७। २६ 
आत्पा इन्द्रस्य मबंसि । ७८५३ 
राज्वोजुते वरुणस्थ | बतानि बृहदूगभीरं तब सोम॑ धाम । 
१।६१।३ 
उद्ध्यो गन्धवों अधिनाके अस्थात्‌ विश्वारूपा प्रति 
चक्षाणो अस्पा भानुः शुक्रेण शोचिषा व्यधोत्‌ आरुरुचत्‌ 
शेदसी मातरा शुचि! | & । ६४ | १२ 


( (८ ) 


अमि भगो असि प्रधवा मघवदभ्य! इन्द्रो ! 
&।६८-।५४ 
हु रू (१ 
अय॑ पूषारयिमगः सोमः पुनान। अप्ति । ६१०१७ 
उने ऊपन्तु धीर यो देवाना नाम विश्रतीः। ६६६४ 
सारांश यह कि है सोम ? आप इन्द्र सविता आदि है। आप 
ही राजा वरुण £। बरुणके काय आपके ही है | आपका धाम वे 
स्थान ( कारण-सत्ता ) वृहत एवं गंभीर है । सोमने ही अकाशमें 
ऊपर सूरयरूपसे अवम्थित होकर जनक-जननी सुल्य दुलाक ओर 
भूललोकका शुद्ध पवित्र किरणों द्वारा ज्योतिर्मय बनाया है। भग 


इन्द्र पूपा. रयि, भर्ग, सामके ही नाम है। सकल देवताओके 
मार्मोस सम्मिलित स्तुति द्वारा सामका बुलाते हैं । 


सविताका--सूय, पूषा. मित्र, चन्द्र. वरुण, एवं घावक नामसे 
निर्देश किया गया है । 
॥। 

उत सयस्थ रश्मिमिः समुच्यसि ! 

उत रात्रीभृमयत्तः परीयसे । 

3... (0५ 

उत मित्रो भव्रत्ति देव घ्ममिः || ४ । ८१। ४ 

उत पूषा भवसि देव घामप्रिः । ५ | ८१ । ५ 

येना पावकचक्तसा भुसणयन्तं जनां अनु 

त्वं वरुण पश्यपि | १ | ४० | ६ 


हं सचिता ' तुम सूर्य किरण द्वारा सद्गत हुआ करते हो *॥ 
तुम उभय पाश्व की रात्रिके मध्यमें हौकर भी गमन करते हो 





सययोदयके पृवका नाम 'भविता' है उदवसे लेकर अस्त होने पयन्त 
का साधारण नाम सूर्य” हे | गायंणाचार्य 


(६ रैरेह ) 


( चन्द्र ) तुम्हार कार्य द्वारा तुम्दें 'मित्र' भी कहा जाता है। है 
सविता! दिवसमें तुम्हें पृषा कहा जाता है। हे बरुण ! हे 
आदित्य ! तुम प्राणीगणके पाषशाकारीरूपसे इस जगतको देखो । 
रद्रका नाम कपर्दी एवं इेशान है. पषाका भी बही। ' कपर्दिनमी- 
शानम” | ॥| ६॥ ५५१ ० ॥ अश्निनीकुमारोंका पृषा नाम देखिये- 


'भ्रियेपूषन । देवानासत्य। १। १८४+ ३ ॥ 

सभी देवताओके अमंस्प बहत नाम हैं. यह बात भी ऋग्वेद 
ने हमें बतला दी है--- 

“विश्वानि वो नमस्यानि वन्या नामानि देव: उत यह्ि- 
यानित्र/ ॥ १०।६३।२॥ 

हे देवगण ' आप सबके नमस्काराह, ओर घन्दनीय अनेक 
ज्ञाम हैं। आपके यज्ञिय नाम भी अनेक हैं। 

इसके अतिरिक्त सभी देबताओंका अन्य एक परम गुह्य नाम 
भी है यह भी हम ऋग्वेदम षाते हैं। ऐसी बात क्‍यों कही गई ! 
कार्यवर्गके भीतर अनुस्यूत गूढ़ भावसे स्थित कारण सत्ता ही इस 
कथनका जच्च्य है । 

देवो दझ्नां गुध्लानि नाम आजिष्कृसोति ॥ ६।६शर 

देवताओंका जो परम गोपनय एक एक नास है सोमदेव ही 
इसका आविष्कार करते हैं । श्रन्यत्र भो हम पाते हें कि अपिका 
इक परम गुझहाय नाम हे | 


विद्या तेनाम परम गुहा यत््‌ 
विज्नात मत्संबत आजगंध | १० | ४३४ । २ 


4६8१4 2११९४ यूक्रके प्रथम व पंचम मंत्र रुहका नाम की! 
लिखा है ! दे 


( रैंह्० ) 


हे अभि ! हम आपका परम गोपनीय नाम जॉन सके है एर्व 
जिस उत्ससे आये हो उस उत्सको भी जान गए हैं | 


समीक्षा.--बायू कोकिलेश्वर भट्टाचायने उपरोक्त प्रमाणोंको 
डद्घृत करके यह सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है. कि ये सब देवता 
एक ही कारण सत्ताक़ी अभिव्यक्तियाँ हैं । परन्तु आपने यह 
विचार नहीं किया कि यह सब कथन स्तुतिबाद मात्र है। अथात्‌ 
बेदिक समयमें कविता करनेकी यह ही प्रणाली थी। यथा मन्यु 
( क्रोध ) का कथन करते हुय भी उपरोक्त प्रणालीका ही प्रयोग 
किया गया है, यथा-- 


मन्युरिन्द्रोमन्यु रेवास देवो मन्युद्दोता वरुणो जात वेदाः । 
ऋ० १०।८३॥२ 


अथात्‌ . मन्यु ( क्राव ) ही इन्द्र हे वही सर्ब श्रेष्ठ देव है, 
बही होता है वही वरुण ओर वही सर्वज्ञ अग्नि है। इसी प्रकार 
श्रौषधी, बेल, बकरा, नमस्कार, आदिका वन करते हुये सब 
देवोंको उनके आधीन बताया गया है । जिनका कथन सृष्टि रचना 
प्रकरणमें आगे किया है। अतः यह सिद्ध है कि यह उस समय 
की प्रणाली थी। तथा दूसरी बात यह है कि-अप्रि आदिके 
उपासक कवि अपने अपने उपास्थको सब श्रेष्ठ सिद्ध करने 
के लिय अन्य सब देवोका अपने उपास्यके आश्रय अथवा उसकी 
भक्ति करने वाला कहा करते थे। यही कारण है कि-.'इन्द्र? 
उपासक अप्निकी निन्‍दा किया करते थे ओर अग्नि आदिके डपा- 
सक इन्द्रकी । अतः उपरोक्त सब प्रमाण आपकी पुष्टे न करके 
आपकी कल्पनाका विरोध ही करते हैं। विशेष क्या अथर्ववेदमे 
अतुमति ( अनुज्ञा, देनेको अनुमति कहते हैं ) का वर्णन. करते 
हुये लिखा है कि-- 


€ ४१ ) 


ए प्रिद॑ [पु 
अनुमति सर्वेधिदं वभूव यत्‌॒तिः्ठति चरति यदुं क 
विश्व मेजति | अ० कॉ० ७। २१। ६ ॥ 
अथात्‌ अनुमति ही सब कुछ होमई, जो कुछ भी स्थावर 
आर जंगम है वह सब अनुमति ही है। तथा च॒ कां० 6 | ७ में 
मेध्य बेलका वर्णन है, बहों लिखा है कि-- 
रमेष्टरी हा अग्निल का 
प्रजापतिश्व॒ परमेष्ठी च श्र गे इन्द्र: शिरो लाट 
यमः कुकाटस ॥ 
अर्थान्‌ इस बेलके, प्रजापति ओर परंमंष्ठी दोनों सींग हैं. 
इन्द्र देवता इसका शिर है तथा अभ्रिदेव इसके मस्तक हैं. तथा 
यमदेव उसके गलको घंटी है। आदि | यहाँ इस बलके ही श्राश्रयः 
सब देवताओंको बता दिया है। इत्यादि शतशः ब्रमाण दिये जम 
सकते हैं जिनमें प्रत्यक पदार्थकी इसी त्रकार स्तुति की है. | तथा 
च हम अनेक युक्ति व प्रमाणोंसे सिद्ध कर चुके हैं कि बदिक 
वागमयमे अनेक देवतवाद हे न कि एक देवतवाद । अतः उपराक्त 
सब प्रमाण एकेश्वरवादकी पुष्टि नही करते अपितु उसका विराछ 
ही करते है। क्योंके यहाँ प्रथक प्रथक देवताओको स्तुति उनके 
भक्तोंने अपने अपने देवताकी उत्कृष्टता दिखानेके लिय की हे | 


साधक भेद से 


साधक भेदसे देवत भद मानना भी युक्ति युक्त नहीं है । क्‍यों 
कि उस अवस्थामें बेदोंमे इन वेबताओंकी निन्‍दा नहीं होनी 
चाहिये थी । परन्तु वेदोंमें श्रप्मि भक्तोंने इन्द्रकी और इन्द्र भक्तों 
ने अभिकी निन्‍दा की हे इसी प्रकार अन्य सब देवोंकी अवस्था 
है जैसा कि हम पूर्बमें दिखला चुके हैं | तथा च वेदोंमें या अन्य 
बेदिक साहिस्यमें इसका उल्लेख तक भी नहीं है । हाँ श्रीशंकस 


(| #ैहश ) 


छाय आदि बिदानोंने एसी एसी कल्पनायें केत्रल प्रति पक्षियांकों 
उत्तर देनेके लिये की हैं। परन्तु इन कल्पनाओंमें न तो कोई 
घेदिक प्रमाण ही है और न इनते कुंड सार है। और न इस्योदि. 
कल्पनायें तर्कके सन्‍्मुख ठहर ही सकती हैं । 


ईश्वर की शक्तियाँ 


इस प्रकार जब शतशः प्रवल प्रभाणों द्वारा देवताओंका 
अनेक्रय सिद्ध हो जाता है तब भक्तजनोंने यह कल्पनाकी कि 
हवा तो प्रथक प्रथक ही हैं परन्तु य सत्र इश्वरकी शक्तियाँ हैं। 
जैस्ग कि भ्रीमानपं० राजारामजी आदि विद्वानोंने लिखा है । 
यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि यहाँ शक्तिका कया अर्थ है । 
क्या जिस प्रकार अभेकी प्रकाशकत्व, दाइकत्व, अध्वंगमनत्व, 
आदि शक्तियाँ हैं. ? उसी प्रकार यह सूर, चन्द्र, वायु, आकाश, 
पृ०्वी, जल. आदि ईश्वरकी शक्तियाँ हैं ? अथवा जिस प्रकार 
राजाकी शक्तियाँ सेना, थान. कोर अदि हैं. उस प्रकार 
इश्वरकी यह शक्तियाँ हैं. । प्रथम पक्तमें तो श्रप्मि आदि सब॑ 
इश्वरके गुण ही सिद्ध होते हैं. और गुण तथा शुर्णाका भद॑ 
फैवल कथन मात्र ही है वास्तत्रमे ने उनमें भद हे ओर न ही 
गुण प्रथक प्रथक हैं। अपतु वे सब गुण एक ही गुणकी 
प्रथक प्रथक अभिव्यक्तियां हैं । इससे तो श्रीशंकराचार्य का 
अ्रद्वेंतवाद हो सिद्ध हाता है। जिसको थ विद्वान स्त्रीकार नहीं 
करते । दूसरी अवस्थामें अनेक नित्य पदार्थेका एक दूसरक 
आाधीन हीना सिद्ध नहीं हासकता। क्योंकि आधीन होना एक 
कार्य है जिसके लिये कारणकी श्रावश्यकता है. परन्तु वहाँ कारण 
का संबंधा अभाव है। इसके अलावा एक बात यह भा है कि, जो 
आओधीन होता है और जो आधीन करता है उन दोनोंकी श्रपनी २ 
श्रावश्यकतायें अथवा कमजोरियों हैं, जिनको पूर्ण करनेके लिये 


( (€४टै ) 


बह आधीन होता है. अथवा अआधीन करता है । जिस प्रकार 
सेनिक व्यक्तियोंको रुपयोंकी श्रावश्यक्ता हे ओर राजाको सेनाकी 
क्योंकि उसको शत्रुओंका भय है कि कहीं उसके देशपर चढ़ाई न॑ 
कर दें | यदि दुश्मन इस पर चढ़ाई कर दे ता यह बेचारा अकेला 
कुछ भी नहीं कर सकता इसलिये इसे सेनाफी थान आदे ध्यन्य 
साधनोंकी आ्रावश्यक्ता है. अतः वह इनका एकत्रित करके रखता 
है। तथा सेना आदि और राजा एक दसरके आधीन हाते हैं। 
अर्थान राजाके आधीन सेना होती हे अर सेनाके अधीन राजा 
होता है | अतः इनको ईश्वरके आधधीन मान भी लिया जाये ता 
भी आपके सिद्ध/न्तकी पुष्ट नहीं ह। सकती क्योंकि उस अवस्था 
में इश्वर पराधीन नित्रल. रागी छेषी, अनेक कामनाओं बला, 
सुखी. दुखी बन जायगा। पुनः संसारी जीवमें और इस इंश्वरमें 
क्या भेद रहेगा । क्या उसका एश्य भहान हे इसलिये उसे ईश्वर 
माना जाये ? ऐसी अवस्थामें बह मह।न दुखा भी सिद्ध हो 
जायेगा. क्योकि हम प्रत्यक्ष देखत है. कि जिसका जितना एश्वर्य 
हैँ उतना ही बह अधिक दुखी है | अतः यह सिद्ध हाता है कि 
यह इशख्वर विषयक कल्पना, किसी संसारी मनुष्य की 
कल्पना है । अतः इन देवताओं,को इखरकी शक्तियाँ नहीं कह 
सकते । क्योंकि शक्ति ओर शक्तिमान भिन्न २ पदार्थ नहीं हैं । 

इससे या तो जडाद्वेतवाद सिद्ध होगा या चेतनाद्वतबाद | किन्तु 
अद्वतवाद न तो यत्ति यक्त है ओर बेदक। स्वर्गीय पं- टाडरमल 
जीने अद्लेतवादके खण्डनमें निम्न युक्तियाँ दी हैं. । 


सवब्यापी अद्ठ त अह्मका खण्डन 
“अद्वित श्रह्मको सर्वध्यापी सबका कत्तों भाना जाता है लकिम 
ऐसी बात नहीं है केवल मिथ्या कल्पना है । पहले तो यही ठीक 
नहीं है कि वह सर्व प्यापी है क्‍योंकि संपुर्ण पदार्थ प्रत्यक्षरूफसे 


(९ श्थथ८ ) 


अ्ह्लग २ दिखाई देत हैं उनके स्थभाष ही अलग २ हैं इसलिये 
हन्हें एक कैसे माना जा सकता है ? एक मानना तो इस प्रकारसे 
हो सफता है कि प्रथम तो जितने अलग २ पदार्थ हैं उनके समु- 
द्ायकी कल्पनासे कुछ नाम रख लिया जाय | जैसा घोड़ा हाथी, 
आदि भिन्न पदार्थोकी सेना नामसे फहा जाता हे, उनसे अलग 
कोई सेना नामर्क, वम्त्‌ नहीं है, अगर इसी तरह सब पदार्थोका 
न'म ब्रह्म है ता श्रह्म काई अलग वस्तु न रह कर कल्पना मात्र ही 
रहा । दूसरा प्रफार यह है कि पदार्थ व्यक्तिकी शअ्रपेक्षा भिन्न २ है 
किन्तु खातिफी अपेक्षा उन्हें कल्पनासे एक कहा जाता हे जैसे 
चोड़े व्यक्तिरूपसे श्रल्लग अलग होते हुय भी आकाराद्िककी 
समा|नतासे उनकी एक जाति कहीं जातीं हे वह ज्ञात्ति घोड़ोंसे 
कुछ अलग भहीं है । यदि ब्रह्म भी इसी तरह सबोंकी एक जातिके 
रूपमें हे तो क्रह्म यहाँ भी फल्पनामात्रके सिवाय अलग क्स्तु कोई 
नहीं रहा | तीसरा प्रकार यह है कि अलग + पदार्थोके मिलनेसे 
एक स्कन्धको एक कह जात। है, जैसे जलके अलग २ परमाणु 
मिलकर एक समुद्र कहलाता हे, प्रथ्वीके परमारु मिलकर घड़ा 
आदि कहलाते है। थहाँ घड़ा और समुद्र उन परमाणुओंखे 
अलग कोई बस्तु नहीं है । इसी प्रकार यदि संपूर्ण अलग ४ 
पदार्थ मिलकर एक ब्रह्म होजाते हैं. तो त्रह्म उनसे अलग कोई 
पदार्थ नहीं रहा । चोयथा प्रकार यह है कि अंग अलग हैं और 
जिसके वे अज्ञ हैं बह एक अज्जी कहलाता है.। जैसे आँख. हाथ, 
पर आदि भिन्न भिन्न है ओर जिसके यह हैं बह एक अद्गी अ्म 
है, यह सारा लोक विराट स्वरूप हे अह्का अड्गभ हे अगर ऐसी 
सआन्‍्यता है तो मलुष्यके हाथ पेर आदिके अज्ग अलग अलग रह 
कर एक अज्ञी नही कहला सकते जुड़े रहने पर ही शरीर कह- 
रात है परन्तु लोकमें पदार्थोका अलगपना प्रत्यक्ष दीखतला है। 


( एड ) 


इसका एकपना केसे जाना जाय । अलग रहकर भी अगर एकपना 
माना जाय तो भिन्नपना कहाँ स्त्रीकार किया जायगा ? 
शंका--सत्र पदथंमें सूत्मछूप ब्ह्मके अज्भ विद्यमान हैं उनमें 
सब पदाथ जुड़े हुए हैं । 
समधान--जों अद्भ जिससे जुढ़ा है वह उससे ही जुड़ा 
रहता है या दूट हूट कर अन्य अबोंसे जुड़ा करता है । यदि 
पहला पत्त स्त्रीकार है तो जब सूर्यादिक गमन करते हैं. तब जिन 
सूच्म अद्भोसे वे जुड़े हैं वे भो गमन करते होंगे ओर वे सूच्म 
अड बिना न्‍्थुल अज़ोंस जुड़े & वे भी गमन करते होंगे इस तरह 
संत्रूण लोक अस्थिर हो जायग।, जैसे शरीरका एक शअन्ञ खींचने 
पर सारा शरीर खिच जाता है बेसे ही एक पद्ाथके गमन करने 
पर संपूर्ण पदाथ।का गमन होजायगा पर हाता नहीं । अगर 
दूमरा पक्ष स्त्राकरर किय्रा जायगा तो अज्ज' दृटतसे भिन्नपना हो 
चायगा एकपना केसे रहेगा। इसलिये संपूण्ण लोकके एकपनेको 
ब्रह्म मानना भ्रम हां है । 


पचिव प्रकार यह है कि पहले कोई पदार्थ एक था, बादमें 
अनेक हुआ फिर एक होयगा इसलिये एक है | जैसे जल एक था 
बरतनोंमें अलग होगया मिलने पर फिर एक होजायगा । अथवा 
जेसे संनेका डला एक था वह कंकण कुण्डलादि अनेक रूप हुआ 
मिलकर फिर सोनेका एक डला होग।। वेसे ही ब्रह्म एक था 
प/छे अनेक रूप हुआ फिर मिलकर एक रूप है| जायगा इसलिये 
एक कह। है । इस प्रकार यदि एकत्व माना जायगा तो ब्रह्म जब 
अनेक रूप हुआ; तत्र जुड़ा रहा था या अलग होगया था। अगर 
जुड़ा कहा जायगा तो पहला दाष ज्यों-पा-त्यों है अगर अलग 
हुआ कहा जायगा तो उस समय एकत्व नहीं रहां | जले. स्वणो-/ 
दिंकका. मिन्न होकर जो एक दोना कईँ। जाता है- वह तो एक जाति- 


( १४३ ) 


हि है] 


की अक्षा » तकेल यहाँ सच पदाथ की के! एड ज ते नहीं 
के दे वेतन > काई अचतन है इत्यादि अनेक रूप है उनको एक 
जाति केसे कह सकते है ? नथा जाति अपेज्ञा एकत्व मानना 
कल्पना मात्र है यह पहल कहा ही है । पहल एक था पछे भिन्न 
हुआ तो उसे एक पतूर अदि फूटकर दुकड़े टुकड़ होजता हो. 
बसे हीं त्रह्म खए्ड खग्ड होंगया। जब वे एक हुए ता उनका 
स्वरूप भिन्न भिन्न रहा या एक होगया | यदि भिन्न भिन्न रहा तो 
अपने अपने स्वरूपसे सब भिन्न ही कहल्ाय | यदि एक हागया हे 
तो जुडे भी चतन हा जाया ओर चेतन जाए होजायगा ओर 
इस तरह यदि अ>क वस्तुझ को एक वर्तु दुई तो क्रम, एक, वस्पु 
अनेक वस्तु कहना हू गा। फिर अनाद अनन्त एक अ्रक्ष हे 
यह नहीं कहा जा सकता। यदि यह कहा जायगा कि लोकरचना 
हो या न हो ब्रह्म जसेका तेसा रहता है इसल्दिय बह अनादि 
अनन्त हे प्रश्न यह होताडे कि लोकयें प्रथ्वों जलादिक 
वस्तुएं शालग नर्वं,न उत्पन्न हुई है या अ्रह्य हो इन स्वरूप 
हुआ है | अगर श्रलग नवीन उत्पन्न हुए हैँ तो यह 
अलग हुआ ब्रह्म अलग रहा सवव्यापी अद्वत ब्रह्म न कहलाया । 
अगर ज्ह्य हूं। इन स्वरूप हुआ तो कभो लोक हुआ कमभो ब्रह्म 
हुआ जैसे का तसा कहाँ गहा ? अगर ऐसी मा्यता है कि सारा 
ब्रढ्म, ल।क स्वरूप नहीं होता उसका कोई अंश हाता हे जैसे समुद्र 
का बिन्दु विषरूप दाने पर भले हो स्थूल हृष्टेस उसका अन्य- 
थापना न जना जाय लेकेन सूठम हप्टेसे एक बिन्दुकी अपेक्ता 
समुद्र्मे अन्पथ.पना अआजाता है बसे हो ब्रह्मका एक अंश भिन्न 
होकर जब लोकरूप हुआ। तब स्थूल विच रसे उसका अन्य पन 
भले ही न जाना जाय परन्तु सूक्ष्म विवारसे एक अंशको अपेक्षा 
उसमें झन्यथापन हुआ द्वी क्‍योंकि बद् अन्यथापन ओर तो 


( रहें ) 


किसीके हुआ नहीं ब्रह्मके ही हुआ । इसलिये अह्मयकी स्वरूप 
मनन भ्रम ने | छटा प्रकर यह है के उस आऊ़ात सबंब्पापा 
है बसे ब्रह्म भा सबव्य.प. है तब इसका अथ यह हुआ कि 
अ।क शकी तरह ब्रह्म भा उतना ही बड़ा है ओर घटपट दिल्‍में 
अक/ःश ऊसे रहता है वेंसे ब्रह्म भी उनमें रहता है. लेकिन उसे 
शट और अकःशकों एक नहीं कह रूकते दस ही त्रद्या और लोक 
का भा एक नहीं कह! जा जकतः । दसरी ब'त यह हे कि आकाश 
का तो लक्षण सवत्र दिखाई देता 3 इललिय उनका सब जगह 
सद्भाव मना जा सकता है लेकिन ब्रद्मयका लक्षण सब जमह नहीं 
दिखाई देता इमल्लये उसका सद्भ व बसे मना जा सकता है ? 
इस तरह बिचार करने पर किसी भी तरह एक ज्रह्म संभव नहीं 
हॉता । सम्पूर्ण पद:थ भिन्न भिन्न ही मालूम पड़त हे । 

यहाँ प्रतिबाद.का कहना है. कि पदाथ में त' सब्र एक दही 
लकन श्रमसे वे एक मालूप नहीं पड़त । इसमें युक्ति देना भी 
ठीक नहीं हे क्योकि ज्ह्मका स्वरूप यक्तिगम्प नहीं है बचन 
अगाचर है एक भी है अनेक भा है जुदा भो है मिज्ञा भो हे 
डसकी महिमा ही एसी है । 


परन्तु उसका यह कहना ठे.क नहीं है क्‍योंकि उसे और 
सत्रका जा प्रत्यक्ष प्रतिभ,भित हाता है उसे वह श्रम कहता है 
श्र युक्तिसे अनुमान करा ता कहता है कि सच्चा स्वरूप युक्ति- 
गम्य नहीं है बचन अगोचर है परन्तु जब वह वचन अमगचर है 
ता उसका निर्णय केस हा ? यह कहना ।क त्रह्म एक भी है अनेक 
भी है जुदा भा है मिला भा है तब ठ,.क हाता जब किन किन 
अपक्षअ:से ऐसा है ? यह बताया जाता | अन्यथ, बह फालोंका 
प्रत्त.प हे । 

कहा जाता है.कि जद्वाके पहले ऐसं इच्छा हुई कक एकोडडं 


( रेह्ें८ ) 


बहुस्यां' मैं एक हूँ बहुत होऊंगा। लेकिन जो पहली अवस्थामें 
दुखी होता है वही दूसरी अवस्था चाहता है । बहने एकरूप 
अवस्थासे अनेक रूप हानेकी इच्छा की सं, ब्रक्षकों पहले क्‍या 
दुख था ? अगर दुख नहीं था ओर ऐसा ही उसे कुपुहल हुआ 
ता जो पहले कम सुखो हो अंर बादमें कुनूहूल करनेसे अधिक 
सुखा हों वह कुपूहल करना विचारता है ब्रह्म जब एक अवस्थ से 
अनेक अवस्था रूप हुआ तत्र उसके अधिक सुख केसे संभव हो 
सकता है | और अगर वह पहले ही पूर्ण सुखी था तो अत्रम्था 
क्यों पलटता है ? बिना प्रयाजनक्रे तो कोई कुछ करता नहीं । 
दूसरे वह पहले भो सुखो था अर इच्छ नुसार काय होने पर भी 
सुखी हागा, लेकिन जब इच्छा हुई उस समय तो दुखी ही हे। 
यदि यह कद्ा जाय कि ब्रह्मके जिस समय इच्छा हंती है उसी 
समय काय दाता है इसलिये दुग्बी नही होता यह भी ठक नहीं 
है क्पोंके स्थून कालकी अपेक्षा तो यह कहा जा सकता है हि 
श्रद्मकी इच्छाक समय ही कःम होता है परन्तु सूच्रम कालक्ी 
अपेक्ता इच्छका ओर कायका हाना एक्र साथ नहीं हो सकता । 
इच्छा ता तब ही हातो हे जब काय नही हाता और जब कार्य 
होता है दब इच्छा नहीं हाती इसलिय थाड़ समय तक तो इच्छा 
रहा हो अतः दुःखी अवश्य हुआ होग।। क्योकि इच्छा ही 
, दुःख है और दुःखका कई स्वहप नहीं। इसलिये ब्रह्मको इच्छा 
. की कल्पना करना मिथ्या है । 


ब्रह्मकी मायाका खण्डन 
हे यदि यह कहा जाय कि इच्छा होते ही ब्रद्मकी माया प्रकर 
द्वोती दे तो अद्धकी ही माया हुई ओर इस तरह बह मायावी 
कट्दल्नाया उसका शुद्धहप कहां रद्दा। दूसरी बाव यद्द दे कि अद्धयका 


( रै४६ ) 


ओर मायाका दसडी दण्डके समान संयोग संबंध है ग्य अमन 
ऊुष्णके समन समवाय संबंध है। यदि संयोग संत्रंब है. तो 
ब्रह्म मित्र हुआ ओर मया भिन्न हुई तब अड्रेत ब्रह्म केसे कह- 
लाया। तथा जिम प्रकार दण्डों दग्डकों उपकरी जन ग्रहण 
करता ह बेस ही ब्रह्म भ, मायाक्रो उपकारी जनता है तभ, ग्रहण 
करता है अन्पथ। क्यों करें । अतः जिस ब्रह्म भ॑ ग्रहण करता है 
उपका निषेध करना केसे संभव हासकता है बह तो एक उप,देय 
चं,.ज हुई । अगर॒समवाय सम्बन्ध है तो उसे अ म्नक उप्ण 
स्वभाव 3 बसे अह्मयका माया सख्वभात्र हुआ | उस सभावक्र, ने घ 
केसे संभव हा। सकता ६ । बहू तो उत्तम वस्तु हुई। 
यदि कहा जय कि ब्रह्म तो चतन्प्र है और माया जठ है यह 
भी ठीक नहीं है क्यों के समय संबन्धमें दा बरोधी स्ाभव 
यें खाते. जसे आका आर अन्वकर एक जगह नहीं रह 
सकी | यह कहा जाता है कि माप्रासे स्त्रय॑ं ब्रह्म भ्रम तप नहीं 
होता किन्तु अन्प्र जन्र अ्रमहूप हात है तत्र तो ऊस कपट, अपने 
कपटकों स्त्रयं ही जानता है उसके श्रममें नहीं अतः दसर ही 
जब भश्रममें आते हैं । लकिन कपटो तो वही कहलायग जा पट 
करगा न कि श्रममें आने बाते दूसर जब ? बसे ही ब्रद्म अपनी 
याको स्त्रयं जानता है इसलिप बह भ्रमरूप नहों हो।त दसरे 
ही जांब भ्रममें आते हैं लेकेन माग्राव्र त। ब्रह्म ही कहल यगा 
उप्तकों मायासे दुसरे जोव ज॑। भ्रमहूप हुए हें बे म.यावी क्यों 
कहलायेंगे ९ 
साथ ही एक प्रश्न यह भी उठता दें कि जीव ओर ब्रढ्म एक 
या अलग अलग हैं ? यदि एक हों तो लैस काई प!गल्न स्वयं 
ही अपने अंगोंकी पीड़ा पहुंच,ता है बसे ही ब्रह्म अपनेसे अभन्न 
जंबंका मायासे दुखो करता दे इसको माया कहद्दा जायगा ? 


( 7४० ) 


शोर यदि अनग हैं तो जैसे काई भूत विना ही प्रप जन अर को 
अपन पदा करे पोड़ दे ता उस नकृप्ट हो कह' जता है बस ही 
ब्रढ्म म,प पा कर, बिना प्रयाजन दूसरे ज॑वं को प..। देता है 
उस कया कहा जायगा ? इस तरह मायाका ब्रद्मकी बतलाना 
निरा अ्रम है । 


जीवों ही बाह्य चेतनताका खगरन 

आगे प्रतवाद, कहूता है कि जलसे भ उ अज्ञग अलग 
वननामें चन्द्रमाका प्रति वम्ब अलग अलग दिखाई देता है परन्तु 
चन्द्रमा एक ही है। बसे हं। अलग ० बड़तसे शगरासोमे ब्रह्मका 
चेतन्य प्रकाश अलग + पाया जाता है । लकन ब्रह्म एक हां है । 
इसलिये ज.वोकी चेतना त्रह्मक़ों ही चेनना है । किन्तु यह कहना 
भा ठाक नहीं है । जड़ शर्रारमें ब्रह्मके प्रतिजेम्बस यदि चेतना 
ह।तों है तो घट पट आदि जद पदथमें सा ब्रद्माका प्रतितव्रिस्त 
पद जानेसे चेतना हो जानो च.हिय। यदि कहा जाय कि शरीरों 
की चेतन नहीं। करता जोबकों चेतन करता > ता प्रश्न यह है कि 
जोबका स्त्ररूप चतन हे या अबतन ? अगर चेतन हे नो चत्तनकां 
चेतन क्प्रा करंगा ? यद्दि अबतन है ता शरीर, घट ओर जाबकी 
एक जाती दुई । दूसरा प्रश्न यद है कि त्रग्म ओर जोबोकी चेतना 
एक है या भिन्न है ? यदि एक है तो दोनोंमें ज्ञ नके अधिकता 
होनता क्यों है ) दूसर यह सभी जीव परस्परमें एक दूसरेका ब/त 
क्यों नहों जानत ? अगर यह कहा ज/यगा कि यह उपाधिका भेद 
है चेतना ही भिन्न भिन्न है तो उप.धि मिट पर इसकी चनना 
ब्रह्ममें मिल जायगी या नष्ठ हज गा ? अगर नए दाज यगा तो 
यह जांब अचेतन रह जायगा। अगर रहेगातो इसकी चेतना 
इसीकी रहा ज्ह्ममें क्या मिला ? अगर अ स्तत्व नहीं रहेगा ता 
इसका. नाश हुआ कदलाया ब्रह्म में कोन सित्ता ? अगर ज्ह्य और 


( १५६. ) 


जींबकी चतना भिन्न ? मनी जायगी तो ब्रह्म ओर जीव भिन्न २ 
ठहरे । इस प्रकार ऊ.बे की चतनाकों ब्रह्मकी मानना भ्रग है । 


शरीर मायाका सूरूप हे इमका खण्डन 


शरीरादिकको यदि मयाका कटा जता हे तो माया हो हाड़ 
मसादिक रूप हेता 3 या मायाफ निमित्तसे ओर काई हाठ 
मांस रूप हे।ता है )? अगर माया हा हाई मॉसरूप हे।ती है ता 
से याके वाए गंध दिक पहलसे ह थेया नवीन हुए ? यदि पहल 
से ही थ तो पठने ता माय, बरह्मकी थी ओ२ ब्रह्म अमतक हे 
वहाँ बणा दक केसे संभव हा सकते & ) अगर नर्वान उण्ता 
अमृतिकसे मू तक हुआ तब अयूतिक स्वभाव सदा नहों रहा । 
अगर कहा जायगा कि मयाके निमित्तस आर काई ह्ड़ी मांसादि 
रूप दाता है तो मायके सिबाय ओर कोई पदथ तो न्रक्मवादियों 
के यहाँ है हो नह; लब हगा कोन अगर यह कह। ज,यग। कि 
नव न पद.थ पदा उुण्८वा वे मयसे भिन्न पद्ा हुए हैं या 
अ भन्न पद हुए ८ ? यदि भिन्न पदा हुए ता शारीरिक मायामयी 
कत हुए ? बे ता उन नवान उत्पन्न पर.थमय हुए। यदि अभन्न 
पंदा हुए तो सया हू तप डुईं। नवीन पद थक्का उत्पन्न होना 
क्यो कहां है| ? इस तरह शरारादिकको मायाका स्त्ररूप कहना - 
श्रम हैं। , 

प्रतिवादी फिर कहता है कि--सायासे तीन गुण पेदा होते हैं 
राज़स तमस ओर सात्विक परन्तु यह भा उत्का कहना ठोक 
नहीं है क्योंकि मानादि कषाय रूप भावको राजस कहते हैं. 
क्राधादि कपायरूप भाःवरा तामस कहते हें, मंद कष,य. रूप भाव 
को साल्विक कहत हे. यह भात्र प्रत्यक्ष चेतनासयी है और मायाका 
स्वरूप जड़ कद्दा जाता दे सा जड़से चतनामया भाव कस पढ़ा ड्वो 


( रशणर ) 


सकते हैं ? अगर जहके भेः यह भाव पेदा हो सकते हैं तो पत्थर 
आउदिके भी हाने चाहिये । परन्तु चेतना स्त्ररूप के ही यह 
दीख हैं । अतः यह भाव मायासे पेदा नहीं ह!|सकत | हां यददे 
माय,को चेतना ठहराया ज.य तो मान सकते हे लेकिन मायाकों 
चतन ठदरानेमें शरोरादिक मायासे भिन्न हाते है. यह नहीं माना 
जा सका इवलिय उनका निश्चय करता चाहिये। अ्प्रहप मानने 
में काई ल,भ नहीं है । 
प्रतिवर्दीका यह भी कहना है. कि इन तोन गुण से ब्रह्मा 

विष्णु और मःश ये तीन देव प्रकट ए हैं| क्लक्न ये ठ क नहीं है 
क्ये के गुण से गुण तो पद हे।त ? परन्त्रु गुएस गुणा पह्ष नहों 
होते | पुषषप्ते ऋष हे।ता है ले केत क्राथसे पुरूष ह।ता नहीं देखा 
गया | तथा इन गुणुकों जब निन्‍्दा का जातो हे तब्र इनसे 
उत्पन्न हुए त्रढ्[दिक पूज्य केसे माने जा सका हैं। दूनरी बात 
यद है कि गुण तो हैं मायःमय ओर यह तानों ब्च्चके अयतर हे 
किन्तु इन गुणोंसे उत्पन्न हानेके काएण य भो साय मय कहलाए। 
फिए इनको ब्रह्मके श्रवतःर कसे कहा जा सकता है? ये गुण 
जिनमें थाड़े भो है. उनसे ता इन छाड़नेके लिये कहां जता है 
ओर जो इन्‍्दों गुणुका मू ते है उनेें पूज्य माना जाता है यह तो 
बड़ा श्रम है । तवा इन तानेंके काय भो इन्हों रूपमें देखे जाते 
हैं। कुपुइ वादिक युद्धादिक खासेयनादि कियाएँ उन रागाडिगुगों 
से होते दँ इतलिय उनके रागादेक गुण म॑जूः दें ऐसा कदना 
चाहिये । इन हो पूज्य कहना या परनेश्र/ कदना किसी प्रकर भा 
ठीक नहों है । जैले अन्य समारों ३ बले यभोदें। यहां यह 
कहना भी ठं.क नहों दे कि, ससारो ता मायाके अध,न हे इस 
लिय बना ज,ने ही उन क.य.को करते हैं किन्तु अक्षा देकके माया 
अूप्रोन दे, वे जानकर इन कायको करते हैं । क्योंकि मायाके 


( १४३ ) 


आधीन होनेसे काम क्रोधादिक के सिवाय और क्या पेदा 
है। सकता है। इन काम क्रोधादिकी ब्रह्मादिकके तीक्रता पाई 
जाती है | कामकी तीम्रतासे स्लरियोंके वशमें होकर उन्होंने नृत्य 
गान आदि किया है, विहल हुए हैं. अनेक प्रकार की कुचेष्टाएँ की 
हैं। क्राधके वशीभूत हे।कर अनेक युद्धादि कार्य किये हैं, मानके 
बशीभूत दवाकर अपनी उद्चता प्रकट करनेके लिये अनेक उपाय 
किए हैं. मायाके वशीभूत होकर छल्न किए हैं, लोभके वशीभूत 
होकर परिग्रहका खब स ग्रह किया है | 


यदि यह कहा जाय कि इनका काम क्राध,दि व्याप्त नहीं होते, 
यह तो परमेश्ररकी लीला है। सो भी ठीक नहों है क्योंकि ऐसे 
कार्यको से इच्छासे करते हैं या बिना इच्छासे करते हैं ? 
यदि इच्छा से करने हैं तो श्री सेवनकी इच्छा ही का नाम 
काम है. युद्ध करनेकी इच्छा ही का नाम क्राध है इसी तरह 
अर भी समकना चाहिये। अगर बिना इच्छा करते हैं तो 
बिना चाह किसी कामका होना पराधीनताका सूचक है. वह, 
पराधीनता उनके केसे संभव हो सकती है ? और अगर यह 
लीला हैँ कि परमेश्वर अवतार धारण कर इन कार्यामें 
लीला करना है. तो अन्य जीवोंको इन कार्यसि छुड़ाकर मुक्त 
करनेका उपदेश क्‍यों दिया ज्ञाता है । फिर तो क्षमा, शील, 
स तोष, स य्रमादिकका उपदेश सब भूठा कहलाया । 


लोक प्रवृत्ति या प्राणियोंके निग्रह अनुग्रहके 
लिये सृष्टि रचना का खण्डन 


इस पर अगर यह कहा जाय कि परमेश्वरका तो कुछ मतलब 
नह ५०० जे श न्के हक जज 
| किन्तु लोकनीतिका चलानेके लिये अथवा भक्तोंकी रक्षा और 


( ९४४ ) 


दुष्टीका निग्रह करनेके लिय पर+श्रर अवतार धारण करता है 
सा भी ठीक नहीं है, क्योंकि प्रयोजनके बिना चिउटी भी कार्य 
नहीं करती परमेश्वर भला क्यों करेगा ? और फिर प्रयाजन 
भी ऐसा कि लोक प्रवृत्तिक लिय करता है। जैसे काई पिता अपनी 
कुचपष्टाएँ पुत्रोंको सिम्ात्रे ओर जब व चटष्टाएँ कर ता उनका मारने 
लग जाय ऐसे पित॒का भला अच्छा कंस कहा जा सकता हे ? 
बस ही ब्रह्म स्पयं काम क्राध रूप चष्टासे अपने पेंदरा किय लागो 
को प्रवृत्ति कराता है ओर जब वे लाग बसी प्रवृत्ति करते हैं तो 
उन्हें नरकादिकामें डाल देता है। शाश्ोमें नरकादिको इन्हीं भाधों 
का फल लिखा है। ऐसे प्रभुको भला केसे माना जा सक्कता है ? 
ओर यह जो कहा है कि उसका प्रयोजन भक्तोंकी रक्षा और दुष्पों 
का निग्नह है उसमें भी प्रश्न यह है कि भक्तोंके दुःख देने वाल जो 
दुप् लोग हैं वे परमेश्वरकी इच्छासे हुए हैं. या बिना इच्छाके हुए 
हैं ? यदि इच्छासे हए हैं. तो जैसे कोई अपने सेबकोंको स्त्रयं ही 
पिटवाब और पीटने वालका फिर दण्ड दे भला ऐसा स्वामी 


अरछा कस हो सकता है बसे ही जो अपने भक्तोंका रबयं अपनी 
/इच्छासे दुष्टों द्वारा पीड़ित करावे ओर बादर्मे अबतार धारण कर 
उत्न दष्ठोंका मार एसा ईश्वर भी अच्छा केसे हासकता है ? अगर 
प्रह कहा जायगा कि बिना इच्छाके ही दुष्ट मनुष्य पदा हुए तो 
था तो परमश्वरको ऐसे भविष्यका ज्ञान न होगा कि दुष्ट मेर भक्तों 
को दुःख देंगे या पहले ऐसी शक्ति न होगी जिससे बह इन्हें दुष्ट 
न होने देता | दूसरी बात यह हे कि जब ऐसे काय के लिये 
परमात्माने अवतार घारण किया हे । तो बिना अबतार धारण 
किये उसमें एसी शक्ति थी या नहीं ? अगर थी ता अवतार क्यों 
घारुण करता हे .? अगर नहीं थी पीछे शक्ति हानका क्‍या कारश 
हुआ 


( (नर ) 
महत्ता दिखानेके लिए सृष्टि रचनाका खण्डन 


यदि कहा जाय कि एसा किए बिना उसकी महिमा प्रकट नहीं 
है। सकती थी ता इसका सतलब यह हुआ कि अपनी महिमाके 
लय अपने अनुचरोका पालन करता है ओर शत्रुओंका निम्नह 
करता है | इसीका नाम गांगद्वेप हे । और रागद्रेंष स सारी जीव 
का लक्षण है । जब थे गरागद्रेप परमेखरके ही पाया जाता है तब 
अन्य जीवोंका रागद्रप छोड्कर समताभाव धारण करनेका उपदेश 
क्यो दिया जाता हे ? ओर रागद्रेपके अनुसार काय करनेमें थाड़ा 
ते समय ता लगता ही हैं उतन समय तक परमश्ररके आकुलता 
भा रहती होगी तथा जैसे जिस कामका छोटा आदमी कर सकता 
हे उस कार्यका राजा स्वयं कर ता ग/जाकी इसमें महिम।न 
हाती उल्टी निन्‍्दा होता होे। बसे ही जिस कायकों राजा व 
उ्यन्तर देवादिक कर सकते है डस कायकों यदि परमश्वर स्वयं 
अबत|र धारण कर करताहे तो इसमें परमश्ररकी कुंछ महिमा नहीं 
है निन्‍दा ही है इपके सित्रा महिमा तोकिसों ओर को दिखाई 
ती है | लकिन जब ब्रह्म अद्वत है तब महिमा किसका दिग्वाता 
है? ओर महिमा दिखानका फत्त तो स्तुति कराना हे तो वह 
किसस स्तुति कराना चाहता है ? ता जब वह स्वयं स्तुति कराना 
चाहता हैं ता सब जीवोका स्तुतिरूष प्रवृत्ति क्‍यों नहीं कराता | 
जिमसे अन्य काय न करना पड़े । हसलिय महिम्ताके लिये भा 
ये काना ठ।क नहीं कहा ज/सकता | 


तक--परमश्वर इन कार्यों को करता हुआ, भो अकत्त। दे 
४. हे हे हे] 
इसका कुछ निधारण नहां हो | 
समाधान--कोई अपनी माताको बांक कह ता जैसे उसका 
कहना ठोक नहीं माना जाता बसे ही काय करत हुए भी पर्मश्रर 


६ १५६ ) 


का अकत्ता मानना ठीक नहीं है । यह कहना कि उसका निर्धारण 
नहीं है मिथ्या है. क्योंकि निधोरण किए बिना ही यदि डसको 
माना जायगा तो आकाशके फूल गधके सींग भी मानने पड़ेंगे । 
इसलिय ब्रह्मा, विष्णु, भहेशका हाना मूठ है। 


ब्रह्म, विष्णु, महेश द्वारा सृश्टिके उत्तादन 
रक्षण और 'बंसका खणडन 


प्रतिबादीकी यह भी मान्यता है कि त्रह्मा तो सृष्टि पदा करता 
है, विधा रक्षा करता है और महेश संहार करता है । ' किन्तु 
उसका कहना ठीक नहीं हे | क्योंकि इन कार्योमेंस कोई कुछ करना 
चाहेगा ओर कोई कुछ करना चाहेगा ता परस्पर विराध होगा । 
यह कहना कि यह तो परमंश्वरके ही रूप हैं इनमें विरोध क्‍यों 
होगा ? ठीक नहीं है क्यों कि जो आदमी स्वयं ही पेदाकर स्वयं 
ही मार उसके ऐसे काय करनेमें क्या लाभ है ? अगर स॒ष्टि उसे 
अनिष्ट लगती है ता पेदा ही क्यों करता है ? ओर इप्ठ लगती 
है ता नष्ट क्यों करता हैं यदि यह कहा जय कि पहल इष्ट थी तब 
पदा करनेके पीछे अनिष्ट लगी तो विनाश किया, तो प्रश्न यह हे 
कि इससे परमेश्वरका स््रभाव अन्यथा हुआ वा सृष्टिका स्वरूप 
अन्यथा हुआ ? यदि पहला पक्ष मानागे तो परमेश्वरका एक 
स्वभाव नहीं रह[ । तब उस एक स्वभावक न रहनेका कारण 
क्या है यह भी बताना चाहिये क्‍योंकि बिना कारणके स्वभावका 
पलटना नहीं होता । यदि दूसरा पक्ष स्वीकार हे तो सृष्टि तो 
परमश्वरके श्राधीन थी उसे ऐसा होने ही क्‍यों दिया कि 
अनिष्ट लगे। 


दूसरे हमारा पूछना यह है कि ब्रह्मा जो सृष्टि पेदा करता है 


( ५७ ) 


डसका तरीक्ता क्या है एक तो यह कि जैसे मन्दिर चिनने बाला 
चूना पत्थर आदि सामग्री इकट्ठी कर आकारादि बनाता है बसे 
हँ। अह्मा सामग्री इकट्ठी कर स्रष्टि रचना करता है तो यह सामग्रो 
जहाँ से लाकर इकट्री की वह ठिकाना बताना चाहिये । ओर 
अकेल बह्माने ही यदि इतनी रचनाकी ता आगे पीछेकी या अपने 
शरीरके बहुतसे हाथ आदि बनाकर एक समयमें दी की ? यह 
बताना चाहिय । 

दसर यह है कि जैसे राजाकी श्ाज्ञानुमार कार्य होता है 
बसे ही ब्रह्माकी आज्ञानुसार सृष्टि पंदा हाती है । तब प्रश्न यह 
है कि आज्ञा किसको दी ? ओर जिसका आज्ञा दी वह सामग्री 
कहाँ से लाया ओर केसे रचना की ? यह सब मालूम होना 
चाहिये 

| बिक 5] 5 ५ [ 

तीसरे यह है कि जैसे ऋद्धिधारी इच्छा करता है और का 
खमत्र बन जाता है, वसे ही ब्रह्मा इच्छा करता हे ओर उसके 
अनुसार सष्टे स्वमेव पंदा हाजाती है | लेकिन यह भी ठीक नहीं 
हे क्योंकि ब्रह्म! ता इच्छाका ही कत्ता हुआ, सृष्टि तो अपने आप 
ही पंद। हुई | दूसर इच्छा तो परम्रह्मने को तब ब्रह्माका कतंव्य 
क्या हुआ। ? जिससे ब्रह्माको सथप्टिका पंदा करने वाल! कहा जाय 
अगर यह कहा जाय कि परमत्रहझ्म ओर ब्रह्म दोनोंने ही इच्छा 
की तब ज्ञोक पेदा हुआ तो ज्रह्म के शक्ति हीनपने का दोष हुआ । 


इसके अतिरिक्त यह भी प्रश्न है कि अगर बनानेसे ही लोक 
बनता है तो बनाने वाला तो सुखके लिये ही बनाता है इसलिये 
इश्ट ही रचना करता है लेकिन इस लोकमें इष्ट पदार्थ तो कम हैं 
अनिष्ट बहुत हैं । जीवोमें देबादिकोंकी रचना तो क्रोड़ा करने तर 
भक्ति कराने आदिके लिए की | परन्तु लट काड़ी कुत्ते सुअर शर 
आदि किस लिए बनाए। ये तो रमणीक नहीं है सब प्रकारसे 
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अनिष्ठ ही है । तथा दरिद्री दुःखी एवं नारकी आदिके देखनेस 
अपनेका जुगुप्मा ग्लानि आदि दुःख पेद। होता हे एसे अनिष्ट 
क्यो बनाए ) यदि यह कहा जाय कि यह जीव अपने पापसे लट 
चं;टी दरिद्री नारकी आदि पर्यायोंकों भागता है ता यह तो बादमें 
पाप करनेका फल हुआ. पहले रचना करते समय इनको 
क्यों बनाया ? दुसरे, यदि जीव पोछेस पापरूप परिणत हुए तो 
केस / अगर म्वय ही परिणत हुए ता मालूम पड़ता है ब्रह्माने 
पहले ता पद किए बादसें व उसके आधोन न रहे. । इस कारण 
से त्रह्माका दुःख ही हुआ। यदि त्रह्मके परणाम न करनेसे वे 
पापवूप परणुत हुए ता ब्रह्मन उन्हे प.परूप परिणत क्यों दिया! 
जोब ता उसके ही पेदा किय हुए थ उनका बुरा किस लिप्र किया। 
इसलिये यह भी बात ठीक नहीं है । अर्जाबों में भी सुबण 
स॒र्गंधादि सहित वस्तुओं ता रमणके लिय बनाई पर कुबर्गा 
दुगंधादि सहित दुःखदायक वस्तुएं किस लियर बनाई ? इनके 
दर्शनादिकस ब्रह्यको भी कुछ सुख पदा नहीं होता होगा ? यदि 
पर्पी जाबोका दुःख देनके लिये बनाई ता अपन ही. पढ़ा किय 
हुए जोब.से ऐसी दुट् वा कयेंकी जे उनके लिये दुःखदा बक समग्री 
पहल ही बनादी । तथा धूल पबंतादिक कितनी ही बस्तुएँ एसी रे 
जो अच्छी भी नहों है और द॒ःखदायक भा नहीं है उनका किस 
लिय बनाय[ ? अपने अप त| वे जस तसे बन सकते हूँ परन्तु 
बनाने वाला ता प्रयाजनका लेकर हूं। बनाए्गा | इसलिए अहम 
खट्टिका कर्ता है यह बचन मिथ्या हे | 

इसी तरह विष्णुका लोकका रक्षक कहा जाता है यह भी 
मिथ्या हे क्योंकि रक्षक ता दो ही काम करता है । एक तो 


पदा हानेका कारण न दान दे दूसर विनाशका कारण न हाने दे । 
किन्तु जाकमें दुःखक पढ़ा हानके कारण जहाँ तहाँ देख जाते 
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हैं और उचस जीवोंका द॒ःस् हो दखनमें आता है. । भूख प्यास 
आदि लगते है शीत उष्णादिसे दु:ख हाना है जीव परस्पर दुःग्व 
पैदा करत हैं शम्रादि दःखके कारण बनते हैं | तथा विनष्ठ हानके 
कारण मोजूद # | जीवक विनाशक कारण रागादिक अप्नि बिप 
तथा शम्ब्रादि देख जात #&। ओर जीवोके पररपरम भी विनए्ट 
हानके कारण मोजूर हे । इस तरह जब दानो प्रकारस रक्षा नहीं 
को ता विप्णुन रक्षक बनकर क्या किया ? अगर यह' कहा जाय 
कि विष्णु रक्षक ही है अन्यथा क्षुवा तपादिकक लिय अन्न 
जलादिक कहॉस आते. कीड्रोको कश और कुंजरकों मन कौन 
देता ? संकटमें सहायता कौन करता मरणका कारगा उपस्थित 
हाने पर टिटहरी की तरह कोन उदबारता इत्यादि बातों 
से मालूम पह़्ता है कि विष्णु रक्षा करता ही हे यह भी 
श्रम हे क्योंकि अगर ऐसा ही होता तो जहाँ जीवोका भस्तर प्यास 


पीड़ा देते हैं, अन्न जलादिक नहीं मिलते संकट पड़ने पर सहायता 
नहीं हाती थाड़ा सा काग्ण पाकर मरण होज़ाता है वहाँ या तो 
विष्णुकों शक्ति नहीं है या उसको ज्ञान नहीं हुआ । लोकमें बहुत 
से एसे प्राणी दुखी हाकर मर जात हे | विष्णुन उनकी रक्षा क्यों 
नहीं की ? यह कहना कि वह तो जीवोंके कतव्योंका फल है ऐसा 
ही है जैसे काई शक्तिहीन लोभी म्ठा बेद्य किसीका कुछ भला हो 
ता उसका अपना किया हुआ माने ओर बुरा हो मरण हो ता कहे 
कि उसका हानहार ही एसा था । जा कुछ भला हुआ - बह ता 
विष्णुने किया और जा बुरा हुआ वह जंबोके कर्तव्योंका फल 
हुआ ? भला एसी कृठी कल्पना किस लिए की जाती,, है ? या 
ता भला बुरा दानों विष्णुका क्रिया हुआ मानना चाहिजल् या दोनों 
उनके कतंव्यका फल मानना चाहिए | यदि विप्सुका किया हुआ 
है तो बहुतस जीव दुखी और शीघ्र मरते देख जाते हैं उसका 
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रक्षक केसे कहा जा सकता है ? और यदि अपने कर्तव्योॉंका फल 
है ता जा करेगा वह पावगा विष्णु रक्षा क्‍या करेगा ? यदि कहा 
जाय कि जा विधाएक भक्त हैं उनकी रक्षा करता है ता जो कीड़ी 
कुंजर आदि विष्णुके भक्त नहीं है उनको अज्ञादिक पहुंचानेमें 
संकटके समय सहायक हे।नेमें अथवा मरण हू।नेमें विष्युका 
कर्तव्य मान उस सबका रक्षक क्यों कहा जाता है केवल भक्तोंका 
ही रक्षक मानना चाहिए । कन्तु भक्तोंका रक्षक भी नहीं है क्यों 
कि अभक्त भी भक्त पुरुषांका पीड़ा देते दग्ब गए हैं। उनके 
श्रद्धानुसार यह ठीक है कि कई स्थानों पर प्रह्मद आदिककी उसने 
सहायता की है । परन्तु यहां तो हम यह पूछे हैं कि प्रत्यक्ष 
मुसलमान आदि अभक्त पुरुषों द्वारा भक्त पुरुष पीड़ित होते हैं 
मंदिरादिकोंका विन्न होता है बहां विष्णु सहायता क्यों नहीं करता 
क्या उसमें शक्ति नहीं है या उसे खबर नहीं है ? यदि शक्ति नहीं 
हे तो इनसे भी हीन शक्तिका धाग्क हुआ यदि खबर नहीं हे ता 
इतनी सी भी ख़बर न होनेसे अज्ञानी हुआ । यदि कहा जाय 
कि शक्ति भी है खबर भी है लकिन उसकी एसी ही इच्छा है ता 
उसे भक्तवत्सल क्यों कहा जाता है इस प्रकार विष्णु लोकका 
रक्षक मानना सिथ्या है । 


इसी तरह महेशकों संहारक माना जाता है यह भी मिश्या 
है । पहले तो महश जो संहार करता हे वह सदा ही करता है 
था महाप्रलयके समय करता है? यदि सदा करता है तो 
विप्णुकी रक्षा ओर संहार आपसमें बिगोर्धी हैं | दूसरे यह संहार 
कसे करता है ? जैसे पुरुष अपने हाथ आदिकरसे किसीकों मारता 
है या दूसरे द्वारा पिटवाता है बसे ही महश अपने अंगोंसे संद्दार 
करता हैं या किसीका श्राज्ञा देकर संहार कराता है ? अगर अपने 
अंगोस संहार करता है ता संहार ता सार लाकमें अनेकों जीबोंका 
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क्षण » में हाता है. यह किस प्रकार अपने अंगोंसे या किसीको 
आज्ञा देकर एक साथ संहार कराता है यदि महेश केवल इच्छा 
ही करता है और उनका संहार स्वयमेव होजाता है तो उसके सदा 
मारनेरूप पर्णिम ही रहने चाहियें। ओर अनेक जीबोंको 
एक साथ मारनेकी इच्छा भी कैसे हाती होगी ? यदि महाग्रलयके 
समय संहार करता है तो परमत्रकझ्की इच्छानुसार करता है या 
उसकी बिना इच्छाके करता है ? यदि परमत्रद्मकी इच्छानुसार 
करता है तो डसे एसा क्रोध कंस हुआ जो सबकी प्रल्लय करनेकी 
इच्छा हुई क्योंकि बिना किसी कारणके नाशकी इच्छा नहीं 
होती । और नाश करनेकी इच्छा ही का नाम काम क्रोध है इस 
लिय उसका कारण बताना चाहिय। यदि बिना कारणके इच्छा 
होती हैं तो बह पागलोंकी सी इच्छा हुई। यदि यह कहा जाय 
कि परमन्नह्मने यह स्वांग बनाया था बादसें दुर किया कारण कुछ 
भी नहीं है. तो स्वांग बनाने बाला भी उसे जब स्वांग अच्छा 
लगता है तभी बनाता है जब अच्छा नहीं लगता तब दूर करता 
है । यदि इसको इसी प्रकार लोक अच्छा या बुरा लगता है तो 
इसका ले।कसे रागद्वंष हुआ | तब साक्षी स्वरूप परत्रह्म क्यों 
कहा जाता है ? साज्षीभूत तो उसे कहते हैं. जो अपने आप ही 
जैसा हो बेंसा देखता जानता हो जो इष्ट अनिष्ट पेदा करे उसे 
साक्षी भूत केसे माना जा सकता है? क्योंकि साक्षीभूत होना 
ओर कता हस्तां होना दोनों परस्पर विराधी बातें हैं । एकके दोनों 
बातें संभव नहीं हैं । 

दूसर परमन्न्मके तो पहल यह इच्छा हुई थी कि 'में एक हूँ, 
बहुत होजाऊ! तब बहुत हीगया था। अब ऐसी इच्छा हुईं होगी 
कि 'मैं बहुत हूँ. एक होजाऊँ। जैसे कोई भोलेपनसे कार्य कर 
पीछे इस कार्यको दूर करना चाहता है बेसे ही परमतन्नझाका भी 
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बहुल हाकर एक होलेकी इच्छा करना एसा मालूम पड़ता है कि 
उसने पहले बहुत हे।नेका कार्य भालेपनसे किया था भविष्यके 
झ्लानसे यदि करता ता दूर करनेकी इच्छा ही क्‍यों हाती यदि पर- 
ब्रद्मकी इच्छा बिना ही महेश संहार करता है ता यह परअह्मका 
या ज्रह्मका विराधी कहलाया । 

तथा एक प्रश्न यह भी है कि यह महेश संहार कंसे करता 
है ? अपने अज्ञोंस संहार करता है या उसकी इच्छा होनेसे 
स्वथमव ही संहार हाता है । यदि अपने अद्गभोसे संहार करता हे 
तो सबक्रा एक साथ स हार कंसे करता है | यदि इसकी इच्छासे 
स्वयमेव स हार होता है ता इच्छा तो परबद्यने की थी इसने 
सहार कैसे किया ? 

तीसरा यह भी प्रश्न है कि सब लाकमे सहार हाते समय 
जीव अर्जीव कहाँ गय। यदि जाबोंमें भक्तजीव ब्रह्मसें मिल गय 
ओर अन्य ज़ीव मायामें मिल गय तो माया जहासे अलग रहती 
हे या पाछ त्रह्ममें मिल जाती है यदि अलग रहती है ता ब्रह्मकी 
तरह माया भी नित्य हुई अद्वेत ब्रक्ष नहीं रहा। और अगर 
साया ओर ब्रह्म एक हा जाते हैं. तो जीव मायामें मिले थे वे भी 
सायाके साथ बह्ममें मिल मए। इस तरह महाप्रलयके समय 
सरभीका परमन्रद्वा्म मिलना रहा ता मोक्षका उपाय क्यों किया 
जाय । तथा जो जीव मायामें मिल गये थे वे ही जीव बादम लोक 
रचनाके समय लोकमें आयेंगे या वे त्रद्ममे ही मिले रहेगे और नए 
पंदा होंगे। अगर वे ही आवेगे ता मालूम हुआ कि वे अलग २ 
रहे मिलना कया रहा। यदि नय पढ़ा होंगे तो जीवका अस्तित्व 
थोड़े ही समय तक रहा मुक्त द्वेनेके उपाय करनेसे कया लाभ | 


लोककी अनादि निधनता 
नह्षवादियोंका यह भी कहना है प्रथ्वी आदिक मायामें मिल 


( *₹ ३ ) 


जाती है । परन्तु यहाँ भी प्रश्न यह है. कि बह माया अमूतिक 
सचेतन है या मूतिक अचेतन. अगर अमूर्तिक सचेतन है तो इसमें 
मर्तिक अचतन पदार्थ केसे मिल सकते हैं. और यदि मूर्तिक 
अचेदन है तो यह ब्रह्ममें मिलती है कि नहीं। अगर मिलती हे 
तो इससे ब्रह्म भी मृतिक अचतनसे मिश्रित हुआ। अगर नहीं 
मिलनी तो अद्वेतता नहीं रही। श्रगर यह कहा जाय कि सब 
श्रमृतिक चेतन हो जाते हैं तो आत्मा शारीरादिककी एकता हुई. 
इनकी एकता यह संसारी जीव ऐसे ही मानता है इसको 
आज्ञानी क्यो कहा जाय ? दूसरा प्रश्न यह है कि लोकका प्रलय 
हाने पर महेशका प्रलय हाता है कि नहीं ? अगर होता हे तो 
एक साथ या आग पीछे ? अगर एक साथ होता हैं ता स्वयं नष्ट 
होता हुआ लोककों नष्ट केसे करता है ? अगर आगे पीछे होता 
हे तो लोककोा नष्ट कर यह रहा कहाँ, क्योंकि वहू स्वयं भा ता 
खट्टिम ही रहता है। इस तरह महेशका खष्टिका संहारकत्ता 
सानना अस भव हैं. । तथा इसी प्रकार या अन्य अनेक प्रकरस 
ब्रह्मा, विष्णु. महशको क्रमस स्ष्ट कता. स्॒ष्टरक्षक ख॒ष्टि संहारक 
मानना मिथ्या है। लोकको अनादि निधन ही मानना चाहिये । 
इस त्नोकमें जीवादिक पदार्थ भी अलग ० अनादि निधन हें। 
उनकी अबस्थाका परिवत्तन हाता है| इस अपक्षास व पदा और 
नष्ट हात रहत हैं | स्त्रम नरक. द्वीपादिक अनादिस इसी प्रकार 
है ओर सद्दा इसी प्रकार रहेंगे यदि यह कहा जाय कि बिना 
बनाए ग्से आकारादिक केसे संभव हैं। सका हैं. यह तो बनानेसे 
ही बन सकते हैं । यह ठीक नहीं है क्योंकि जो अनादिसे हां 
पाए जाते हैं उसमें तक क्‍या ! जैसे परब्रह्मका स्वरूप अनादि 
निधन माना जाता हे बेंसे ही यह भी है । यदि कहा जाय कि 
जीवादिक व स्वमोदिक कैसे हुए तो हम भी यह पूछेंगे कि परजह्य 


( (९६४ ) 


केस हुआ। ? यदि कहेंगे कि इनको रचना किसने को तो हम 
कहेंगे कि परअह्यका किसने बनाया | यदि परत्रह्म स्वयं सिद्ध है 
तो जीव स्वर्गांदि भी स्वयं सिद्ध हैं। आप कहेंगे कि इसकी और 
परअद्धाकी समानता केसे तो हम पूछेंग कि इनकी समानतामें दोष 
क्या है ? लाककों नया पेदा करना उसका बिनाश करना आदि 
बातोंके बास्मे ता हमने अनेक दोप बतलाए। अब यह तुम्हे 
बताना है. कि लोकका अनादि निधन माननेमें कया दोष हे। 
वास्तव परब्ह्न काइ अलग चीज़ नहीं है, इस संमारमें जीब ही 
यथार्थ माज्ञमागंका साधन करके सर्वज्ञ बोतराग होजाता है | 
( मोक्षमार्ग प्रकाशस उद्धृत ) 


अह तवाद के विषय में मांख्योंका उत्तर पत्त 


नाविद्यात्‌ अवस्तुना बन्धयोगात्‌ (माँ० द० १।२०) 

भावाथं--ज्षसिक विज्ञानवादी यागाचार बौद्ध और नित्य 
विज्ञानबादी. वेदान्ती थ दानों अद्भेत बादी हैं क्योकि थे विज्ञानके 
सिवाय अन्य पदार्थ नहों मानते हैं। बेदान्ती एक ही नित्य 
विज्ञानमय ब्रह्म मानत हैं। ओर योग/चार बोद्ध अनन्त क्षणिक 
विज्ञान व्यक्तियोंका एक स तान मानते हैं । य दोनों अविद्याक्रा 
बन्धका हेतु मानते है। अर्थात्‌ अविद्यांस पुरुषकों ससारका 
बन्धन हेंता है। सांख्य उत्तर पत्तारूपसे उसका पूछताहैकि अबविद्या 
वम्तु सन्‌ है या असन है। वह कहताह अवस्तु असन्‌ हे।तव सांख्य 
देशनाकार कहता हेकि यदि अविशा अमत है तो उससे पुरुषका 
बन्ध नहीं हे।सकता। स्वप्रमें देखीहुई ग॒ज्जुस ,असन रज्जुसे/क्या काई 
किसी वस्तुका बान्ध सकेगा ? कद्रापि नहीं। यदि कहा कि अ्रसत 
अविद्यासे बनन्‍्ध भी असत अवाल्तविक होगा तो यह भी ठीक नहीं 
है। बन्ध यदि असन हे। तो उसकी निवृत्तिक लिये योगाभ्यास 


( १६५ ) 


आदि साधनोकी आवश्यकता नहीं हेसकती । शाश्लकारोने जिल 
१६५ वी / बी जप के 
योगाभ्यास आदि साधनोंका बन्धकी निवृत्तिके लिये उपदेश किया 
है. वे सब निष्फल हाजायेंगे । इसलिये बन्धअसत नहीं माना जा 
सकता | 


बस्तुत्वे पिद्धान्त हानि; ( सां० द० १ । २१ ) 

भावाथ--सांख्यकार कहत है कि यदि अविद्याको वस्तुरूप 
अथात्‌ सदरूप मानागे ता तुम्हार सिद्धान्तको हानि पहुंचेगी । 
क्योंकि तुम अविद्याका मिथ्या मानत हो, ता यह सिद्ध।/न्त बदल 
जायगा | 


“विजातीयद्वतापत्तिश ( सा? द० १। २२ ) 

भावषाथ--याग।चार बौद्ध सजातीय क्षशणिक बिज्ञानकी अनेक 
उक्तियाँ तो मानते ही हैं इसलिये सजातीय द्वत उनके लिए 
अ्रापत्तिरूप नहीं हासकता किन्तु विजातीय द्वत तो उनके लिय 
आपत्तिरूप होगा । अविद्या ज्ञानरूप नहीं है किन्तु वासनारूप हे 
ओर वासना विज्ञानसे विजातीय हे | अविद्याको सत्‌ मानने पर 
विज्ञान और अविद्या यह दा पदार्थ सिद्ध होने पर विजारताय 
द्रेतना प्राप्त हागी । वेदान्तियोंके लिय द्ेतत| मानना दोष[पत्तिरूपहे। 

विरुद्गो मयरुपा चेत्‌' ( सां० द० १। २३ ) 

भाषा्थ--सांख्य कहते हैं कि अविद्याकों सन या असन 
माननेमें दोषापत्ति प्राप्त होनेसे विरुद्ध उसयरूप मान लो, अथात 
सन. असत सदसत्‌ ओर ससदसतसे बिलक्षण ये चार कोटियों 
है । इनमेंसे पहिली दो सत्‌ और असतका ता निषेध हो। चुका । 
तीसरी सन असन्‌ रूप कोटि परस्पर विरोधी है । सन्‌ स बिरुद्ध 
असन्‌ और असतसे विरुद्ध सत यह तीसरी कोटि ता परस्पर 
ब्रुद्ध हानेसे नहीं मानी जा सकती | तब बिलक्षण सदसदूरूप 
चाथी कोटि मानोंगे तो उसका उत्तर नीचे दिया जाता है। 


( १६६ ) 


जे ताइकवदार्थप्रतीतेः  ( साँ० द० १ | २४ ) 

भावाथ--जगतम ऐसा कोई पदार्थ हा प्रतात नहों होता है । 
सापेक्ष सन अस | ता मिल सकता है. मगर चोथी कोटि वाली 
निरपक्ष सत असने वस्तु परस्पर विरुद्ध हानेस कहां भी प्रतीत 
नहीं होती | अन्य यह भी दोप है. कि यदि अविद्याकों साज्ञात 
बन्धका हेतु मानांगे तो ज्ञानस अविद्याका नाश होने पर प्रारब्ध 
भागकी अमुपपत्ति होगो | क्योंकि दुःख भोगरूप बन्चके कारण 
का नाश होने पर कायको निश्व्ति हा जायगी। हमार मतस तो 
अविया जन्माद संयाग द्वारा बन्वका हेतु होगा । जन्मादि संयोग 

रिब्खिका सम प्रिके बिना सष्ट नहीं हात | इस्यस विम्तरण । 


ब्रह्मवादके विषयम नेयायिकोका उत्तरपत्ष 
बुद्धधादिमिश्वास्मलिड् निरुपास्यपीश्वरं प्रत्यक्षानुपा- 
नागप भविष्यातीतं केः शक्त उपपादयितुम !! 
(न्या० बा० भा० ४।१।२१) 
अथ--अक्मतरद, अदाको जगतका उपादान कारण मानते हैं । 
ईश्वर कारण पुरुषकर्मा फल्यदशनात्‌ ॥ ४ | १। १६। 
इस सूत्रम झाय हुए इश्वर शब्दका अथ व ब्रह्म करते हैं । 
ईश्वरों ब्रह्म | ईशनायोगात्‌ | ईशना च चेतना शक्किः 
क्रियाशक्िश्व । सा चान्मनि त्रह्मनीति । ब्रह्म ईश्वर: स एच 
कारणं जगतः | न च भात्रों ना प्रधानं वा परमाणवों वा 
चेतयेते |। 

अथ--इशनायागस इंख्वर शब्द निष्पन्न हाता है । इशना 


( ६१६७ ) 
चतना शक्ति और क्रियाशक्ति दा प्रकारकी है। बह आत्मा- ओर 
ब्रह्ममें है | ब्रह्म ही ईश्वर है. वही जगतका कारण है । श्रभाव 
प्रकृति या परमाग[ु जगतके कारण नहीं है । ब्रद्मवादियोंका यह्‌ 
पूर्वपक्ष है। नयायिक इसका उत्तर देते है. कि आत्माको जानने 
के लिय आंत्माके लिज़ रूप. बुद्धि, इच्छा आदि विशेष गुण पाये 


जात है ब्रह्म ता निरप (बक हे । उसका ज्ञाननक लिए कोई लिखा 
या निशानी नहीं है | मुख्य बात ता यह है कि प्रमाणके बिना 
प्रभयकी सिद्धि नहीं हं। सकेगी । ब्रह्मको सिद्धि तुम किस प्रमाणसे 
कराग ? प्रत्यक्ष ता ब्ह्मका नहों हा सकता. क्योंकि वह किसी भी 
इन्द्रियके द्वारा प्राह्म नहीं है । ब्रह्मकका बताने वाला काई ख्नास हतु 
नहीं है. अतः: अनुमानस भी ग्राह्म नहीं हासकता। सबसम्मत 
अगम प्रमाण भी नहीं है । इसलिय भाष्यकार कहते है कि-- 


अत्यक्षानुमानागमविषयातीत क! शक्त उपपादयितुम 

प्रमाणके विषयस रहित ब्ह्मका उपपादन करनेझे लिए 
कोन समर्थ हो सकता ? कोई नहीं । जब ब्रह्मकी उपपत्ति नहीं 
हो सकती तो उसका उपादानकारण भाननेकी बात मूलसे ही उड़ 
जाती है । 'मूलं नास्ति कुतः शाखा' अर्थात जहाँ मूल ही नहीं है 
वहाँ शाखा की क्या बात की जाय ? नेयायिकर कहता है कि इस 
लिय आत्म विशेष रूप इश्वरको जगतका उपादान कारण नहीं 
किन्तु निमित्त कारण मान लो । प्राशियोके कर्मोके अनुसार वह 
जगन बनाता है. । बस्तुतः ईश्वरवादियोंका यही सिद्धान्त है । 
प्राचीनतम नेयायिक आचार्य तो इश्वग्का नियन्तामानत्र ही मानत 
है कत्तौरूपसे नहीं | इत्यलं विस्तरेण । 


( (हट ) 


३, यमें जे े यों 
झट तवादके विषयमें जेनियोंका उत्तरपत्त 
अजाप्यन्ये बदन्त्येव, मविद्या नसतः प्थक 
तथ् तन्मात्रमेवेति भेदाभासो 5निबन्धनः ॥ 
(शा० वा० स० स्तवक ८४७) 
अर्थ--अद्वेतपक्तके विषयमें वेद/न्ती एसा कहते हैं कि अविद्या 
ब्रह्मम अलग नहीं है । बअह्यस अविद्या अलग मानने पर अद्ढगत 
सिद्धान्त नहीं टिक सकता । सन यह ब्रद्चा्तात्न है. अथान जऋद्य की 
ही सत्ता है । अविद्याकी प्रथक सत्ता नहीं हे | यदि एसी बात है 
तो घट, पट, स्त्री,पुरुष, पिता. पुत्र. सेठ,नोकर पलि पत्नी, इत्यादि 
जा भदका आभास हाता हैं उसका क्‍या कारण हे ? कार्णके 
बिना कार्य नहीं बन सकता | 
सेवाथा5मेदरूपापि भेदाभासनिबन्धनस्‌ 
प्रभाणमन्तरेणेत-- दवगन्तुं न शक्यते ॥ 
(शा० वा० स॒० ८। ४) 
अथ्--पूव पक्षी कहता हे कि ब्रद्मके साथ अपने भावका प्राप्त 
हुई बहा अविद्या भेदाभावका कारण होगी । उतरपत्ती कहता है 
कि अविद्या तभी कारण बन सकती है. जब बह स्वयं प्रम/|णसे 
सिद्ध हाजाय । अविद्या प्रमय है. और प्रमय प्रमाणके बिना नहीं 
जाना जा सकता | 
भावेडपि च प्रभाणस्य, प्रमेयव्यतिरेकतः 
दे 
ननु नाद्वतमेवेति, तदभावे5प्रभाणकम्‌ |। 
( शा० वा० स० ८। ६ ) 
अथ--अ्रांवद्या का निश्चय करने वाला प्रमाण कदाचित्‌ 


( १६६ ) 


स्वीकार कर लिया जाय किन्तु जब तक प्रमाणसे प्रमयकी सत्ता 
का स्वीकार न किया जाय तत्र तक़ काय कारण भावका निवाह 
नहीं हो सकता । वेदान्ती कहते हैं कि हम ऐसा नहीं कहते हैं. कि 
केवल अद्वत ही है | यों तो प्रमाण ओर प्रमेय दोनोंकी व्यवस्था 
की हुई हे | यदि प्रमाशका भी स्वीकार न करें तो अद्वंततत्व भी 
अग्रसाण हाजायगा | उत्तर पक्ती कहता है कि एक आर इ्तत 
ओर दूसरी ओर अद्वेत इस प्रकारके परस्पर विराधी कथन 
भत्तके बिना अन्य कोन स्वीकार कर सकता है ? 


विद्याविया दिभेदाब, स्वतन्त्रेणेंव वाध्यते | 
तन्संशयादियो गाच, गतीत्या च विचिन्त्यताम्‌ ॥ 
( शा० बा० स० ८। ७) 


थ--विद्यां चा विद्यां च. यर्तद्रेदाभयं सहाविद्यया मृत्यं 
तीत्वा विद्यायांउस्रतमन्घुते यह एक श्रुति है। इसमें विद्या और 
अविद्याका भेद स्पष्ट बताया हुआ है । विद्याका फल अम्रत प्राप्ति 
ओर अविद्याका फल मृत्युतरण है। कार्यभदसे कारणमें भी भेद 
होता है । इसलिये उक्त श्रतिसे स्॒तन्त्ररूपसे अद्वततत्वका निरास 
हाजाता है . दूसरी बात यह है कि “तत्त्वमसि” इत्यादि श्रुति 
अद्वत बाधक हे * $ अरह्मणी वदितव्य पर चापर च” पर चापरं 
च ब्रह्म यदाक्लर:"' इत्यादि श्रति सच्ची है या दूसरी ? इस प्रकार 
आगमगप्रमाणंसे बाधा ओर संशय उत्पन्न हंनेका संभव हानेसे 
तवाद दूषित ठहरता है । तीसरी बात है प्रत्यक्ष प्रतीतिकी। 
घट, पट आदि भिन्न भिन्न वस्तुएँ प्रत्यक्षसे दिखाई देतो है। घट- 
पटादि भेद की प्रत्यक्ष प्रतीति होती है वह भी अद्वेंततत्व खण्डन 
करती हे । वेदान्तियोंका दृष्टि सप्टिबाद भी बोद्धोंके शून्यवादके 
बराबर है। कहा भी है कि-- 


( ९७० ) 


प्रत्यक्षादि प्रसिद्धा्थ विरुद्रार्थाभिधायिनः 
है 
बैदान्ता यदि शास्राशि, बोद्े! किमपराध्यते ॥|१॥ 
अन्ये व्याख्यानयन्त्येव॑ समभाव श्रसिद्धये । 
अ्रद्वेतदेशनाशास्त्र निर्दिश नतु तत्वतः ॥ 
(शा० वा० स० ८ | ८) 
अर्थ--जैन बेदान्तियोंको कहूते हैं कि शाखमें जो अद्वेततत्व 
का उपदेश दिया गया है बह अद्वेततत्वकी वास्तविकता बतानेके 
लिये नहीं किन्तु जगतमें मोह प्राप्त करके जीब रागद्वेषको प्राप्त 
करते हैं उसे रोकनेके लिय श्र समभावकी प्रतीति करानेके लिये 
तथा शत्रु मित्रकों एक दृष्टिसे देखनेके लिए है वह उपदेश “अत्मे- 
बेदं सर्वे” इत्यादि रूप है । जगतको असार तुरुछ मानकर सर्वकों 
श्रात्मममह ऐसे देखनेका उपदेश देना ही शाम्रकारका आशय 
है । इससे तुम्हारी एक वाक्यता है । इल्यलम || | 


(्‌ 
आये समाजके अनुपम बेदिक विद्वान श्रीमान्‌ 
पं० सातवलेकर जी की सम्मति । 
यज्ञों में देवों की उपस्थिति । 

“आधिभौतिक यज्ञका अथात्‌ सानव व्यवहारका रूप (यज्ञका 
थास्तविक स्वरूप) सममनेके लिये इसका विचार अवश्य करना 
चाहिये कि देव यज्ञोंमें जाकर स्वयं उपस्थित होते थे या नहीं। 
ब्राह्मणादि प्रन्थोंमें ओर पुराणोंमें भी यही लिखा है कि प्राचीन 

काज्ञमें देवताएँ स्वयं यज्ञमें आती थीं और हविर्माग अर्थात्‌ अन्न 


| नोट-अद्व तवाद पर विशेष विचार, दर्शन प्रकरणमें किया जायेगा। 





( ९७१ ) 


भाग स्वयं लेती थीं । परन्तु पश्चात्‌ उन्होंने स्वयं यज्ञमें उपस्थित 
होना छोड़ दिया । यज्ञोंमें देबोंकी उपस्थिति होनेके बर्णंन मद्दा- 
भारतमें भी कई स्थानों पर हैं ओर अन्यान्य पुराणोंमें भी कई 
स्थानोंमें हैं। इस वियषमें महाभारतका सुकन्या का आख्यान 
अथवा रुयवन ऋषिकी कथा देखने योग्य है-- 


न्यवन ऋषि । 


रुयवन ऋषिकी कथा अथवा सुकन्याका अख्यान महाभारत 
बनपव॑ अध्याय, १०१ से १२४ तक हे । यह आदख्यान 
वहाँ पाठक विस्तारसे देख सकत हैं | इसका सारांश यह है-- 
“शरयाति नामक एक राजा था, उसकी सुकन्या नामक एक 
कन्या थी | इस कन्याने उयवन ऋषिका कुछ अपराध किया, 
इसलिय राजाको बड़ा कष्ट हुआ | पश्चात्‌ राजाने अपनी कन्या, 
ज्यवन ऋषिको विवाह करके दान दी । इससे च्यवन संतुष्ट 
हुआ। वज्यवन . ऋषि बड़ा बृद्ध था आर यह कन्या तरुणी थी। 
एक समय दंवोंके बंद्य अश्विनीकुमार वहाँ गये, उन्होंने सुकन्यासे 
कहा कि वृद्ध रयवन को छोड़ दे और हमसे शादी कर । सुकन्या 
न माना नहीं। पश्चात्‌ बातचीत होकर अ्रश्विनी कुमारोंने कुछ 
चिकित्साके द्वारा च्यवनकों तरुण बनानेका मार स्वीकार किया । 
उन्होंने अपनी चिकित्सा द्वारा च्यवनकों तरुण बनाया। इस 
जउपकारक बदल अश्िनी कुमारोंको यज्ञमें अज्नभाग देना भी 
च्यवन ऋषिने स्वीकृत कर लिया। क्योंकि इस समय तक 
अश्विनीकुम रोंको ( बेद्योको ) अन्नभाग लनेका यज्ञमें अधिकार 
न था। अन्तमें च्यचन ऋषिने यज्ञ किया, उसमें सब देव आगये 
ओर जिस समय च्यवन ऋषि अश्विनीकुमारोंको अन्न देने लगा 
उस समय देव सम्राट इन्द्र कहता है--- 


( (ऊर ) 
इन्द्र उवाच-- 
उमावेतों न सोझाहों नासत्याविति मे मतिः । 
0 
भिषजों दिवि देवानां कर्णा तेन नापहतः ॥ ६ ॥ 
च्यवन उवाच-- 
पहोत्माहों महात्मानौ रूपद्रविण वित्तरी । 
यो चक्रतुर्मा प्रधवन्वृन्दारकमियाउजरस ॥ १० ॥ 
ऋनते ता विवृधांथाउस्यान्कर्थ वे नाप तः सवम्‌। 
अश्विनावपि देवेन्द्र देवा विद्धि पुरूदर ॥ ११ ॥ 
इन्द्र उबा च-- 
चिक्रित्सकी कमकरों क्रामरूप समन्वितो | 
लोके चरन्तो पर्त्यानां कथं सोममिहाउहतः ॥ १२ ॥ 
लोीमश उवाच-- 
एतदेव तदा वाक्यप्रामग्रेडयति देवगर | 
अनाइत्य ततः शर्त ग्रह जग्राह भागवः ॥ १४ ॥ 
इन्द्र उवाच-- 
आ।भ्यामथोय सोम॑ त्वं ग्रहिष्यसि यदि स्वयं । 
बज ते १्रहरिष्यामि घोररूप मनुत्तमम ॥| १५ ॥। 
एवमुक्र: स्मयन्निन्द्रमभिवीक्ष्य स भार्गवः । 
जग्राह विधिवत्सोममश्विभ्यामुत्तमं ग्रहम्‌ || १६ ॥ 


( रैजर ) 


ततो5सो प्राहरद्न्न॑ घोररूप शचीपतिः । 

तस्य प्रहरतो बाहु स्तम्भयामास भागवः ॥ १७ ॥ 
प्र० भा० बन १२४ 
इन्द्र बोले--यह दोनों अश्विनीकृमार, स्वरमें देवताओंकी 
दवा करते हैं, इसलिये इनको सेामदान करना डचित नहीं है। 
जऊ्यवन ऋषि बोले--हे इन्द्र | यह दानो अश्विनीकुमार बड़े 
त्मा. बड़े उत्साही, रूप और धनसे युक्त हैं, इन्होंने मुझे 
देवताओंके समान वृद्धावस्था रहित-तरूण-बनाया है । हे इन्द्र ! 
तुम और सब देवता यज्ञ भाग पायें, पर ये क्‍यों न पाते ? यह 
भी देवता हैं ? इन्द्र बाले--हे चयवन ऋषि ! यह दोनों चिकित्सा 
करने वाले, मनुष्य लोकमें घृमने वाले हैं. तब किस रीतिसे सोम 
के योग्य है! ? लोमश मुनि बाले-ज्यों ही इस बचनको इन्द्र दूसरी 
बार कहना चाहते थे. त्यों ही शृगपुत्र च्यवनने इन्द्रका अनादर 
करके अखिनीकुमारोंको सोम प्रदान किया । तब इन्द्रने कहा-- 
इनके लिये तुम साम दोगे तो में तुम्हार ऊपर घोर वज्ञ मखूंगा 
एसा कहने पर भी इन्द्रकी तरफ़ देखक. कुछ हँसकर च्यवनने 
अश्विनीकुमारोंकोी सोम दिया । तब इन्द्रने च्यवन ऋषि पर व 

चलाया, उस समय च्यवनने इन्द्रके हाथका स्तंभित किया ।” 


यह कथा देखनेसे स्पष्ट होता है कि इन्द्रादि देव स्वयं भारत- 
वषमें आते थे, यज्षमें स्वयं उपस्थित होते थ. अपनी मानमान्यता 
में अथवा अपने आदरमें न्यूनाधिक होने पर पररपर लड़ते भी 
थे। और पश्चात अपने लिये प्राप्त होने योग्य अन्नमाग साथ 
लेकर चले जाते थे। अ्रथोत्‌ जिस प्रकार हम मनुष्योंका व्यवहार 
होता है बेसा ही उनका व्यवहार उस प्राचीन कालमें होता था। 

अश्विनीकुमार बेद्य होनेसे वे हर ८क रोग।के घरमें जाते थे 


( ६७४ ) 


इस कारण इनको यज्ञ भाग लेनेमें अयाग्य माना गया था, परन्तु 
उयवन ऋषिक प्रयत्नसे उनको अन्न भाग मिलने लगा। इससे 
स्पष्ट होता है कि कई देवोंका यज्ञमें अधिकार कम, कइयोंका 
अधिक और कइयोंका बिल्कुल नहीं था । 

यज्ञ भाग, हवि्भाग, अन्नभाग, इसका तात्पय॑ इतना ही नहीं 
है कि वहाँ यज्ञके समय ही कुछ अन्नका भाग भक्षण करना, 
परन्तु उसका तात्पय इतना है कि धान्यादि पदार्थोका भाग भी 
यहाँसे ले जाना। क्‍योंकि इन यज्ञोंमें जा धान्यादि उनको प्राप्त 
होता था. उससे देब्ोंका गुजारा साल भर चलता था। यदि वहाँ 
ही पेट भर अन्न उनको मिला, तो उससे उनका गुजारा संभवतः 
केवल एक दिनके लिये ही होगा, इससे उनका कुछ बनता नहीं । 

देवता लाग यज्ञसे जीवित रहने बाल थे इसका तात्पय इतने 
विचारसे पाठकोंके मन ठीक प्रकार आ सकता है और निम्र 
ऊऋोकका भी आशय स्पष्ट होजाता है । 


देवान्भावयता5नेन ते देवा भावयन्तुतः । 
परस्परं मावयन्तः श्रेय: परप्रवाप्स्यथ ॥ 
भ० गीता० ३। ११ 

“तुम इस यज्ञमें देवताओंको संतुष्ट करते रहो, और बे देवता 
तुम्दें संतुष्ट करते रहें । इस भ्रकार एक दूसरेको संतुष्ट करते हुए 
दोनों परमश्रेय अथोत्‌ कल्याण प्राप्त करला ।” 

अथान्‌ इस यज्ञ द्वारा देवोंकी सहायता आयोको और आया 
की देवोंको प्राप्त होती है ओर परस्पर सदहायताके कारण दोनोंका 
कल्याण हो सकता है । यह यज्ञ इस प्रकार दोनोंकी संतुष्ट बढ़ाने 
वाला होता था | यह सब बातें विचारकी दंड्टिसे देखनी चाहिय, 
क्योंकि यह बात इतने प्राचीन कालकी हैं कि जो समय महाभारत 


( १७५ ) 


कालके भी कई शताब्दियाँ पहलेका है। ओर महाभारतके लेखक 
को भी इस ऐतिहासिक बातके विषयमें संदेह सा उत्पन्न हुआ 
था | यहाँ तक कि महाभारतका लेखक संशयसे भ्रस्त था, कि 
उसको सर्प जांतीके लोग मनुष्य थे या साँप थे इस विषयमें भी 
संदेह था, इसीलिये वह किसी स्थान पर लिखता है कि सॉँप थे 
श्रौर किसी समय मनुष्यवत्‌ लिखता है। इसी प्रकार देव दानवा- 
दिकोंके विषयमें भी उनको कोई निश्चित कल्पना नहीं थी। परन्तु 
जा कथाएँ उस समय प्रचलित थी उनका लखन एक दूसरके साथ 
ओड़कर उन्होंने किया | अब हमें ही बिचार करके निश्च य करना 
चाहिये कि इतिहासकी हृष्टिसे उन कथ'ओं द्वारा क्या सिद्ध होता 
है। देवोंके विषयमें जो बातें हमने यहाँ देखी उससे उनका वास्त- 
बिक स्वरूप स्पष्टतासे व्यक्त हुआ हे, कि वे तिथ्चतमें रहते थे 
ओर भारतबासियोंकी मित्रतामें रहकर उनकी रक्षा करते थे ओर 
भारदवासियोंका भी उनसे प्रेम था। अरथाल आय ओर देब 
परस्पर मित्र जातियाँ थीं और उनका कल्याण एक दसरे पर 
अवलम्बित था | इससे भी सिद्ध हाता है कि देव भी मनुष्यके 
समान मानव जातिके आदमी थे । 


| 
ख्नंदी । 
गंगाका नाम "स्त्रगं नदी” किया “स्वर्सदी” है । इसके अन्य 
नाम ये हें। 
मंदाकिनी वियद्गंगा स्वनंदी सुरदीधिका । 
अमरकोश १ । ४६ 
“बियद्गंगा, स्वर्णदी, सुरदीगिका ये सब शब्द 'देवोंकी नदी” 
इसी ध्र्थमें प्रयुक्त होते हैं। “सुरसरित , सुरनदी, अमरगंगा 
देवनदी” आदि शब्द भी इसी गंगानदीके बाचक हैं, ये शब्द 


(. /७६ ) 


स्पट्टतासे बता रहे हैं कि यही गंगानदी देंवेके राष्ट्रसे बहती हुईं 
यहाँ शआागई है। यह प्रारम्भमेंदेवोंकी नदी थी. भारतव्षमें अकर 
यहँ। नदी आ।यको सुख देने लगी है । यह गंगानदी बाचक शब्द 
भी तिव्वत देवोंक! लोक है यहां भाव व्यक्त कर रहे हैं। नदी 
घाचक शब्द स्थानका निर्देश स्पष्टरीतिस करत है इस, ्ञय देवोंके 
राष्ट्रका निश्चय करनेके लिय थे शब्द बढ़ सहायक हो सकते हैं । 


देवों का अन्न भाग । 


अस्तु . इस प्रकार देवनामक मानवज़ानि ६ त्रिविष्टप ) तिह्वत 
में रहती थी. अपने अन्नके लिय भारताय लागो पर निभर रहती 
थी | भारतीय आय लोग यज्ञ याग करत थ ओर इन्द्राद देवतों 
के नामसे अन्नकी मुष्टियाँ श्रथवा अधिक भाग अलग रखते थे 
जैसे अःजकल मुद्रिफंड होते हैं। देवोंक लिय अन्न भाग अलग 
रखनेके बिना वे आय लोग फिसी भी अजन्नका सेवन नहीं करत 
थे। इस प्रकार देवोंके लिये आवश्यक अन्नभाग भारतसे मिलता 
था । देबोंका अन्नभाग पहुंचानेकी व्यवस्था सब छोट और बढ़े 
यागोंमें यागके प्रमाणसे तथा यज़मानके धनके अनुसार हाती थी। 


यज्ञ का पारिताषिक । 


इस भ्रकार यज्ञके द्वारा देवोंको श्रन्नभाग दनके कारण देव 
भारतीय आयेकी रक्षा करते थे. यह तो स्पष्ट ही है परन्तु इसके 
अतिरिक्त भी यकज्ञकत्तओंका एक बड़ा भारी पारतोषिक मिलता 
था. वह “स्वगंवास” के नामसे प्रसिद्ध हे, आज कल - स्वर्गवास” 
का अर्थ विपरीत ही हुआ है. स्वरगवास, कैलाशवास. बेकुंटबास 
शादि शब्द आजकल मरपण्णोत्तरकी स्थिति दशाने वाले शब्द 
सममे जाते हैं, परन्तु जिस समय देवजाति जीबित थी. और 


( १५७७ ) 


उनका आयसि परस्पर मलमिलापका संबंध था, उस समय 
पूवराक्त स्व॒गंधासादि शब्द मरणोत्तरकी अवस्था बताने बाले न 
थे | महाभारतमें भी इसके कई प्रमाण मिल सकते हैं-- 


(--अखस्न सीखनेके लिये वीर अज़ुन स्वर्गमें गया था, इन्द्रक 
पास चार बष रहा था. ओर वहाँ अखस्त्र विद्या सीखकर बापस 
आगया था। यह अजुनका स्वगंबास जीवित -दशामें ही हुआ 
था। ( इन्द्रलाकाभिगमनपव---बन पत्र ञ्र . ४२--४७ ) 


+--ना रदमुनि स्वरगंस भारतवर्षमें ओर यहाँ से नागलोकमें 
कई बार भ्रमण कर चुके थ | उनका देवोंके मुनि कहते थे। इनका 
राजनतिक कार्य इतिहासमें प्रसिद्ध हे। ये स्त्र॒गम रहले हुए भारत 
में भी रहत थ । 
इ--लामश ऋषि स्व॒रगंस गय थ ओर वहाँका वृत्षांत उन्होंने 
धर्मराजका कथन किया है । 
( बनपर्व अ० €* ) 
थ सब जीवित दशामें ही स्वगंबासी होगये थ । इस प्रकार 
कइ प्रमाण दिय जा सकते हैं. परन्तु सब प्रमाण यहाँ रख देनेकी 
काई आवश्यकता नहीं है । महाभारतके पाठ करते « य प्रमाण 
पाठकोंके संन्मुख असकते हैं। तात्पय, उस अतिप्राचीन समयमें 
म्वगंवास जीतेजी होता था और उसका अर्थ “तिब्यतमें निवास” 
इतना ही था। यहाँ पाठक पूछ सका हैं कि स्त्रगका प्रलोभन 
इतना विशष क्यों हे ? वहाँ तो भाजनके लिय अन्न भी पंदा नहीं 
होता. फिर वहाँ जाकर रहनेसे सुख किस प्रकार हासकता हैं ? 
इसका उत्तर जिन्होंने हिमालयकी सेरकी है उनको कहनेकी 
आवश्यकता नहीं है । हिमालयकी पह/ड्योंमें खाने-पीनेके पदार्थ 
इतने विपुल नहीं प्राप्त होत, परन्तु वहॉकी,जल बायुके सुम्त्र... भ्रीर 


(६ रैज८ए ') 


वहा की शांति अहितीच ही है.।'।हस कारण' इस समथ भी उत्तर” : 
भास के लोग ऋस दो-माश्त की छुष्टियोमें पहाड की सेरं  जरूर' ' 
करतें हैं, तथा धंनिक लोग झोतनःआदि स्थानोमें छोटासा मकौन ' 
बनानेकी इच्छा करते हैं । इससे रपष्ट है. कि हिमालय और उसके 
उत्तरमोसके स्थॉर्नोमे कुछ * विशेष सुंखे है. जो यहाँ विधुल धान्य 
होते हुए भी नहीं मिल सिंकर्ता | इसोलिय प्राचीन कालके लोग 
स्वर्ग अपने लिये कुंच् स्थान मिलकिा प्रयततव करत थे, स्थान 
मिलने पर वृद्धाधस्थामें वहाँ जाकर अाननदेस रहते थें। भारतदेश 
में जीश्नत, कलह है. कह कहाँ नहीं, साझा . रहना . और हेचाकी 
उत्तमक्ा रहतेके कारण. आसरंय जहभावत्: ही रहला!हो:: जलकी . 
87 62488 कम होतें: हैं:इश्याएिं ' कऋन्ेक. सुक्त स्व वश ' * 
। हक भारतीय लोग खर्गमें 2 प्राप्त | करनेके :- 
इच्छुक थे और जो बहुत यज्लयाम करत थे और देवोको धान्या- 
दिक बहुँत देंते थे उनको तिब्बत थोड़ा स्थान ,दिया भी: जाता. 
था| देखिये इस विषयमें महाभारतकी साक्षी 


,.. अप्टक उबात्र-८ 

वृच्छामित्यामा- प्रपत अपातं यदि लोका: वा्िव शंति- - 
मेह्त्न । यदन्तरिते यदि थीं दिबि स्थिताः चेत्रजज त्वाँ तस्य 
धर्मस्य मेन्ये || ६ ॥ जहर 

का . - पयाति रवाच-- 

थावत्पृर्थिध्यां विद्वित॑ गवाश्व॑ सहारण्येः पंशुमिः पाई-' " 
तेंश्न । ताव॑ल्लीका दिवि-ते संस्थिता वे तथा विजानीइ 
नरेंन्द्रसिंह ॥॥ १०. ४ एफ 7० वी के 7 कफ 

अष्टक धोलें--हे धथ्वीसाक! झुककी जानें पढ़ती है कि तुर्से 


5 


(-९७९ ) 


चमेसे प्राप्त होते बोले संब स्थो्ोकों जानते ही, पूछुती हैँ 
कि स्वर्गांदि लोकतें मेंरेपुण्यस अप हुए कई स्थाने हैं था नहीं ? 

: “ययाति'बोले--हे मेरेन्द्रसिह ! सुनो, इस भूमरडलंमें मी अश्व 
सथ। पर्क्तके/जितने पशु हें 'स्वगंलोकर्म रने ही लुम्दारि पुएंयसे 
उपाजित-स्थान! हैं के 77 ए ।, 5 १७६ कक जाकर 7 

इस संवादसे पता: लंगंता हे'कि इसे 'कमभमि-भोरंतबेंषमें 
अज्ञादि कम करके उसमें" देक्तोंको अभश्न सथय दैनेसे शििविश्रेपमें 
रहनेके लिय उनको स्थान प्रात होत थे । इसी प्रकीरेंके' स्थान 
व्यष्टक राजाका प्राप्त हुए थे, यह चातेगजों यथातिं लैर्गमं जीवित 
डशामें ही गये थे! उस सभ्य उन्होंने अत्यक्ष देख ली थीं भरीर बही 
जात- अष्टकसे उन्होंने कहे दी । स्वगंमें स्थान ओप्त' करसेका साधन 
यन्न करना और उसके द्वाश देवआातिकें मनुष्योका अन्नंभाग देना 
ही एक मात्र था [” ,. * रे 05 
महाभारतकी समालाचना. भाग, २ 


देवों का अन्नेत  । 


यज्ञ उ देवानामन्नम [-श० आओ ८.।,१,। २ । १९ 
यज्ञ ही देवोंक़ा अन्न है.।! ,अथात- यक्षसे दी ;देवोंका, अत 
मिलता हे 4 इन्द्रके लिये यह अन्न भाग, ब्रुग़के लिश्रे -यह-अज्न 
भाग; इस प्रकार हर, एक देवताके द्रइ श्यसे अलग अलग 
अन्न भाग रखकर इनको भन्न भाग दे दिय जाते हैं). इस प्रकार 
जो पुरुष अधिकसे ऋफिक। अज़ भ्पम्र उुवा था. ।उसके लिए स्वग 

लोकमें अधिक उत्तम स्थान रहनेके लिए मिलता/था |- + 75 ; 
» 'एमारतीय सम्राट बड़े जड़े यज्ञ करतःभे, और उसासंमय देवों 
'के लिए बहुत ही अन्न भाग मिल जाता था। जो मारतोथ , झम्राट 
सो-यक्ष करता था. उसतक्ा:स्कामें सबसे: श्रेष्ठ स्थान मिलता 


( रऐ८० ) 


था | इसका तात्पय पूर्वाक्त बर्णन पढ़नेसे स्पष्ट हा जाता है । 
प्राचीन समयमें कई यज्ञ सकड़ों वर्ष चलत थे. और उसमें देवतोंके 
उहदं श्यसे जो अन्न दान होता था उसका कोई हिसाब ही नहीं 
था। ये यज्ञ जैसे देवतोंके लिये अन्न दान करनेके लिये रचे थे । 
उसी प्रकार भारतीय आयके आपसकी संगठना करनेके लिये भी 
थे।परन्तु इसका विचार किसी अन्य प्रसंगर्म किया जावेगा | यहाँ 
दब जातिके स बंधकी ही बात हमें दखनी है. अतः अन्य बातका 
यहाँ बिचार करना उचित भी नहीं है । 

इस सब बर्णनसे प!ठकोके सनम यह बात जम गई होगी. 
कि भारत वर्षके उत्तर दिशा तिव्वत देशमें अथान त्रिविष्टपर्म 
“ठेव" नामक मनुष्य जाती रहती थी और वह जाति 'मारतीय 
आय जातिकी मित्र जाति थी. तथा यह मित्नता दानों मित्र 
जातियों--अथात देवो और आया--का हिन बढ़ानेके लिय 
कारण हुई थी । 


0 ० (्‌ 
अमसुर भाषाम दव शब्द का अथ। 

हमने पहिल है बताया है कि देवोंके राष्ट्रक पश्चिम और 

नगर दिशा असुरो और राश्षसोंके देश थ। इसलिय हम पता 

लगाना चाहिये कि उनकी भाषाओंमे “देव” शब्दका अर्थ क्या 

है। अमुरोंकी भाषा मेंद हैं इस भाषासें दव शब्दका अर्थ 'राज्षस' 

| है। क्र र. दुष्ट, बिनाशक, हत्या करने बाला इस अश्रम देव 

शब्द अमुर भाषाम है। परशियन आभाषामे, उ्द अ्थान अपुर 

पासे उत्पन्न हुईं अन्यान्य भाषाओंमस भी देव शब्दका अर्थ 
राक्षस दी है । 

इसका तात्यय समकनेके लिए बड़ी दूर जानकी आवश्यकता 

नहीं है । जिस प्रकार असुर ओर राक्षस ठेवोंके राष्ट्र पर हमला 

करते थे और दिन रान देवेकों सतात थे, ठीक उसी प्रकार इन्द्र 


( ९८४ ) 


अपनी देव सेना लेकर अछुरोंके देशों पर हमला करत थे, 
असुरोंके प्राम जलाते थे. उनके किलोंको तोड़ते थे, उनको कत्ल 
करते थे। झथात्‌ जिस प्रकार असुर जातिके लोग देव जातिके 
लीगोंके कष्टके हेतु थे. ठीक उसी प्रकार देव जातिके लोग असर 
जातिके लोगोंके दुःखके कारण थे। इसीलिए अपर शऋ्द भाषा 
( स॒ स्कृत ) में भयानक अश्रथ्थमें प्रयुक्त होने लगा और देव शब्द 
असुर भषाओंमें क्र र अर्थ प्रयुक्त ह।ने लगा। क्योंकि श्रसुरोंके 
बिपयमें जैसा कु अनुभव देवोके लिए आता थ। उससे भी 
अधिक कडुवा अनुभव देवोंके विषयर्मं अपुरोंका आता था। 
इसलिए परस्परकी भाषाअ में उक्त शब्द इतने ही विलक्षण श्र्थ मे 
धयुक्त हुए हैं । 


इसका एक उदाहरण इस समयमे भी देखा जा सकता है | 
पठान लोग आनेका डर महाराष्ट्रमे इस समय लड़कोंको दिग्वात 
हैं ओर पठानोके देशके मराठोका डर दिखाते हैं। इसका तास्पर्य 
टन लागोने परस्परके दशर्भ अत्यधिक घात पात किए थ। कुछ 
काल तक इन घात पांत का त्मरण रहता हे ओर कुछ समय 
पश्चात रूढ़ शब्दोंका वहीं अर्थ प्राप्त होता है । अनन्तकाल व्यतीत 
होनेके पश्चात्‌ मूल कारण भूला जात! है| शब्दकी व्युत्पत्ति करने 
वाल को मूल इतिह।सका पता हुआ तो उयुस्पत्ति ठीक करता है. 
नहीं तो ऊटपटाग मनगडंत व्युत्पत्ति गढ़ते है। मूलकारणका ठीक 
पता न हानेके कारग्ग ऐसा होना स्वाभाविक है। भारतवषमं ता 
इसके उदाहरण अनन्त हैं। क्योंकि देवबाणी-देव-भाष/-(संस्कृत 
भाषा) के शब्दोंमें सप्रद्रीपोका इतिहास भरा हुआ होनेके कारण 
हरएक शब्दकी उत्पत्तियाँ ओर व्युत्पत्तियाँ अनेकोंनेक की गई है । 
उनमें कई इसिह(सकी दृष्टिसे ढक हैं ओर कई गलत हैं । परन्तु 
इस समय उसका पता लगानेके लिए ठोक मार्गकी खोज करनी 


. # ऑदिर 3 
चाहिये ओर देखना,चाहिय कि उस-समय ऐतिहीसिक।/खक॑स्था 
क्रिस अकार श्री, झस्दू फयहां हमने “देव” -शब्दकोः असुर ऋषा 
मे , देखा ()60॥ ,दंबिल ) शेदान, झर्थमें: कद हमें - पल्लीत 
हुआ । इससे सी अनुमान दाता द्रे कि देव ज़्मज्ि औीः:|सी 
प्रकार असुर जातिका सताती शी, जैसी वह जाति इसकी सताती 
,. थी | पर्‌स्प॑र शत्रु, होतेके कारण दी पररुपरके!. कक: शब्द 
परस्परकी भाषामे कर अर्थ बताने वल् -प्रसिद्ध हुये । 
यद्यपि संश्कृतमें अँसुर और देवे'शब्दोंके भले ओरे'बुरे भी 
अर्थ हैं. तथापि असुरका बुरों अर्थ भौर देव॑ शब्देका भला अर्थ 
अंधिके प्रयोगमे है। इसलिये अंल्प॑ प्रयुक्त अंन्य' अर्थ पूर्वीक्त 
नियसका बाधक नहों होसकता। अम्तु ' इससे सिद्ध है कि ये 
दोतो, जातियों, अरथात्‌ अशुर जाति तथा देव. जाति, ,प्रस्प्पर शत्रु 
. जाति थी, ओर< मनुष्योंके समान ही; उत्तक; आझाक्रार था। इसमें 
अब संद्रेह नहीं ह।सकृता । " 


देव भाषा । 
..... किस बाषको आज कल संश्ृत भाषा कहते हैं. उसका मांस 
'रदेषभाषा” भी है। इसके अस्थ नाम: -''टरिबवाणी. देवंबाक 
: आअश्स्माषा सुरणी:. सुरवाशी” 'इस्यादि बहुत हैं। इनका श्थ 
« यही है कि थही देव जातिकी भाषा थीं अधथान. जा - जाति त्रिविष्रप 
। में शहती थी उस मोमत्र" जपतिका नोम॑ "देव? था. ओर इसको 
: यह बॉली'भी जा इस समय संस्कृत भाषाके मामसे प्रसिद्ध है । 
. इस भाषाक प्रयोग सिद्ध कर रहा है' कि इस सापाक प्रमेग 
करने बोली दैध नामक जाति प्राचीम कालंमें था । तथा माषाका 
' प्रेथोग केवर्ल मंमुष्य ही कर सकते हैं. अतेः सिद्ध है कि 'देवभाम 
० घारी मनुष्य ही थे । जिस प्रकार आयोको भषाको आयेध्ाषा 


( #८्ह ) 


कहते हैं, और पिशाचोंकी भाषाकों पेशाची भाषा कृत है; 
प्रकार स स्कृतका नाम देवभाषा इस लिये. पड़ा था; कि व हब 
जातिके मानबीकी: भाषा थी ना फिक्स हज ४ छू $॥ - 

प्ेक्जातिक्र-सानवोसे -अायंजाततिके . मानक क्रा अति घनिष्ठ 
संबंध होचेसे/देबीकी आपा आये ज़ातिक पास गई ओर देख ० 
जातिके जाम के पश्चात्त उस: द्ेवभाषान्रे आश्रंदेशमें अपत्सः निकस । 
किग्रा. यही:वेवभाषातओ सु रादि। देशोंमें भी शाइथी; परन्तु -असुर 
जालिके प्रिकृत उधारशोक क्रारुण इस;.देवश्नापाकी विफुति . ऋसु र- 
दशा बड़ी ही विलक्षण हुईं । इस भारतदेशमें प्राकृत भाषाओंके 
रूपसे भी संस्कृत भांषांकि भ्रिंकृत रूंपे | दिलाई देता हे. उससे भी , 
श्रधिक विकार असुर देशोंमें हुआ हे यह आजकल भी #खने 
बालींकी दिखाई देगा । अर्थात देवभ।षाकी बिकृति भारतदेशकी 
अशिक्षित जमेतामें कुछ अशिमें दिखाई देती है । 


जिस प्रकार युरूंप भरमें फ्रचंभाषोका प्रेचार' इस समयेमें 
भी-सिद्ध कर रहा हो: कि + फ चोकी सम्यक्ष “एक समय सबसे 
अधिक श्रेष्ठ मानी जाती थी और फ्र चोंका राजनेतिक: प्रभाव/' भीम 
अधिक एक समय. युरूछमें भ्रा.।, वद्दी,बात + देबभाषाक़ा, प्रचार 
जाोअ कक खसुर, देशों अ्र।य देशोसे अपशप्त ,शब्दोंके 
खाई देता हैं यह (248: सिद्ध कर रहा हैकि ६४४३ की . 
सभ्यता वेथा राजनतिक श्रष्ठता अति प्राचीन कालमें सबक लिये 
शिरोधाय थी | दवजातिकी सभ्यताका प्रभाव ने केवल सम्पूर्ण 
अर्थिजगंत में प्रत्युत अंसुर जगतमें भी. बन्दनीय हुआ धा। इस 
देवजातिकी संभ्यतांका समय आय॑ संभ्यता के पूवकौलमें' निश्चित 
फरेना 'चाहिये और इससे पूर्व अरसुरी सभ्यताका समर्य है. क्यों 
कि असुर देवोंसे भी “पूवं-देव” थे अथान्‌ देवोंके भी पुर्वकालीन' 


पृ 


( (८४ ) 


दब थ । असुर का नाम “पूब-देव” सिद्ध कर रहा है कि य देवों 
से भी 5धीन समयके देव थे, इसीलिय मानना पड़ता है कि दव- 
जातिकी सम्यनाके प्॒व कालमें आसुर्रा सभ्यता प्रभावित हुई थी” 
श्रीपाद्‌ दामोदर सातवलकरकृत महाभारतकी समालाचना। भागर 

उपरोक्त विवेचनस यह रपष्ठ होगया कि-इन्द्र. वरुणु, अखि- 
नीकुमार मरुत आदि सम्प्र्ण बेदिक देबता तिब्बत आदि देशों 
के राजआंकी उपाधियाँ थी । नथ ईश्वर थे और न ईश्वरकी 
शक्तियाँ। पं० प्रणनाथर्जी विद्यालंकार (जिनके मतका उल्लेख 
हम पहिले लिख आय हैं)ने भी करीब करीब. यही सिद्ध किया है। 


पांच प्रकारकी अग्नि। 
अग्नि वो देव यज्ययाश्रि प्रयस्यध्वर । अभि धीषु 
प्रथमपप्मिमवन्यप्रिच्त्राय साधसे || ऋ० ८। ६० | १२॥ 
(० ) याक्षिक श्रप्मि, जा यक्ष कुण्डमें प्रदीप्त हाती हे । 


(६ ) अध्वर, अप्नि. अथोन अहिंसक अग्नि । अर्थात्‌ आह- 
सिक्र तंज, ( आज ) 


(३ ) बेदिक अप्मि, अ्रथान ज्ञानामि, आत्माप्रि. 


(४ ) सामहिक अप्ति, अथात संघ शक्ति, सेनिक शक्ति, 
अथवा सामाजिक क्रान्ति | 

(४ ) क्षात्रअप्नि, अथान बल. बाय, रूप, श्रप्नि। 

श्यभिश्राय यह है कि बंदिक साहित्यमें अप्रि शब्दसे उपरोक्त 
पांच भ्रकारकी अप्निका ही वर्णन है इंश्वर अथवा ईश्वरकी शक्ति 
आदिका नहीं हैं क्योंकि यदि अप्नि शब्दसे इईंश्वरका वर्णन होता 
सो इसका भी उल्लेस्व होना चाहिय था । 


६ (८ ) 
पहिला मानव अग्नि! । 


त्थामस्ने ग्रथममायुमायवे देवा अक्रएवन्‌ नहुषस्य 
विश्पतिम्‌ ॥ ऋ० १ | ३१। ११ 


इस मन्त्रमें प्रथम मनुष्यका अप्रि कहा गया है । पं० सात- 
वल्ककरजीने इस मन्त्रका अथ करते हुए लिखा है कि--'देवोंके 
द्वारा इस प्रकार जो 'पहिला मनुष्य' बनाया गया उसका नाम 
अग्नि है. और उसकी पत्नी वाणी हे | तात्पय मनुष्यों भी अप्मि 
है. अथान मानव प्राणी अप्नि शब्दसे बदमें लिया जाता है । वेद 
मन्त्रोंम श्रप्रिके अनेक अथ होंगे, परन्तु उसमें एक "मानव प्राणी! 
है, इसमें काई शंका नहीं है ।” % ह 
सखमगने प्रथनो अंगिरस्तमः कविदेवानां परिभूषसिब्रतम्‌ | 
ऋ० १।३१॥।२॥ 
लमग्ने अथमों अंगिरा ऋषिदवों देवानामभवः शिवः 
सखा ॥ ऋ० १। ३१। * 
इन मन्त्रोंमें कहा है कि-- पहिला 'अंगिरा ऋषि! अ्रप्ति ही 
है, यही पहिला प्रानव समझना चाहिय | पहिला मानव जा 
अंगेरा ऋषि था वही अग्नि नामसे प्रसिद्ध है। तथा च अंगिर- 


सोंमें सबसे पहिला कवि अप्रि ही है। यही मनुष्यों पहिला 
मानव अमप्रि है । 





& श्री सायनाचाय के भाष्यमें लिखा है कि “हे अग्ने ! देवाने पहले 
पुरुखाके मानवरूप धारी पांत्र नहूषकों तुम्हें मनुष्य शरीरबान्‌ सेनापति 
बनाया ।” इससे भी अग्नरिदेव का मनुष्यत्व ही सिद्ध होता है । 


(6 श८६ १ 


इन प्रमाणोसे स्पष्ट सिद्ध है कि--जिसने प्रथम ही धर्मका 
अथवा मानवताका मार्ग दिखाया उसको वंदिक भाषामें अग्नि 
कहते हैं. श्रभवा उसका अप्रि की उपाधिसे विभूषित किया गया 
था | अ्रभिप्राय यह है कि वेदोंमें अम्ति शब्दसे प्रथम मनुष्यकी 
स्तुति की गई है | इसके लिये बेद स्वयं कहता है--- 


सं ध्म्न प्रथमो मनोता ॥ ऋ० ६ । १। १ 
अय॑ होता प्रथमः पश्यतेमपिदं ज्योतिरमृत मर्त्येषु ॥ 
ऋ०८ ६।६।४॥ 

अयमिह प्रथमो धायि धातमिहोंता यजिरुही अध्यरे- 
प्वरीदष !! ऋ० ४ | ७। १॥ 

इन मन्त्रोंमें अप्रिको प्रथम 'मनाता! अथोत्‌ प्रथम मननकतों, 
प्रथम विधारक तथा प्रथम 'होता' अथान प्रथम याज्ञिक, कहा गया 
है। तथा च अध्वरपु इ्य' अहिसकोंमें पूज्य भी यही अप्मि 
है। इस प्रकार धर्म्म ज्ञान, सभ्यता व संस्कृति. के प्रथम प्रचारक 
को यहाँ अभि कद्दा गया है। उसी प्रथम मनुष्मकी बेदिक साहित्य 
में प्रजापति. त्ह्म, ज्यप्ठत्रद्या, हिरण्यगर्भ, स्कंभ, आदि नामोंसे 
स्तुति की गई है | ये ही अहिंसकोंके परमपूज्य हैं। अथांत ये ही 
अहिंसा धर्मके प्रथम प्रचारक श्री ऋषभरदेव हैं | 


वेश्वानर अग्नि 
इतो जातो विश्वपिद विचष्टे वेश्वानरों यंत्तते सयेश ॥ 
ऋ० १ | ६८ । १॥ 


( इतः जातः वेश्वानरः इदं बिचप्टे ) 


( शटऊ ) 
अथात इसी समाजसे उत्पन्न हुआ यह नेता. जनताका 
अगुआ है। (सूर्यणय यतत) सूर्यके साथ यत्न करता है, जैसे सूर्य 
निरलस रह कर सबको प्रकाश देता है, वेसे ही यह नेता 
आलस्य छोड़कर उन्नतिके कार्य दत्तचित्त गहता है । 
ऋशरवेदका सुताध भाष्य, भाग १० 
स्ख्प ण््भि ७ < 
वेश्वानशो महिम्ना विश्वक्ृश्टिभरद्राजेप यजतोविमोषा ॥ 
ऋ० ? | ५६।७॥ 
अभ्रात-अपनी महिमा ( अपने महत्वस ) ही वेश्वानर सब 
सनुप्योके अधिपति हैं । 
इस मन्त्रका भाष्य करते हुए श्री सायनाचार्य लिखने हैं. कि-- 
विश्वक्ृष्टि, क्ृशिरिति पनुष्यनाम । विश्वे सर्वे मलुष्याः 
यस्य स्वभूताः स तथोक्कः । 
 अथात क्ृष्टि मनुष्य वाचक शब्द हे | सब मनुष्य जिसके 
लिय अपने हं। निञ्ञ होत ६ वह विश्रम्रष्टि है । 
तथा स्वामी दयानन्दर्जी लिखते हैं कि-- 
जे 0० ॥॒ हक 
चेश्वानर। सबनेता | विश्वकृष्टि: विश्वा। सवा: कृष्टीमनु- 
प्यादिकाः प्रजा: ॥ 
अऋथोत्‌ , जेश्वानर सचका नेता है। विश्वक्र प्र सत्र प्रजमक्षॉका 
संघ है । 
साशंश यह है कि यह वेश्वानर अप्नि. राष्ट्राप्नि है। अथका 
इसीका नाम संघशक्ति है | 
इसी राष्ट्राभ्िका वर्णन “पुरुष सूक्त"में पुरुष नामसे किया है। 


(६ रैप८ ) 


मरुतों, व ऋभुवों, तथा इन्द्र आदिकी तरह यह अभि देव 
भी मनुष्यसे देव बने हैं यह प्रथम मन्त्रमें स्पष्टतया बताया गया है। 


वरुण देवता । 
इयं दिग्दयिता राज्ञों बरुणस्य तु गोपते! ॥ १ ॥ 
याद सामत्र राज्येन सालिलस्य च सुप्तये || 
कश्यपा भगवान्‌ देवों वरुण स्माउम्यपेचयत्‌ || २ ॥ 
प्रहाभारत, उद्योगप०, अ० ११०॥ 
यह ( दक्षिण ) दिशा गोपति वरुण राजाकी प्रिय है। जल- 
चरोका यह राज्य है और समुद्रकी रक्षाके लिये यह नियत है । 
भगवान कश्यप ऋषिने वरुणका यहाँ राज्यासिवक किया था । 
-इसस सिद्ध हाता है कि वरुण लाक भी समुद्रक पासके एक 
प्रान्तका नाम था: शोर वहाँका राजा वरुण कहलाता था। महा- 
भारत उद्योगपव॑ंर्स कहा है कि 'नारद' मातलि, को बारुणईपको 
चारुणय नगर्रामेंसे गुजरकर नागलोकमे ले गये थे । 
वरुणना म्यनुज्ञातों नागलोक॑ विचेरतुः ॥| 
प्र० भा० उद्योग पे, अ० ६८ 
वरूणकी आज्ञा प्राप्त कर. ( नारद ओर मातली ) नागलोकमें 
विचरसे लगे । #ु 
( सहाभारतकी समालांचना, भाग, २ ) 
तथा च ब्राद्षशग्रन्थेंमं भी लिखा है कि-- 
वरुण: (आपः) यच् वृत्ता अतिष्टंस्ततद बरुशो5मवत्‌ 
त॑ वा एतं बरणं सन्त वरुण इत्याचचते परोक्षेण | परोक्ष- 
प्रिया इव हि देवा भवन्ति प्रत्यक्षद्रिपः | गो० पू० १।»॥ 


( (८ ) 


अथातू--यह जलोंका घर कर रहता था इसलिये इसको 
“बरण"कहते थ | बरणका देवोंने पराक्षरूपसे वरुण' कहा, क्योंकि 
देवता पराक्ष प्रिय हाते हैं, ओर प्रत्य्षसे घृणा करते हैं | यहाँ भी 
पानीसे घिर हुय स्थलको बरुणका स्थान बताया गया है। तथा च 
यहाँ वरुणका वास्तविक नाम “वरण” कहा है, श्रीक लोंगोंके 
यहाँ भी इसका “वरण" एवं, 'उरानास' कहा है। वे लोग इस 
देवताका सब देवाका पिता मानते हैं। शक्खर (सिन्ध) में सिन्धु- 
नदके किनार अति प्राचीन एक वरना” पौरकी कन्न है, यह जल 
का पीर माना जाता है | इस मकवरेमें अनेक जल जन्‍्तुश्रोंके चित्र 
है. जिनका यह पीर मालिक है । अतः सिद्ध है कि यह वरना! 
पीर वरुण देवदा ही हे | 


ग् 
मरुत देवोंका गण 

मरूत (मर » उत) मरने तक उठकर लड़ने वाले बड़े भारी 
भीर हैं। ये समुदायसे रहत हैं। सब मिलकर एक ही बड़े घरसें 
रहत हैं, साथ साथ शत्रु पर हमला करते हैं. सबकी पोपाक एक 
जैसी रहती है | खान पान समान हाता है. सबके पास शब्लास्र 
समान रहते हैं, इनकी कतार सांतोंको मिनाकर एक होती है। 
प्रत्यक कतारके दोनों और दो वीर रहते हैं. इनको पाश्व-रक्षक 
अथात दोनो चाजुओसे होने वाले हमलोंको बचाने वाला वीर 
कहत है | इस तरह १) ७३८ १५ 6 नो बीरोंकी एक कतार होती 
है. ऐसी इनकी ७ कतारें होती हैं, अथात ७ कतारोंमें मिलकर 
(७० 6) 5६३ सेनिक होते हैं. इनकी संख्याके अनुसार संघ के 
नाम हाते हैं। 


१ संघ ७ बीरोंका एक एक पंक्तिके + पश्य-रक्षक सिलकर 
& बोर. हुये (१ ७ ७७८ १) 6 » ७ कतारे २६९३ चीरोंका एक शर्ष 


( /€« ) 


हो।ता है, इसमें («)८ ७) --४६ से निक ओर (७३८ २) - १४ पारव॑ 
रक्तक मिलकर ६३ बीर होत हैं इनका नाम शध हे । 


>> ब्रात (६३- * ७) -- ४४१ सेनिकका एक ब्रात कहलाता है। 


३ गण - (६३ « १४) -- ८८० सेनिकाका श्रथवा २४ ब्रातोंका 
के गश कहलाता हे । 

५-5 महागण (५३) ६३) < ३६६६ सेनियोंका महागण कह- 
लाता है । इस प्रकार सातोंके विविधि अनुपातोमें इनके अनेक 
छोट-मारट सनिक-विभाग हे इस ही महागण मंडल आदि अनेक 
विभागाके नाम हैं | 


शख्र[स्त्र 
इनके शम्त्राश्र ये हैं। ऋषि -- भाला वाशी -- कुल्ह। डी. य श्र 
अ।ख-गणवश भी सबका समान ही रहता है । अन्यत्र अन्य 
शबम्मोंका भी वर्णन हैं। तलवार, वजञ्ञ आदिय भी बतते थ 
ओर लोहके शिरम्त्रणु भी वर्तत थ | 


बल 


मरुतोंका बल संघ के कारण है। समृहमे रहना. समूदमे 
जाना, समूहसे क्रीड़ा करना । आदिक कारण जा इसका संगठन 
है उसका यह, बल है । इस मंत्रका आशय एका से है । 

ऋषि करबोंस कहता है कि सरुतोंके काव्योंका गान करों 
क्योंकि उनका बल संघसे उत्पन्न हुआ है। तथा य आपसमें भी 
लड़ते नहीं, रथोंमें बढकर वाीरताको प्रकट करते हैं | 


अथात--इनक काव्योंका गान करन से मानवोमें समटलका 
कल घंदसा | खलोंमे रूचि बद़नकी भसति आनन्दयुक्त बलेंगी। 


( ९6५ ) 


शोर उससे उत्साह बढ़गा। इसलिए मरूतोंके काउ्योंका गान 
करना. वीरताका बढ़ाने वाला हे । 


२--ये बीर भालें, बछियाँ, कुल्हाड़ तथा अपनी अन्य 
पौशाक सब-समान ही घारण करते है और जब बाहर जाते हैं. 
तब सब सजे-सजाये प्रगट हान हैं। ये कभी अकेले नहीं रहते । 
इनका सब ही रहना सहना साधिक होता हे । 

इ--ये हाथोंमें चाबुक लेकर अपन घोड़ोंका दोड़ान हुए 
श्रात है उस समय इनके कोड़ोंका शब्द दूरसे भी सुनाई 
देता है । युद्धके समय तो इनकी बीरता विशप ही प्रकट होती है । 

४--बीरोंका स'घ बल बढ़ानेके लिए शत्रु पर हमला करनेक 
के लिए ओर पग्रतापकी सामथ्य वृद्धिगत करनेके लिए इन बीरोके 
काव्याका गान करत जाओ। वीरोंके काव्य गाने सुनने बलोंमें 
बीरता बढ़ जाती है । यह है बीरोके काव्योंका महत्त्व | 

५--गी के दूध आदि, गोरसमे एक बड़ी भारी सामथ्य हे। 
संघके रहनेसे ओर एक बल बढ़ता हे पहिला बल गोरस पीनसे 
बढ़ता है। ओर दूसरा साधिक जीवनसे बल बढ़ता हे इन सब 
प्रकारके बलकी वृद्धियाँ करनी चाहिय । काई ऐसा कार्य नहीं 
करना चाहिय जिससे शक्तिका नाश हाजाय | 


६--ये बीर, भूमि ओर आकाशको हिला छाड़त हैं थ सब 


समान होनेके कारण आपसमें किसीको छाटा या बड़ा नहीं मानत, 
इनमें एक भी बीर ऐसा नहीं है जो शत्रुक्ों न दिलाता होगा । 


७--इनका हमला शत्रु पर होने लगा तो साधारण मानव 


किसीके आश्रममें जाकर रहते हैं। क्योकि य वीर पहाड़ोंकों भी 
उखाड़ देते हैं। अथात इनके हमलोंसे सभी भयभीत होाजाते हैं । 


( (६२ ) 


८--इनके हमलों के समय भूमि भी कॉप उठती है. ओर 
मरियल बालकके समान सभी भय-भीन होते हैं । 

€--इनका जन्म स्थान सुस्थिर है. पर थे दूर दूर जाकर 
हमले करनेकी तयारीमे दोड़ते हैं। जिस प्रकार पत्ञीके छाटे छाट 
बच्च भक्ष्यक लिय दर जाते हैं, ता भो अपनी मातके ऊपर 
उनका ध्यान गहता है | बंस हा य बार भा दर हमलके लिए गए 
तो भी मातृभ्ू मि पर उनका ध्यान रहता ही है । 


४ बड़ वक्ता है ये अपने पराक्रमम अपनी पराकांग्रा 
करत हैं, ज्ञिस तरह घटने पारनीमें गोंये घमती है. उसी तरह सत्र 
य बीर भी घूमते हैं ओर पराक्रम करत रहते हैं 


११-ये बायुरूप बड़े भारी घोड़ोंका तितर-बितर कर दते हैं बसे 
ही थे वीर शत्रु कितना ही प्रबल हुआ उसको भी उखाड़ फेंक हें । 


१२--जों बल इनका शत्रुआका हटाता है, वह बल पव॑तों को 
भी लॉपघता है । 


१३--य थीर जब कतारोंमें मार्ग पर चलते हैं. तब आपसमें 
इतनी छाटी आबाज़में बालते हैं, कि उस समय कोई तीसरा इनके 
शब्द सुन नहीं सकता । दो बीर आपसमें बात करने लगें तो 
तीसरा सुन नहीं सकता है । 


ऋग्वेदका सुवाध, भाष्य, भाग ४ प्र १४ 
इन्द्र दवता क ग्रुण 
(१ ) वचजी,--वज़् धारण करने बाला | 


(२ ) हिरएयय:--सुबर्णके आभूषण धारण करने वाला । 
(३ ) उम्र:--शूरवीर. बड़ा प्रतापी बीर | 


( ₹ह३ ) 
(४ ) सत्र'दावन ,--एक साथ अनेक दान करने बाला । 
(४ ) ब्रृषा--बलवान , सुम्बेकी वृद्धि करने बाला | 


(६ ) अप्रतिप्कुत.--विरोध न करने वाला, निष्घ न करने 
बाला । 


(७ ) ईशानः-स्वमी. प्रभु, अधिपति । 
इसमें 'हिरण्ययः पदसे इन्द्रकी पोशाकका ज्ञान होता है । 
बह सुबर्ण । भूषण तथा सुनहरी बेल थूटके वस्र पहनता था। 


वा धारण करता. बलवान होता हुआ भी अनुयाय्रियोंका 
बिरोध नहीं करता, और उनको यथेच्छ दान देता था । 


इन्द्र की लूट 
( सः ) सततां इच शत्रुणां रत्नं अविदत्‌ । 
ऋ० मं० १। ५३। १ 


अथ--असावधया सेने बाले शत्रुओंके धनकों यह इन्द्र प्राप्त 
करता है। इन्द्र अपने सनिकोंकी साथ लेकर शत्रु पर हमला 
करता था, शत्रुको परास्त करनेके पश्चात्‌ उसकी सम्पत्ति लूटकर 


लाता था, और बहू घन अपने लागोंमें यथायोग्य रीतिसे बांट 
देता था। 


इन्द्र मायावी था 
त्व॑ मायामिरप मायिनो5घमः । ऋ० १। १५४५१ । ४॥ 
( त्वं ( तान ) मायिनः मायामि। अप अधमः ) 
इन्द्रने उन कपटी शत्रुओंको कपटसे ही नीचे गिरा दिया। 


( १6४ ) 
( कपरटीके साथ कपट युक्तियोसे. झोर छुश्ल शब्रुश्रोंसे 
कुशलताधूरबंक युद्धमें लड़ना चाहिये ) 
ऋग्वेदका सुबोध भाष्य, भाग, ६ 


इन्द्र देवताके गुण 


सुरूफकृत्नु:--सुंदर रूप करने वाला, रूपको सौन्द्रय देने 
वाला, जो करना हे वह अत्यन्त सुंदर बनाने वाला । यह्‌ इन्द्रकी 
कुशल कारीगरीका ब्रणंन है | मनुष्य भी अपने अन्दर इस तरह 
के कर्म करनेमें कुशलता लावे श्रौर बढ़ावे । 


श्न्द्रो प्रायाभिः पुरुरूपईय ते ( कऋ० ६॥४७।१८ ) 


इन्द्र अपनी कुशल्नताओंसे अनेक रूप हाकर विचरता है। 
इन्द्र अनेक रूप इतनी कुशलताके साथ कर लेता है कि पहिचाना 
नहीं जाता । ऐसा बहुरूपिया इन्द्र है। यह भी इन्द्रकी कुशलता 
का ही उद्महरख है | बेसी ही कुशलता इस पदमे क्संन की हे । 
इन्द्र जो बनात्म है, वह सुन्दर बनाता हे । 
२--खसेामपा:--ले|सरस का पान करने वाला । 
३--गो:-दाः--गोबें दने वाला । 


४-अ-स्तृत:--अ्रप राजित. जिसका कोई पराजित नहीं कर 
सकता ऐसा अजेय वीर । 

४--विपश्चित्‌ :--क्षानी. विधावान । 

६--विप्नः--अेधावान , अज्ञावाम॒ ( निर्घ० ३११५।) लिसकी 
बुद्धि झरादक सक्ति विशेष हैं। जिसकी बिस्मृति नहीं होती । 


९ एंहश ) 


७--शंतंकृनु:--नेकड़ों कर्म करने काला. बड़े-बड़े कर्म करने 
बाला । 

८--वाजी--बल॑वानस , अन्नवान । 

€--दस्म--शत्नुका नाश करने वाला, सुन्दर । 

इन पदों द्वारा कमेकी कुशलता, गौओकीा दान करंनेका 
स्वभाव, अपराजित स्हनेका बल. ज्ञान ओर धारणसे युक्त अनेक 
बढ़े कार्य करनेकी शक्ति, सामथ्यवान. शत्रुका नाश करना 
आदि गुणोका वर्णन हुआ है । थे गुण मानबोंके लिय अत्यन्त 
ही आवश्यक हैं. । जिन वाक्यों ह्वास इन्द्रके गुणणोंका वशन 
इस सूक्तमें किया गया हे उन्हे देखिये-- 

४०--ऊतय जुहमसि--हमारी सुरक्षाके लिय इन्द्रका बुलाना । 
अथात इन्द्रमें अनताकी सुरक्षा करनेको शक्ति हैं । 

५१--खतः मंदः गोदाः--धनवानका आनन्द गायोका दान 
करना है। घनवान इन्द्र हे बह गोका दान करता हैँ | धनवान 


>> 


अपन पास गाँवें बहुत रख अ।र उनका प्रदान भी कर । 

१+-+त अन्तमानां सुमतीनां विद्याभ--उन्द्रक पास जा उत्तम 
चुद्धियां हैं उनका हम प्राप्त हे । बीर बुद्धिमान हा और वह उत्तम 
मंत्रणा या परामर्श दूसरोंकों देव । 

१३--सखिभ्य: बर॑ आ (यच्छति)--मित्रंकों इष और श्रेष्ठ 
वस्तुओंका प्रदान करता हैं. । मित्रोंका कल्याणकारी वस्तु ही 
द। जावे । 

१४--इन्‍्द्रस्य शर्म णे स्थाम--इन्द्रके सुखमें हम रहे इन्द्र 
सुख देता है. । वसा सुख वीर सब लोगोंका दवें । 

१५--बृत्राणां घनः--घेरने वाले शत्रुका विनाश करने वाला, 
बार अपने शन्रुका विनाश कर । 


( १९६६ ) 


६ 


१६--जजेपु बाजिन प्रावः, बजेपु वाजिन॑ वाजयः--युद्रोंमें 
बल दिखाने वाली सुरक्षा कर । 


१७--धनानां साति:--इन्द्र धनको प्रदान करता है । बीर 
घन कमाता चल उप्तका जनताकी उन्नतिके लिय दान भी करे। 

१८--राय: अवनि:--धनकी सुरक्षा करे, 

१६--महान सुपार:--दु:खोसे उत्तम पार ले जा | 


कर घोड़े 
इन्द्र के घोड़े 
के रथमें दो घोड़े जोते जाते थे (मं० २५) 
परन्तु सहस््रों घोड़ उनके पास हानेका वर्णन मंत्र २४ में है । 


इन्द्रक पास अश्व शाला सहस्नों घोड़े होंगे। परन्तु एक 
समय मे उसके रथका दो ही घाड़े जाते जात होगे । रथका एक 
दा, तीन, चार, पांच, और सात तक घोड़े जात जाने की संभा- 
बना है । चार तक धाड़ आज़ भी जातते है 


इन्द्र का माल 
पदश्चम मंत्र में 'शुल्क ले कर भी इन्द्रका में नहीं दूंग।' ऐसा 
एक भक्तका वचन है । देखिय-- 
ता पहे शुल्काय न परा देयाप्र्‌ 
शताय, सहस्राय, भ्रयुताय, च न परा देयाम्‌ | 
( मं० ४) 
तुमे मैं बड़े मूल्य में भी नहीं दूंगा. नहीं वेचंगा । 


सो. सहस्न॒ और दश महज््र मूल्य मिलने पर भा मै नहीं दूर 
करूँगा. नहीं बेचूंगा इस मंत्रमें शुल्काय न परा देयां' ऐसा पद 


( (१६७५ ) 


है । मूल्य के लिये भी नहीं दूंगा. इसका अर्थ बेचना ही प्रतीत 
हाता है । इस पर सायन भाष्य ऐंसा है । 


पहे महते शुल्क्राय मृल्याय न परा देयाम्‌ | . 
न विक्रीणाप्रि | (सा० भाष्य ८। १। ५ ) 


'बड़ा मूल्य मिलनेपर भी में तुमे नहीं वेचूंगा! (] ज़०पात 
008८ 66  णि. 9 प्ररंशगए एत0०८ ग्रिफिथ, विल्सन ) 
परा दा' घातुका अथ बचना है आर देना या दूर करना भी है। 
शुल्क लेकर इन्द्रको दूर करने का भाव यहाँ पर स्पष्ट है । 
कितना भी धन का लालच मिले ता भी में इन्द्र की भक्ति 
नहीं छोड़ें गा, यह आशय हमार मतसे यहाँ स्पष्ट है। कितना ही 
धन मिले. परन्तु में इन्द्र ही को भक्ति करूंगा। यह भक्तिकी हृदता 
अहां बतलाई है । 
परन्तु कई लोग 'यहां इन्द्रको वेचने' की कल्पना करते हैं । 
इन्द्र की मू्तयाँ थी, ऐसा इनका मत है. और वे मूर्तियाँ कुछ 
द्रव्य ले कर बेची जाती थी, एसा इस मंत्र से य मानत हैं 
मंत्रोंके शब्दोंसे यह भाव टपक सकता है. इस में सदेह नहीं 
है। 'शुल्काय न परा देया' मूल्य मिलन पर भो मैं नहीं बेचूंगा।। 
'शुल्क' का अर्थ बस्तु मूल्य है | यदि यह बात मानी जावेगा, तो 
देवतायों की मूर्तियां थ। ओर उनकी पूजा ओर जलूस होते थे । 
ऐस। मानना पड़ेगा | इस मतकी पुष्टिके लिये इन्द्रका रथमें बठना 
वस्त्र पहनना, यज्ञ स्थान पर जाना, आदि मंत्रोंक! वशन उत्सव 
मृतिके जलूम जेसा मानना पड़ेगा । अप्निके रथर्म बठ कर अन्य 
देवता आते हैं, यह भी वन जबूसका हाग:। क्योंकि देवताओं 
की छोटी-छोटी मूर्तियाँ होगी. यों ही रथमें सब देवोंका बंठना 


संभव है | ] से 
( ऋग्वेदका सुबोध भाष्य, भाग + ) 


( रैल्ड ) 


कोशिक 'इन्द्र 


आझातू न इन्द्र कौशिक मनन्‍्द सानः सुतं पित ॥| 
ऋ० १०। १११२ 


श्र्थ--ह कौशिक इन्द्र ! हमारे पास आ. आनन्दसे सेमरस 
का पान कर । यहाँ इन्द्रकों कौशिक कहा गया है। कोशिक शब्द 
का अर्थ दाता है 'कुशिक' का पुत्र । अतः यह सिद्ध हंगया कि 
“इन्द्र देवता' कुशिक ऋषिके पुत्र थे। बिश्वामित्र ऋषि भी कोशिक 
थे। क्योंकि य भी कुशिक कुलमें उत्पन्न हुए थे। अ्रथात 
विश्वामित्रके पिताका नाम 'गाधी' था तथा 'गाधी'के पिता कुशिक! 
थे। इसी प्रकार इन्द्रदेव मी कोशिक थे | पं» सातवलेकरजाने 
'कीशिक' शब्दका अर्थ “कोशिकों की सहायता करने वाला देव” 
एमा किया है एसा माननेसे भी इन्द्रदेव ईश्वर नहीं रहत अपितु 
एक केब्ता विशेष ही रहते हैं। तथा च ये देवता तिबव्वतमें रहने 
बाली एक मनुष्य जाती ही थी यह आपने सिद्ध क्रिया ही है. 
अतः दानों अथामें विशेष अन्तर नहीं है | यहां यह भी सिद्ध हा 
गया कि जेदिऊ समयमें भी वतम।न सम्यको तरह हो प्रथक २ 
कुल के प्रथक २ देवता थे। 


देवों के लक्षण 


( ऋ० मं० १ सूक्त १५. में ) देवोंके लक्षण किये गये हैं । 


( १ ) 'यजत्रा' सतत यज्ञ करने वले. याजक प्रशस्त कर्म 
करने वाले | 


(२) ( इड्या; )--प्रशं ता करनेके लिये योग्य । 


(६ १९6६ ) 

(३) ( उपबुधः ) रष: काल्लमें -आगने बाले, उप: कालमें 
डठकर अपना कार्य शुरू करने बाले | 

(४) (होता) हवन करने बाला, देवताओंको बुलाने वाला । 

(५ ) ( मझुहितः ) मनुष्योंका हित करने बाला। जनताका 
हिल करनेमें तत्पर । 

(६) ( ऋताबृधः ) सत्यमार्गके बढ़ाने वाले । 

(७ ) ( पत्नीन्नतः ) यृहस्थाश्नमी । # 


देवों के काये. « 
तृतीय मन्त्रमें कुछ देबोंके नाम गिनाये हैं। 'इन्द्र”शत्रुका नाश 
करने बाला | ( बायुः ) गतिमान्‌ . प्रगति करने वाला. (ब्हस्पतिः) 
ज्ञानी वक्ता, ( मित्र: ) हिंत करता | ( अ्रप्नि: ) श्रकाश देने बाला, 
मार्सद्शंक, ( पूषा ) पापण करने बाला। ( भगः ) एश्रयंवान। 
( आादित्या: ) लेने वाला धारणकता । ( मारुतोगण) ) संफसे 
रहने वाला | 
“मनुष्योंका इन गुणोंकों अपनाना चाहिये। जिससे लसमें 
दवत्वका विकास होगा |”? 
ऋग्वदका सुबोध भाष्य, भाग २ प्रू० २१ 
उपयक्त लेखसे स्पष्ट है कि श्रेष्ठ कम करने बाले मनुष्य विशष 
ही 'देब' कहलाते हैं । देवों 
अश्वनो देवों के गण 
“यहां दानों अश्वि देवोंका वर्शन है । 
(१) अश्बोंका घोड़ोंका प्रलन करने में ये चतुर थे। 
# उपरोक्त मुणोंसे भी देवता उत्तम मनुष्य ही सिद्ध होते हैं। 


( 3०८० ) 


(२) यें (पुरु भुजा) विशाल भुजा बाले हैं । 

(३) (शुभस पती) शुभ कर्मोको करने वाले । 

(४) (द्रवनपाणी) अपने हाथोंसे अतिशीघ्र काये करने बाले । 

(५) (पुर दंससा) अनेक कार्यके निभाने वाले । 

(६) (घिप्एया) अत्यन्त बुद्धिमान तथा थे युक्त । 

(७) (नरा) नेता. अनुयायियोंको उत्तम मागंसे ले जाने वाले । 

(८) (दस्रा) शत्रुका नाश करने वाले । 

(6) ( नासत्या, न-श्रसत्या ) कभी असत्यका अवलंबन न 
करने बाले | हे 

(१०) रुद्र-बतंभी) शत्रुका नाश करने के लिये भयानक-मार्ग 
का अवलंबन करने वाले । 


(१९) (यज्वरीः इप चनस्यत॑) ये यक्षीय पवित्र अनश्नका सेवन 
करते हैं | 

(१०) ( शवीरया घधिया गिरः बनत॑ ) अपनी एकाग्र बुद्धिसे 
अनुयायियोंके भाषण सुनते हैं । 

(१३) (यवा कब: वृक्त वहिंष: सुता:) सोम रस पीनेके लिये 
यजमानके पास जाते हैं । 

अश्विनों देवता वेदमें ओषधि प्रयोग द्वारा आरोग्य देने बाली 
कही है अश्विनो. देवता में दो देव हैं. पर वे साथ साथ रहते 
हैं। कभी प्रथक नहीं रहत। दो तारिकायें हैं जिनको भअ्रश्विनों 
घोलते है श्र जो मध्य रात्रिके पश्चात्‌ उदय होते हैं। ये अश्वि- 
नो हैं एसा कहा जाता है । मध्यरात्रिके उपरान्त इनका डद्य होता 
है, ऐसा वेदका वंणन है। दो वेद्य अश्विनो हैं ऐसा कई मानते 
हैं, एक ओषधि प्रयोग करने बाला ओर दूसरा शस्त्र कर्म करने 


( २०१ ) 


बाला है। ये दोनों मिल कर चिकित्सा करत हैं । दो राजा हैं. ऐसा 
भी कठ्येका मत है । परन्तु दो तारकायें हैं, यह मत अधिक 
(बिशेष) श्राञ्य है । ये दोनों तारकायें साथ साथ रहती हैं. साथ २ 
दयका प्राप्त होती है. मध्य रातज्िक पश्चात उदय होती हैं। अतः 
इनका नाम अश्वनों हाना संभवनीय है ।. ..... अश्वि देवोंके 
विपयम इतने मत भद॒ है, तथापि इनका उदय मध्य रात्रिकरे 
पश्चात है यह निश्चित है| य दो तारकायें हैं ऐसा भी (बेदमें) 
अनेक वार कहा हैं ।” 
ऋग्वेदका सुबाध भाष्य, भाग, ९ प्र० ३६ 
ऋशभु देवोंकी कथा 
ऋशभु देवोंके संबंधर्म ऐतग्य ब्राह्मणमें निम्नलिखित कथा 
मिलती है | 
ऋभवो ये देवेपु तपसा सोपपीर्थ अ्रभ्य जय॑स्तेभ्यः 
प्रातः सबने वाचि कल्पयंस्तानप्रिवसुभिः प्रातः सवना 
दनुदत' ' 'तृतीये सवने वाचि कल्पयस्तान विश्वे देवा 
अनानुद्यान्त, नेह पाम्यन्ति, नेहेति, स प्रजापति रब्रवीत्‌ 
मतिततारं, तव वा इमेउन्ते वासास्लमेवमिः स॑ पिबस्वेति | 
से तथेत्य ब्रवीत्सविता तान्‍्वें त्वमपुभयतः परिपित्रेति मनुष्य- 
गन्धान्‌ । (एब्रा३।६) 
ऋशभुदेव प्रार्भमें मनुष्य थे। तप करके देवत्वको प्राप्त हुए । 
प्रजापत और उसके साथ अपनी संमति रखने वाले देव, इन 
देवामें ऋभुओंका प्रातः सबनमें देवाक। पंक्तिमें त्रिदला कर साम 
पान करानेका यत्न किया। परन्तु आठ वासुदेवोंने उन को अपनी 


(६ *ूणरे ) 


पंक्तिमें बेठन नहीं दिया । पश्चात्‌ माध्यंदिन सवनमें ग्यारह 
कद्रोंने उनका अपनी पंक्तिमें बैठने नहीं दिया. इसी तरह प्रजापति 
ने ऋभुओंको आदित्योंकी पंक्तिमें बिठलानेका यत्न, ठृतीयः सबन 
में किया. पर सभी देवोंने उनको अपनी पंक्तिमें बिठलानेसे 
इन्कार किया । (नेह पास्यन्ति नेहेति ) यह ऋमभु यहां बंठ कर 
सोमपान नहीं करगे, कदापि यह बात नहीं होगी. एसा सब देबजों 
ने कहा। तब प्रजापति सबिताके पास गया और उन्होंने उससे 
कहा कि है सविता | य तरे साथ रहने वाले ओर अच्छे कांय 
करने वाले हैं, अतः तू अपने साथ इनकों बिठला कर सोमपान 
करा और इनको करने दो । सविताने कहा कि इन ऋशुओंमें 
(मनुष्य -गन्धान ) मनुष्योंकी व्‌ श्रा रही है इस लिये यह देवों 
में केसे बेठ सकते है ) पर यदि है प्रजापत | तुम स्त्रय॑ इनके 
साथ बेठ कर सामपान करोगे ता में भी एसा करूँगा । और 
एक बार यह प्रथा चल पड़ी ता चलती रहेगी। प्रजापतिने बेसा 
ही किया, तब से ऋभु देवलवका प्राप्त हुए । 


. यह कथा ऐतरेय ब्राह्मण में हे। इस में यदि कुछ अलंकार 
होगा, तो उसका अन्त्रेषण करना चाहिय | ऋ १। ११०।४ में 
कह्दा है 

विष्टवी शमी तरणित्वेन वाधतों मर्तासः सन्‍्तो अमृतत्व 
मानशु! सोधन्चना ऋमवः सरचक्षसः संवत्सरे समप्रच्यन्त 
घीतिभि! ॥ 


शान्ति पूवंक शीघ्र कार्य करनेमें कुशल और ज्ञानी ऐसे ये 
ऋषभु, प्रथम मत्य होने पर भी देवत्वको प्राप्त हुये। ये सुधन्वाके 
पुत्र सूयके समान तेजस्वी ऋभुदेव सांवत्सरिक यज्ञममें अपनी फर्म 
कुशलताऊफ़े कारण संमिलित हो गये । 


( २०३ ) 


अगिराके पु+ सुधन्वरा, ओर सुधन्तवाके पुत्र ऋभु, विभु ओर 
बाज ये तीन थे। इन में से ऋमभु बढ़े कारीगर थे इस लिये उन्त 
की कार्रागर्रीके कारण इनको देवों में शामिल किया गया था। देव 
नामक जातिका--एक द्ग्विजयी राष्ट्र था, उस राष्ट्रमे मानव जाती 
के लागो का बसनेका अधिकार नहीं था। कभी कभी अवश्यकता 
पड़न पर कई मानव जातिके लोगोंको उसमें जाकर बसनेका 
अधिकार मिलता था. इसी तरह ऋमुओंका मिला था। ऋशभु 
उत्तम कारागर थे उत्तम रथ बनाने थे उत्तम शत्न बनाने थे, 
गाओका अधिक दूध देने वाली बनाते थ . वृद्धोंका जवान बनाने 
की ऑपधि यं.जनायें जानने थे देव जातिके लिये ऐसे कुशल 
कारांगरोकी आवश्यकत थी अवबः प्रजापतिने उन ऋभुआओकोा 
अपनी देव जातिम लनका यत्न किया | प्रथम देवाने इस भ्रस्त।व 
का स्वीकार नहीं किया परन्तु पश्चात्‌ प्रजापतिका प्रस्ताव दवोंने 
मान लिया और ऋभुओकी गणना दवोमें हाने लगी। 


आज कल अमरिकाम भारत वासियोंका स्थायी रूपसे रह 
की आज्ञा नहीं हे । पर अब इस युद्धक कारण भारदीयों का 
आज्ञा देनका विचार वहां करने लगे है.। इसी वरह यह ऋश्षुश्रों 
की बात दी रही है | 


देव लोक 


“इस त्रिविष्टप (तिब्बत) में अथान स्व्रगंलोकम देव रहते थे। 
प्राय: ' लाक' शब्द संस्कृतम 'दश' किवा 'राष्ट्र वाचक है. 
इसस यह अर्थ बनता हैं कि देवजाक' शब्द 'देवोंका 
देश' अथवा देवोका राष्ट्र इस अथमें ही प्रयुक्त हाता है। दिब- 
२.ए शब्द संम्कृपर्स भी है। तथा महाराष्ट्रमें 'दवराष्ट्र' नामकी 


(६ *८४ ) 


एक जाति भी है और इस नामका ग्राम भी है। जिला सताराम 
देवरा डाकखाना भी है । यह ग्राम प्रथमतः उन लागान बसाया 
जा कि पूर्वाक्त देवोके राष्ट्स वर यहाँ आकर बसे थ। हम आग 
जाकर बतायेंगे कि इस तिब्वतकी देवजातिके लागाने भारतबप्म 
आकर कई ग्राम व नगर बसाये हैं, उनमेंस यह भी एक नगर हैं। 
तिब्वतमे इस प्राचीन समय जा सनुप्य ग्हत थ व अपने आपका 
देव नामसे संबराधित करत थे। यह एक बात यदि ठीक प्रकार 
समभमे आवेगी तो बहुत सारी पुशाणकी कथायें समममभ आ 
सकती है । 


स्‍ 

जिस प्रकार बंगालके लोग अपन आपको बंगाली 9५०० हे 
चीन देशके लागोका चीनी कहते हैं उसी प्रकार देवराष्ट्र किवा 
देवलाकके निवासियोका नाम 'देव' था। अथान य भी मनुष्य हो 
थ । इतना सीधी बात बहुतस लाग मलत है, इस कारण महा- 
भारतकी कई कथायें उनके समझम नहीं आता ओर किसी समय 
बहुत लोग अर्थका श्रनर्थ भी करते है ।" 


ऋग्वंदका सुबाध भाष्य भाग, २ प्रू८ ३१ 


जिस प्रकार इस ऐतिहासिक तथ्यका जाने बिना पुराणंकी 
कथ! महभारत आदिकी कथायें समझने नहीं आसकती और 
अनेक विद्वान अर्थका अनर्थ करत है. ठाक यहा बात वदाक 
विषयमे भी है । बढ़ा भी. अग्नि, इन्द्र. वरुण, आदि शब्दों 
हारा पूर्वोक्त देबजातिका इतिहास बताया गया है । इस त«यकों 
न समझ कर अनक विद्धानोंने (विशषतया आयसामाजिक 
पश्डितान ) अथंका घोर अनर्थ करनका प्रयत्न किया दै | 


( #प्ए ) 


'बंदिक-सखर्ग 
ब्रह्मास्य शीष बृहदस्य पृष्ठ वामदेव्यमृदरधोदनस्य । 
छुन्दांसि पत्ती प्रखपम्य मत्यं विशरी जातस्यथ यवोधि 
यज्ञ ॥ १ ॥। 
ब्रह्म इस ओदनका सिर है, व्ृडत इसकी पीठ है. वामदेव्य 
उदग है. छुन्द दोनो पक्ष ( पास ) है. सत्य इसका मुम्ब है बिष्टारी 
यज्ञ तपस उत्पन्न हुआ है। 
भाष्य--बृहल और वासडदेय राम विशप है, सायश ब्रक्षस 
ग्थन्तर साम ओर सत्यस सत्य-सामस अभिप्राय लता है । 
अनम्था: पूता! पवनन शुद्धा; शुचयः शुचि्ाष यन्‍स्ति 
लोकप्‌ | नप्रां शिश्नं प्रदहित जातवेदाः स्वर्ग लोके बहु 
स्त्रेण मेप/म्‌ ।। २॥ 
डियोस रहित हुए, निर्मल हुए. पत्रित्र करने बाल से परव्रिन्र 
किय हुए चसकत हुए थे (याज्ञिक ) चम्तकते हुए ल्लोक्की आर 
जाते हैं. जातवेदा ( अप्नि) उनके शिश्नका नहीं जलाता है स्त्र्ग- 
लीकमे बहुत स्त्री समृह उनका हाता है। 
भष्य--ह ड्योस राहत अथात जा इन सब यक्षोंका करते हैं 
परनके अनन्तर उनको दिव्य शरोर मिलता है । य हड्डियों आदि 
वाला भोतिक शरीर नहीं | जाग भोतिक शर्रार ही नहीं. तो शिश्न 
आदि भी अलंकार रूपमें बगल जानने चाहिय--इत्यादि । 
223 |. [ च्े है पा 
विष्टारिणमोदन ये प्ान्त ननान वि! सचते कंदाचन। 
ः अर के न्यू ए है 
आस्ते यम्र उपयाति देवान्‍्त्यं गन्ध॑मंदते सोम्येतिः ।३॥ 
जो विष्टरी ओदनका पकात हैं, उनका अजोविका (दरिद्रता) 
कर्भा नहीं चिपटती ( एसा पुरुष ) यमके प।स बेठता है. देवोंकी 


$ *०६ ) 

आर जाता है, साम पीनेवाले गन्ववंक्ते साथ आनन्द मनाता है। 
विष्टारिगमोदन ये पचन्ति नेनान यमः परि मुष्णाति 
रेतः ग्थी ह भूल्वा रथयान ईयते पक्षी ह भूलाति दिव। 
समेति ॥ ४ ॥ किक 
। विष्टारी ओदनको पकात हैं. यम उनके वीजक। उनसे नहीं 
छीनता है. वह स्थोंका म्वार्मी होकर रथके मर्गों पर धृमता है. 

ओर पक्षी हाकर सार आकाशको लांघ जाता है । 
एप यज्ञानां विततों वहिष्लो विष्टारिणं पका दिवमा 
विवेश । आण्डीक कुम्ुदं सं तनोति बिसे श'लूक शफको 
मुलाली । एतास्ता धारा उपयन्तु स्वाः स्वर्ग लोके मधुपत्‌ 


पिन्वमान। उपत्वा तिप्ठन्तु पुष्करिणी! समन्‍्ताः || ४ ॥ 

यज्ञोंक मध्यमें बढ़िया ल जाने बाला यह फंज्ञा है. विष्टारीका 
पकाकर वह स्वगम प्रतरश करता है. अ एडीक कुमुद फंलाता है 
बिस. शालूक, शफक. मुलाली, ए सारी घाराएँ. मधु बाली हाकर 
पुष्टि हुई. स्वर्गलोकम तुके मिले. ओर चारो ओर बतमान कमलों 
वाल सराबर तुमे मिलें । 

भाष्य--को० के अनुसार ओदनमे हृद ओर कुल्या बनाकर 
उनमें आंण्डीक आदि डाल जाते हैं। यसब पानीके पांधे हैं 
अ.,एडाक अनन्‍्डेके से कन्द बाला कुमुद रात्रीका खिलन वाला 
श्वेत कमल, बिस पद्मकन्द शालूक, नीलोफरका कन्द शफक. 
खुरकों सी आकृति वाल कन्द वाला. मुलान्ो-म्रणालभिस । ये 
हद ओर कुल्या स्वर्के दृद ओर कुल्याओके प्रतिनिधि हैं । 

हद मधुछु व: सुतंदकाः क्षीरेश पूर्णा उदकेन दप्मा | 
एवास्वा० ॥ ६ ॥ 


घीके हरे बाले, मधुके कनारों वाले, सुराफ़े पानियों वाल, 
दूधके. पानीसे. दहीसे, भरे हुए. थे सारा घाराएँ। 

चतुरः कुम्मांश्रतुर्धा ददामि च्ञीरेश पंण उदकेन दक्ना । 

एतास्त्वा धारा उपयन्तु सर्वाः स्वर्ग लोके मधुमत्‌ पिन्व- 
पाना उपच्या धारा तिष्ठन्तु पृष्करिणी! समन्‍्ता। ॥ ७ ॥ 


चार घड़े चार प्रकारस । अलग अलग चार दिशाओंमें रख 
दता हूँ दूधसे, दही से, पानीसे भर हुए, य सारी घाराएँ० । 

इम मोदन निदधे ब्राह्मणपु विश्वरिणं लोकजितं स्वग॒म। 
से में मा क्षेष्ट स्वधपा पिन्वमानों विश्वरुपाधेनुः कामदुघा मे 
अस्‍्तु ॥ 

लोकके जीतने वाले, स्वर्गंको पहुंचाने वाले, इस बिष्टारी 
आदनको में ब्राह्मणोंमे|ं अमानत रखता हैं. स्तघाके साथ बढ़ना 
हुआ यह ओऔदन मत ज्ञाण हो । यह मरे लिए सार रूपो बाली 
घनु काम दुघा कामनाओंका दूध दने वाली हो । 

( तक तीर्थ पं० लद््मण शार्ख्रीकी सम्मति । ) 


“हिन्दू धम में देव कल्पना” 

“हिन्द धमकी इसकी अपक्ता भी अधिक ओर देव कल्पना 
है । वह हे वस्तुके भाव-रूप तत्व. यह दूसरे प्रकार की देवताओं 
की उपासना प्रसिद्ध है तस्तुओकी चेतन-रूप शक्ति अथवा तत्व 
को देवता मासना. यह कल्पना वेदोंसे ही उद्‌ भूत हुई है। इन्द्र हे 

लदेबता, वरुण है साम्राज्य देवता. सविता हे आज्ञा रूप प्रेरणा- 
रूप देवता, सरस्वति है पुष्टि देवता है या वाग्देवता ओर श्री है स्व 
वर्तुओके उत्कृष्ट गुणोंका रहम्य देवता जिसमें एकत्रित है (शतपथ 
२९ ब्राह्मण) | प्रजापति यानि सबब वस्तुमथ जनन शक्ते, ब्रह्म 


( अ्थ्ट ) 


यानी निर्माण शक्ति. वध्ण यानी रक्षण शक्त ओर रूद्र यानी 
संहार शक्तिके रूपस दखताकी उपासना बाद्बणु ग्रंथों ओर 
पुराणोंके तात्विक निरूपणमें कही गई है । इससे उबताका सूक्षम 
स्तरुप प्राप्त हुआ है । 

देवताओंम मनुष्यता का या सूह्मताका आराप करन वाला 
हिन्द थम अ्रति-स्मृति-पुराणोम मुख्यतास वशित है इन देवताओं 
का परम्पर सम्बन्ध जाइकर उनका भक्ति करने वाला अथवा उन 
देवताओंमेसे किसी एक देवताका चुनकर उसे हा सवशक्ति सत्ता 
देने वाला धर्म ऋग्वेदमें प्रगल्म दशाकों पहुंचा हुआ दिखाई 
देना है | 

हिन्दू-धर्ममें अनेक देवताओकी उपासना करने बलि र सम्प्रदाय 
प्रगत्भ दशाफ़ा पहुंचे । साथ ही साथ बविधि-निपथ गंध. म ला 
वश, आदि विशिष्ट प्रकारके सम्प्रदाय चिन्ह और भिन्न मिन्न 
सम्प्रदायके परस्पर व्यवहं।रक्र 'नयम मं; अस्तत्वमे आय । 
उनकी पत्रित्रता अपबित्रता की सयोदा ठहराइ राइ | 

हिन्दु-धर्म संस्थाका सबसे वरिष्ठ और श्रेष्ठ एक और 
स्तर हे | उतयें अश्मवाद, ऐक्रेअताद ओर तत्ववाद यह तीन 
भद 


ज्् 


सब देवता एक ही सर्व व्यापी तत्व में समाये हुये 

हैं । सब देवता उसी एक तत्वके भाग हैं। पिएड और बअह्यएड 
| संस्ब॒ लखसे उद्धृत हात है. वही स्थिर होते है. ओर बही 

लीन होजात हैं। थ तत्व-विश्व-रूप है | इस विचारको बद्यवाद या 
सद्दाद कहते हैं। छज्वेदके अन्तमें दशें मण्डलमें यह उदित हुआ 
ओर उपनिषद्‌ (छान्‍्दोग्यापनिषद्‌)में परिण॒तकों पहुंचा माननीय 
अ्मा जैसा हो परन्तु इसकी अपक्षा श्रेष्ठ, स्ब-शक्ति सम्पन्न. 
सबंगुण-सम्पन्न, परमात्म व्यक्तिको अपेत्षा त्रह्म अधिक सूच्म है। 


( >८६ ॥) 


बह व्यक्ति (78:7० ) नहीं नत्व है । उसका ज्ञान हुआ 
कि मनुष्यका जीवन कृतार्थ हा गया । उसके ज्ञानके लिये घामिक- 
कर्भ-काण्डकी अपेक्षा संयम. शान्ति. उदारता आदि गुणोंकी ही 
अधिक आवश्यकता है. स्वर्ग. माक्ष, सुगति, दुर्गति आदिके कर्ता 
कृपालु, दयाघन परमेश्ररकी अपक्षा ज्रह्म अव्यक्त है | क्योंकि 
वहाँ अहमभाव या व्यक्तित्व नहीं है । 

हिन्दू धर्ममं उच्चनम लक्षण एकेश्वर्वाद है. सर्व-जगतका 
शास्ता और सवं-शक्तिमान अन्तरात्मा ही एक परमश्वर है, बाकी 
सब उसके आधान हैं। इस सिद्धान्तका प्केश्वरबाद कहत हैं। 
शब और चष्णएव सम्पदायोका यहाँ सिद्ध न्‍त है । परमंश्वरकी 
भक्ति अनन्य भावसे करना या सबंदा उसकी शरणमें जाना ही 
मनुध्यके उद्धारका एक मात्र सांग हैं । सत्य, अहिसा. दया. पराप- 
कार. इन्द्रिय-दमनके यागस परमश्ररकी सर्चा भक्ति सधती हे । 
इसलिय य नीति-तत्व-धर्मके गर्भमें हैं। परमेश्वरक्की कपास ही सुस्ब 
ओर श्रयम और अकृपास दुःख ओर अधोगति प्राप्ति हाती 
है| यह भावना डपनिपदों (छ.न्दाग्यापनिषद और श्वेताखतरोंप- 
निषद ) के कुछ स्थानामें दिग्ाती हे। एकेखरवार्दी सम्प्रदाय मूलमें 
अबदिक हैं। वेदिक-कर्म-कास्डसे ओर ओपनिषद्‌ ज्ञान-मार्गसे 
असम्बद्ध कई अवदिक सम्प्रदाय प्रार्चीन कालमें थे। उनमेंस ही 
बेष्णव. शेब. शाक्त आदि एकेश्वरवादी सम्प्रदाय उत्पन्न हुय हैं | 
भगबदगीता. वासुदेव ( भागवत ) सम्प्रदायक्रा बदिक मार्गसे 
समन्वय होने पर तेंयार हुई है । 

हिन्द धर्मकी तीसरी उच्चतम शाखा तत्ववाद है। कपिल 
सांख्यका प्राचीन सम्प्रदाय इस बांदका मुख्य प्रतिनिधि हे। 
यह इश्वरका अस्तित्व स्वीकार नहीं करता है। मनुष्यका आत्मा 
विश्व-तत्वों की जानकारी प्राप्त करके ही मुक्त होता है | यह 
इसका मुख्य-सार है। नत्वोंकी जानकारी शुद्ध-चित्तसे होती है । 


( २४१८ ) 


चित्त-शुद्धि सात्विक आचरणसे, संयमसे. ओर सत्य-अ्रहदिंसा 
अस्तय, आदि नतिक आचरणोसे होती है इस तत्वबाद 
३ री शेड त्वोंके लय र बा 
सम्प्रदायमें जैन ओर बोद्ध तत्वोंके ज्ञानोंका अन्तंभाव होता है । 
ये सम्प्रदाय भी इश्र अस्तित्व का नहीं मानत । 
हिन्दू धर्मकी समीक्षा प्रप्ठ ११५१-११३ 


'यातु विद्या ओर धमे' 


'म॒बर्ण-शाखाकी पहिली आवृत्तिमें फ्र जरन लिखा है कि 
जादू ( 77920 ) धर्मकी बिल्कुल पहिली अवस्था है। बहुत-सी 
जंगली जातियोंकी यातु-विधिमें मूतं-जीव-बादकी कल्पना नहीं 
रहती । उनमें इस कल्पनाका देरसे प्रवेश हुआ है । इसोलिए 
जादुका धर्मकी पहिली ही श्रवस्था बतलाया गया है. दक्त ग्रन्थके 
दूसर संस्करणमें क्र जरने यातु-विद्याका विज्ञानकी पू्ावस्था कहा 
है । संष्टिकी शक्तियों पर अधिकार करके उनको अपनी इष्ट-सिद्धि 
के ज्िए विनियाग करना विज्ञानका उपयोग है. जादूका उद्दे श्य ही 
ऐसे कारय करना है। विज्ञान निसगंके नियमों पर निर्भर करता 
है । विज्ञानको भरासा रहता है. कि निसगंके नियमोंको योग्य- 
रीतिसे काममें लाया जाय ता वह निमग्चय ही फलदारयी हागा | 
जादूगर भी अपने मंत्र, तंत्र, यंत्रों पर ओर उस क्रियासे संबद्ध 
प्रकृतिकी बस्तुओंके स््रभाव पर ऐसा ही निर्भर रहता है। जब 
जादूकी व्यर्थता की खातिरी हाने लगी. या जानकारी होने लगी 
तब धर्म उत्पन्न हुआ | प्रकृतिकी अलोकिक शक्ति लद्दरी स्वभाव 
की है, उसका कुछ ठिकाना नहीं। उसकी शरणमें जाना चाहिये, 
यही भावना धमंको जन्म देती है । ऋऋजरने धर्म और जादूकी 
विषमता पर और जादुकी समानता पर जार देकर धर्म, जादू 
आर विज्ञानको मनोविज्ञान बतलाया है । 


( ६२११ ) 
जादू , धर्म और विज्ञानके पोर्बापय्य अथवा साम्य वेषम्यके 
विषय पंडिताका मतभेद है । ता भी यह निश्चित है. कि इनके 
योज एकत्र मिलते हैं। बेबलोनिया ओर भारतवर्षमें वेद्यक, कानून 
दि और धर्म एक ही धन्वेसे निर्माण हुए । इतिहास बतलाता है 
कि बेबिलानियामें पहले वद्यर जादृ-टानेक रूपमें था, भारतवर्षके 
अथववबेद्म बतलाय हुए. 'अथब' बेद्यक, जादू और पुराहिताइ ग्रे 
तीनों काम करते थे । जादू , वेद्यक. (चिकित्सित) घार्मिक संस्कार 
ओर यज्ञ-याग ये क्रियाएं एकत्रित मिली हुई स्थितिमं अथर्॑वेद 
ओर कोशिक ग्रह्म-सूत्रमं दिखलाई देती हैं । भाग्तवपमें तो 
हजारों वर्षसि कानून भी धर्मका भाग रहा है । उसका देंबी 
क्रियाओस ओर पारतलोकिक गतिसे संबंध जुड़ा हुआ था। 
न्‍्याय-निर्णयका दिव्य या सोगन्ध एक प्रमाण था न्‍्याय-निर्ण यका 

मुख्य अधिकार ताह्यणोंक हाथमे था। 

हिन्दू धर्म समाक्षा प्रप्ू० ३६९. ४५ 


(०.90... ०७५ के 
हिन्दू धमके विविध स्तर! 
संसारके प्रायः सार जंगली अथवा पिछड़े हुये मानव- 
समूहमें जादू (गरावरष्टा0) प्राथमिक धर्मक्रे रूपमें पाया जाता 
है । इस समयके सुधरे हुए पाग्ात्य ओर प्र्बीय राष्ट्रों भी 
समाजके पिछड़ हुय स्तराम थाड़ा बहुत जादू-टोना दिखलाई देता 
है | मनुष्यकी अत्यन्त अनाडी स्थितिम इस जाद-टॉनेका अवतार 
हाता है। खष्टिक वास्तविक कार्य-करणु-भावका गढ़ अज्ञान 
इसका आदि कारण हैं. जादू दो तरहका होता है. एक देवता- 
बादके पूत्रंका ओर दूसरा उसके बादका । हिन्दू धर्ममें दोनों तरह 
का यातु-धम है | अथव-वद ओर यद्य सूत्रोंक धममें यातुया 
जादृकी क्रियाका स्थान है । इतर तीन बढ़ोंसे भी जादू अथवा 


९ 


शा 
श्र 


| 


तत्मह॒श क्रियाँण कह्दी गई है। कुद्ध यज्ञ जादू सरीम्ध ही हैं। कम 
से कम उनमें जादृके अवशष ता हैं ही। बा, शत्रुनाश-समरद्धि. 
रोग-निवारण., गर्भधारण, सन्‍्तान, पशु लाभ आदि फल्ोंकी 
प्राप्रिके लिय यज्ञ ओर होम बतलाय गये हैं। अभिचार नामके 
यज्ञ, अथवा कर्म सब बेदोंमें कह गये हैं । गर्भाधान. पुन्सवन 
आदि संस्कारोंके मूल स्वरूप एक प्रकारके जादू ही हैं. जाद यानी 
साधना । इष्ट सिद्धिके लिय अथवा अनिष्ट-नित्रारणके लिय विशिष्ट 
बस्तु विशिष्ट क्रिया अथवा विशिष्ट मंत्रोंका उनमें अदभुत शक्ति 
है, इस कल्पनासे विशिष्ट परिस्थितिमें उपयोग करना साधना है । 
पहिले एक ऐसा समय था, जब कि लोग वनस्पति. धातु या चार 
अ।दि भौतिक द्रव्योंके रोग-निव्रारण गुणोंकों नहीं जञानत थे। 
कार्य-कारण-भावसे अजान थे. तत्र बेद्यकीय-क्रियाएँ तक जादू 
थीं। अथवबद ओर गृद्य-मुत्रोंके कई राग-निवारक कम इसीतरह 
के हैं | जादकी वनस्पतियों और मंत्र उनमें बतलाये हैं । 


५ डा 


निसगर्ग-वस्तु-पूज। हिन्द धर्म को दूसरी प्राथमिक स्थिति का 
अबशप है. पापाण, पर्वत नदी. वृक्ष, पशु पक्षी, तारे आदि 
निसर्ग की वस्तुओं में कुछ चमत्कारिणी शक्ति है. इस विश्वास 
से यह पुजा प्रारम्भ होती है | गंडकी नदी के काल, शक्ति ग्राम 
नमंदाके ताम्र वटीगे।टे अनेकों छिद्र वाली लम्ब गाल-कामल 
गांगाटी, पहाड़. गंगा. यमुना' कृष्णा और सिन्धु आदि नदियाँ 
ऊमर, पीपल, बड़. बल तुलसी. अविला आदि बनरपतियां, बल 
गाय, बन्दर, महिप मछली क राह. सिंह बाघ घोड़ा 
हाथी, नाग, गरूद, हंस. मयर आदि पशु-पक्षी, सर्य. चंद्र 
मंगलआादि आकाशस्थ गाल, अप्न-बायु वर्षों आदि निसर 
घटनाएं; इन सबकी पूजा करनेकी पद्धती हिन्द्र-धममें है । शालि- 
प्राम नमदाके गाटे अथवा लम्ब-गोल-गांगो्टीको पूजा विष्णु, 


( *१३ ) 

गशापति अथबा शिव के नाते अब भी चालू हैं। अर्थात 
एकेश्वरा-भक्ति सम्प्रदाय में उनका प्रतोकरके रूपपें उपयाग होता 
है । परन्तु उक्त बस्तुएं असल में गणपति अथवा शिवस्त्रूप 
से पृज्य नहीं थी उनका स्वतन्त्र ही पज्यच्च प्राप्त था. पीपल, बड़ 
आंबला आदि वृक्षोंकी पुजा तो अब भी मूल कल्पनासे ही की 
जाती है| यद्यपि पुराणोनि उन वस्तुओंका स्ताजोमे विकॉखत घर्मो 
के दथो विष्णु. शिव आदिस सम्बन्ध जाइ दिया है. परन्तु उनका 
स्त्तन्त्र पृज्यत्व अब भी टिक रहा है | ना|ग और गाय अब भी 
'बलकुल स्वतन्त्र देव बने हुय हैं। मत्स्य, कच्छप, सिह. बाघ, 
गरूड, हंस. मयूर आदिकी पूजा यद्यपि नहीं की जाती. तो भी 
उनका ग्रतिकृतियोंकी पूजा रूढ है । सूस. चंद्र मंगल आदि नव 
ग्रहीकी आराधना और साधना ता विद्यमान हिन्दूघर्मकी महत्व- 
पूण वस्तु है। पंडित मदनमाहन मालवाय जैसे हिन्द नेता गाय 
आर तुलसीकी पृज्ञाका हिन्द्रधमका उदाक्त लक्षण प्रतिपादल 
करत है| इस निसर्ग-बस्तु-पूजाका आग्म्भ प्राथमिक जंगली 
अबस्था में कुल लक्षण-पृना ( [००59 ) अथबा 

बक-पृज,स हाता है। त्राह्मणोंक घर विवाह और उपनयन- 
संस्कार पहिले देवक-स्थापदा की जाती है । यह दृवक ( अविध्न- 
कलश ) कब्ची मिट्टीका ( घड़ा ) होता हैं । जो त्र,हणोंकी जंगली 
अवस्थाका अवशष है। इस कुल-लक्षणु-पूजावादका स्वरूप पहलत्त 
व्याख्यानमे विवृत किया गया है। विशिष्ट-जड़-बस्तु-विशिष्ट-पशु 
विशिष्ट-पत्ती. आदि कुछ न कुछ शुभाशुभकारक सामथ्य हाता 
है. इस दृष्टिसे यह पूजा उत्पन्न होती है। कुछ वल्तुएँ शभ-सूचक 
ओर कुछ बस्तुएँ अशुभ-सूचक हैं। यह कल्पना अज्ञानताम ही 
उत्पन्न होती है, ऋग्वेर ओर अथबंवेदर्म कल्पना है कि कोना 
आर कपोतका दर्शन मृत्य-सूचक है । विशिष्ट-पदार्थो या जातियों 
के दर्शन या स्पर्शनसे पवित्रता होती है. स्टृतियोंमें इस कल्पनाकी 
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मुख्यता दिखलाई दती है। जंगली लोगोंमं माना (7808) और 
टाबू ((4000)की जो कल्पना मिलता है, वही हिन्दू-धर्ममे शप बच 
रही हे | गाय, गामूत्र गाबर ब्राह्मण गंगगादक. सुवण आदि घातु 
पीपल, तुलसी आदिके म्पशसे पवित्रता प्राप्त हाती है. और शद्र 
अन्त्यज, गजत्वला गदभ, काक प्याज लसुन. ग।जर , वंगन आदि 
के स्पश से अपतवत्रता अवाह। स्प्रतियां की यह कल्पना 
जंगली अवस्था में टाब और साना की कल्पनाओं का विस्तृत 
रूप हैं। म्प्तियों के भत्तामत्ञ ओर म्यृश्यास्पश्य-विवक का तर 
कुछ इस मृग्बतापू्ण विश्वास में ही गिनना चाहिए । 

हिन्दू-बममें कुछ निसग-बस्तुएँ अथवा उनकी प्रतिक्रृतियों 
पहिल से ही पृजनीय हैं. और कुछ उत्तर कालीन उदात्तःधर्मके 
संम्कारसे कुछ परिव/त्तत होकर पृज्य हा गई हैं । जैसे-गरूड़ 
बल ओर बन्दर | गरूड़का विघाुका ओर बलका शिवका वाहन 
मानकर ओर बन्दरकों रामकादृत समझ कर लोग पूजत हैं। 
वम्तुतः मूलमें य स्व॒तन्त्र रूपस प्रज्य थ | नन्‍्दीकी पजा ता हि 
स्वतन्त्र रूपस भी करत है। वहुतस हिन्द्र सारतकी पजञा भी 
स्वतन्त्र रूपसे करते हैं । ब्ृक्ष सूथ पत्त प्रथ्वो, नदी ओर पहोंकी 
पृजा अत्यन्त प्राचांन कालस अब तक बिना किसो अन्तरक 


चालू 8 । 

हा -पक्षियोंकी पृजाकी जड़ प्राथमिक अवस्थास मिलती है 
जिस समय मनुप्यकोा अपने आस-पासके पश-पक्ती अपनी 
अपक्षा समर्थ ओर श्रप्र जान पड़त ८ | उस समय यह पजा शेर 
हाती है | जब यह मनुप्यका ज्ञान हो जाता है कि उसका स्थान 
प्रकृतिक इतर प्राशियोंकी अपक्षा अ्रष्ठ है तभी उसमें सवितव्य 
पर सत्ता चलाने वाली और अपनी कक्षास बाहरकी शक्तियोमे 
अथात देवताओंसें पर पक्षियोके गुणोका आरोप करनकी 
प्रवुत्ति कम हाने लगती हे। सनुष्यन बंदर, भिह, हाथी. गरूड 


( २१५ ) 


नाग. बेल, बराह आदिके रूप अथवा अवयब धारण करने वाले 
देवताओंका मनुध्यकी मद्रान सामथ्यंकों अच्छी तरह समभनेसे 
पहिल उत्पन्न किया था। जब्र मानव-संघ स्थिर राष्ट्र आर स्थिर 
समाजके रूपमें दृढ़मूल ह।गया. तब उसने मनुष्य देह-धारी ओर 
मानत-गुण-युक्त दव मानव-बुद्धिस अवतरित किये । विद्या ओर 
कलाके यागस जिसने अपने आस-पासकी खट्टि पर आधिपत्य 
जमा लिया ओर अपने गुणक मांगल्यकी जिसे प्रतीत हागई. 
एस मनुष्यने मनुष्य सदृश्य देवता बनाए। पशु, पक्षी, नदी, 
पवत, अप्नि, सुय, आदि दवताओंका बाह्य खरूप ज्योंका स्‍यों 
रखकर भी उनका अन्तरंग मानबा-विकारों-वचारोंसे भरा इुआ 
है, एसी कल्पना बह करने लगा । मानवोंका मानवी पराक्रम ही 
अतशया,क्तक साथ देवताओम दीखने लगे। इस स्थिति तक 
आ।नेक लिय मनुष्य-जातिकों युगके युग बिताने पड़ | 


पशु-पक्ती.सरीसूप प.प.ण आदि वस्तुओं के समान ही श्राप 
सूय वर्षो, बायु आ द निसग देवता वास्तविक कय-कारण भाव 
के अज्ञान से अ,स्तत्वमं अ।ए। दावनल तीज, सू्यदिय, आंधी 
अनिवृष्ठ, अनावृष्टि, समुद्रका ज्यार-भट। सूय चंद्र का उदयास्द 
अि की गूढ़ता के कारण देवताओं की कल्पन[-निर्माण होने तक 
श्रशक्य ही थे । तब तक मनुष्य का एक या अनेक देवताओं को 
कल्पना पर निवोह करना पड़ा। पृजा करना. यज्ञ करना, ओर 
प्रार्थना करना दी उस परिस्थितिमें तरणोपाय था, और यही उस 
समयका धर्म था। 

भूत-पूजा या पिठृ-पूजा तीसरा धर्म है संघक बड़-बूद मनुष्यों 
के अधीन छाटोंका जीवन निर्वाह होता है! संधके बढ़-बूढ़े ही उनके 
जीवनझे लिये सारी तेयारी कर देते हैं। उनका श्रधिकार छोटोपर 
रहता है । संघके उक्त बड़े मुखिया जब मुत्युके मुंहमें जा पढ़ते है 
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तब संघकी बहुत बड़ी हानि होती है । इसे संघका प्रत्यक मनुष्य 
बड़ी तीत्रनास महसूस करता है। ओर इसके कारण उनके हमशा 
के लिये सम्पूर्ण नाशकी कल्पना अमझ्ा होती है। स्तप्ममें ओर 
एकान्तमें उनके अस्तित्वका भास होता है. संघ पर किसी प्रकारका 
संकट आनेपर ऐसा मालूम होने लगता हैकि उक्त मरहुए बड़े,बूढ़ों 
की असन्‍्तुष्ट बासना की बाधा है. तब उन पितरोंकी वासना तृप्त 
करने या पूजा करनेकी इच्छा पीछे रहने बाल लोगाका होती है । 
मतोके मरणात्तर अस्तित्व की भावना की उपपत्ति पहले मूत्ति- 
पुरुपत्राद ( ४प्रां ) शीपषकके नीच बतलाई जा चुकी है । 
जड़देहमें दहकी अपेक्षा निराला देह सर्राखा चेतन पुरुष अथवा 
चतन द्रव्य है, और बह म॒त्युके अनन्तर भी रहता है. इस 
कल्पनाके आधारसे भूत-पूजा अथवा पितृ-पृजा अस्तित्वमें आती 
है, इस कल्पनामें भूत-प्रत, पिश च. वेताल आदिक्री कल्पनाएँ 
अन्तभूत हैं देवता ओर पुर्नजन्मकी कल्पना भी इसी मूतत पुरुष- 
बादसे उत्पन्न हुई हैं। पहाड़, नदी. ब्क्ष, भूमि, क्षेत्रका बद़ोमे 
अलोकिक प्रमाण्यकी पद्वी पर पहुंचाया गया | समाज-संस्थाका 
प्रण उसके नियमों रोति-रिवाजों. आचारों, क्ंक.ण्डों और 
विचार-पद्धति की स्थिरता पर ही अवलम्बित था। उनकी पूण॒ता 
ओर अबाध्यता स्थापित करनेके लिये आरयाने उन्हें वदमूलक 
ठहराया. ओर बेदोंको अनादि-नित्यत्व और स्वतः प्रामास्य 
अपण किया । 


जैमिनान पुबं-मीमांसाके प्रारस्भमें धर्म-प्रमाणका निर्ण 
किया है । उन्होंने पद्िले कहा कि प्रत्यक्ष और अनुमानसे घा 
प्रमाण नहीं है, फिर कहा कि वेद-रूप उपदेश ही धर्मका स्वर 
सिद्ध इतर निरपेक्ष प्रमाण है, और ब्रह्म सूतकार बादरायश 
का भी यही मत है । स्मृतियाँ तक वेदानुवादक हैं. और इसलिये 


( २१७ ) 


वे धर्म-नर्णय के साधन हैं | बंदिक लोगो के रीति-रिबाज तक 
बदमृलक होने से प्रमाण है. एसा मीसांसक मानते हैं। # 


शबर, कुपारिल ओर शंकरकी प्रमाणोपपत्ति 
शवरस्वामी व कुमारिल भट्ट ने जैमिनीय सूत्रों की विस्तार 
के साथ टीका की हे। एऐनिहासिकोंका अनुमान है. कि जैमिनीय 
सत्र ई० पृ पहिली शताब्दीके लगभग बने होंग। शबर म्त्रासी 
का काल चोथी और कुमारिल भट्ट का सानवीं शताब्दी माना 
जाता है | 


इन आचाये के मत से. मनुष्य-वुद्धि द्वारा अगम्य एसे 
कार्य-कारण भाव कहने के लिए वेद प्रवृत्त हुए हैं.। उन्हें डर था 
कि यदि हम यह मान लेंगे कि मानब-वबुद्धिगम्य तत्व हो बढ कहत 
हैं. ता बेदिक संस्थाक्रा उन्मूलन हा जायगा । कुमारिलभट्र 
कहते हैं । (तंत्र वा तक. ११३) कि मनुष्य बुद्धि को एक बार भा 
बंद में स्थान दिया ता नास्तिक विच,रा का आवल्य हाकर 
बदिक मार्ग नष्ट होजायगा। एसान हो इसलिए बेदोंका 
विषय अद्रट्ट ही मानना चाहिए कुमारिल ओर शंकराचार्य के 
हिल इंश्वर, आत्मा, पुनजन्म, अद्ृष्ट इत्यादि धर्मकी मृत्तभूत 
कल्पनाओं को युक्ति से समर्थन करने वाल बहुत से अचाय थ। 
पान्‍्तु थ तत्व मानव-वुद्धि गम्य नहीं है. इस बात का कुमारिल 
ओर शंकराचार्य ने ही वुद्धिवादके व्यपक ओर सूद्म तत्वों के 
आधार से सिद्ध किया। उन्होंने इस मुह पर बहुत अशधक 


% यह है बरटिक देवताओंका वास्नविक स्वरूप । 

विद्वान लेचब॒कने यहां स्पष्ट सिद्ध कर दिया है कि प्रथम अवस्था में 
वैटिक देवता जड़ात्मक ही थे । ग्राध्यात्मिक आदि रूप उनको बहुत काल 
के पश्चात प्राम हुआ | तथा उसके बाद ईश्वसरकी कल्पना की गड़े | - 


( अशाए८ ) 


ध्यान दिया, कि ये तत्व वेद गम्य ही हैं । या तो थ तत्व मनुष्य 
की केवल कल्पनाओंके आभास या खेल हैं | अथत्रा य मनुष्य 
बुद्धिगम्य नहीं हैं. इनमेंसे काई एक पक्ष स्वीकार करना पड़ेगा । 
अ्रतएब परम्परागत धमं-संस्थाकी स्थिरताके लिये आर अपने 
मान्य अध्यात्मबादके समथनके लिये दसरा पक्त ही कुमारिल 
आर शंकराचार्यने ीकार किया, ओर उन तत्वोंका केवल वेद 
गम्यत्व ही अपंण किया। यहाँ हमें यह न भूल जाना चाहिए 
कि हे मानव-कृत मान लने पर डक्त तत्व निराधार ही ठहर 
जात हैं. [!” 


क्योंकि वेदिक समयमें इश्वरकी कल्पना नहीं थी । परन्तु जब 
इश्वरकी कल्पना की गई, उस समय भी देवताओंको ईश्वर नहीं 
मानागया | सभी बदिक महपियोंने देवताओं ओर इंश्वरमें रप्ठ भद 
बताया है। तथा बेदिक बांगमयमें और बेदिक दर्शनोंमें एवं संपूर्ण 
संस्कृत साहित्यमें देवताओंकी एक प्रथक जाति मानी गई है। # 
इसके लिये हम शतशः प्रमाण दे चुके हैं 


तथा च इस विषयमें एक लेख सुप्रसिद्ध मासिकपत्र 'कल्याण 
( वर्ष. २८ अंक ६ ) में प्रकाशित हुआ है उसे यहाँ उद्घृत 


करते हैं। 


कैननननल- ८८एण दया पपचण ++ “४ +कनन 5 - न्‍जे -++-- 


%& उनके रहनेका स्थान भी इस लोकसे पृथक एक म्वर्ग लोक माना 
गया है, जिसका वर्णन हम ४० २०५४ पर कर चुके हैं । उस वर्रनसे यह 
स्पष्ट सिद्ध होता है कि वैदिक स्वर्ग और कुरान” की वहिश्तमें बहुत कुछ 
साहश्य है । 2 " डे 


६ रचेशंटड ) 


देवता ओर ईश्वर ष 


€ लै०-पं० श्रीकृष्णदत्तजी भारद्वाज, एम० ए०, आचाय) साहित्यरप्न ) 
(१) 


मनुष्य-शरीरसे देव-शरीरमें वेलक्षणय 


हिंदू-शाख्रके अनुसार मानब-शरीर ओर देवशरीर दोनों 
पाद्भोतिक हा।ते हैं। प्रथ्वी-तत्वकी प्रधानताके कारग्य सानव- 
शरीर 'पाथिव' कहा जाता है. किन्तु देव-शरीर लजस्तत्वकी 
प्रधानताके कारण तजस' कहा जाता है । 


देव-शरीर ओर मानव-शरीर दोनों ही कर्मानुसार मिलते हैं 
किन्तु मानव-शरीर श्रीमद्भधागवतके-- 


कर्मणा देवनेत्रेश जन्तुर्देहोपपत्तये । 
मातुः प्रविष्ट उदरं पितू रेतः।कणा भ्रयः ॥ 


इस वचनके अनुसार रजोबीयविनिर्मित होता है, और देव- 
शरीर महाभारतके-- 


तेज्ञसानि शरीराणि भबन्त्यत्रापपद्यताम्‌ । 

कर्मजान्येव माद्‌गल्य न मातृपितृजान्युत ॥ 

इस वचनके अनुसार रजोबीयविनिर्मित नहीं होता | 

पार्थिव मानव-शरीरमें ख्लान-पानके परिणामरूप. स्वेद, मूत्र 


ओर पुरीष होते हैं. किन्तु तेजस देव-शरीरमें ये नहीं होते । देव- 
ताझ्मोंको तेजस शरीरधारी होनेके कारण भूख-प्यास नहीं लगती- 


(६ शेर० ) 


न छुत्पिपासे न ग्लानिने शीवोष्णभयं तथा। 


अम्मत नामक तेजमसद्रत्यक प/नद्वारा उनके शरीर अपनी 
आयु पर्यन्त अजर ओर अमर बने रहते हैं। स्वर्गलोकके 
अन्यान्य भोज्य पदार्थ भी अमृतके समान नेजस हां हैं 


मनुष्योके पलक लगते हैं, देवताओंके नहीं। मनुष्य भूमिको 
स्पर्श करके खड़े हात है. देवता इस प्रकार खड़ नहों हात । मनुष्य 
की छाया पड़ती है, देंवत!की नहीं। मनुष्यके शरीर और बद्धोंपर 
धूल लग जाती है. देवताके शरीर और वर््र नीरज ही रहते हैं । 
मनुष्यके शरीरकी माला मुरमाती रहती है, देवताके शरीरसे 
सम्प्रक्त माला खिली रहती है। मह।भारतमें लिखा है, कि दस- 
यन्‍्ती मनुष्य ओर देववाओंके वलक्षण्यसे परिचित थी। जब 
उसने नल ओर इन्द्रादिमें वेषम्य देखा ता उसने नलके स्वरूपका 
निश्चय हो जाने पर उसीके गलेमें जयमाला डाल दी-- 


सापश्यद्‌ विवृुधान्‌ स्वानस्वेदान स्तब्घलोचनान | 
हृषितस्रग्रजोहीनान स्थितानस्पृशतः जितिम्‌ 


छायाद्वितीयो म्लानसरग्रजःस्वेदसमन्वितः 
भूमिष्ठो नेपधश्चेच निमेषेण च सखचितः ॥ 
( महाभारत ) 


इसी प्रकार ब्रीहिद्रोशिकपवर्में देव-शरगीर-विषयक उल्लेख 
है' कि-- 


न च स्वेदों न दौगंन्ध्यं पुरीप॑ मृत्रमेव च । 
तेषां न च रजो बस्तर बाधते तत्र वे मुने ॥ 


(६ २२१ | 


मनुष्य योग-सिद्धि प्राप्त करके अनेके शर्रर प्ारश कर 
सकता है. जसा कि बचन हें-- 


आत्मनों वे शरीराशि बहुनि भरत+भ ) 

योगी कुर्याद्‌ बल प्राप्य तेश्व सबमभहीं चरेत्‌ ॥ 

प्राप्नुयादूविषयान्‌ केश्ित्‌ कंश्रिदृग्न तपश्चरेत्‌ । 

संत्षिपेश्च पुनस्तानि छू्यों रश्यिगण।निव ॥ 
.. किन्तु देजतामें अनेक शरीर घारण करनेकी योग्यता स्वयंमेव 
होती है। आचाय शक्लरने वेदान्तके-- 

मर मप ि 

विरोधः कमणीति चेन्नानेक्न तिपत्तेदशनात्‌ | 

इस सूत्र पर भाष्य करते दुए लिखा है-- 

स्वृति(पि प्राप्ताणिमायेश्वर्याणां योगिनामपि युगपवनेक- 
शरीरयोगं दशेयति किसु वक़व्यमांजानसिद्धानां देवानाम्‌ | 

मनुष्योंम पितासे पुत्र उत्पन्न होता है. पुत्नसे पिताकी उत्पत्ति 
नहीं हुआ। करती: किन्तु देवता एक दूसरेसे उत्पन्न हो जाने हैं। 
इसालिय याश्कने तिरुक्तमें देवताओंके विषयमें कहा हैं-- 

इतरेतरजन्मानों मबन्तीतरेतरप्रकृतयः । 

साधनसम्पन्न मनुष्य मसायाका आश्रय लकर अपने रूपका 
परिवर्तन कर सकता है । मार्रीचका झरूगरूप धारण करना 
रामायणामें सुप्रसिद्ध हे । इसी प्रकार देवता भी मायास अपने रूप 
का परिवर्तन कर सकते हैं। दमयन्तोंके स्वयम्वरमें इन्द्रदि चार 
दिक्‍्पालोंका नल-रूप-धारण महाभारतमें प्रसिद्ध हे । के देवताओंके 
इस्री रूप-परिवतंनको लक्षयमें रखकर श्रुति कह रही है कि-- 


( «२२ ) 
, « इन्द्रों पायामिः पुरुरूष ईयते ।' 


मनुष्यमें जिस प्रकार चतन आत्माका अचेतन शरीरसे 
संयोग शाख्तरसम्मत है, उसी प्रकार देवतामें श्री आत्म--शरार- 
संयोग है । देवतामें भी मनुष्यकें समान देह-देहि-भाव होता है । 


जिस प्रकार मनुष्य अपनी आयुके अन्तमें एक शरीरका 
स्थाग कर दुमरा शरीर ग्रहण करता है. उसी प्रकार देवता भी 
अपनी अआयुक तमें एक' शरीरका त्यागकर दूसरा शरार 
पहण-करता हे । देव-शरारमें मनुष्य शरीरक समान हानापादान 
होते हैं । गीतके-- 


ते त॑ अकसर स्वगलोक॑ विशालं ' 
क्षीण पुण्ये मत्यलोऋं विशन्ति । 


. इस वचन से मनुष्य का देब-शरीर-ग्रहण ओर देवता का 
मनुष्य-शरीर-प्रहण करना सिद्ध है । 


देव-शरीर का आकार देखनम मनुप्य-शरीर के सदहृश्य 
होता है । यास्कने-- 


अथाकार चिन्तन देवानाम्‌' 


कहकर, चार लिभिन्न मरोंका प्रदर्शन करत समय, देवताओं 
को पुरुषविधताका सर्वप्रथम उल्लेख किया है-- 


पुरुषविधाः स्यृरित्यिकर्म्‌' 
(२) 
देव-शरीरसे ईश्वर-शरीरमें बलक्षण्य 
ईश्वरका शरीर देव-शरोरके समान तेजामय. भोतिक और 


(चल 


प्राकृत नहीं हाता । बह ता षघाड़गुण्यमय, दिव्य आर अप्राकृत 
हाता है. अतएवं वह इखरका स्वरूप: ,शद्धवत्वमय शोर 
सचिदानन्द्मय कहलाता हे । 


देव-शरीरके समन इंश्वरका शरीर जड़ नहीं हाता । वह 
चतन. स्वयंप्रकाश और ज्ञानात्मक होता है । रा 


दबताओंको जिस प्रकार रूपादि साज्ञ-न्कारके लिय चछुरादि 
इन्द्रियोंके साहाय्यकी अपक्षा है. उंस प्रक-र इश्वरकों नहीं होती । 


उसका रूपादि-साक्षात्कार स्रयमव हाता है | 
श्े ८ न पीर रे ल्‍ बाप है की 
दवतामे जिस प्रकार देह ओर देहीका भद होता है, उस 


प्रकार इखरमें नहीं होता । इश्वरमें जा ठेह है. बही- देही है. आर 
जो देही है वही देह दे । 


'देहदेहिमिदा चात्र नेश्वरे वि्यने कच्ति ।! 


देव-शरीरका जिस प्रकार हॉनापादान होता है, उस प्रकार 
इश्वर-शरीरका नहीं । यह नित्य ओर हानापादानहीन है--- 


सव निंत्या! शाश्वताश्र देद्दास्तस्य परात्मन! । 
हानोपादानरद्दिता नंव प्रकृतिजाः क्‍्वचित्‌ । 


ईश्वरके लिये शरीर-शब्द्रका प्रश्नाग औपचारिक है । शरीरका 
अथ है शीण होने वाला । ईश्वर कभी शीर्ण नहीं हाता, इसलिये 
ईश्वरका शरीर न कह कर विद्वान्‌ लोग ईश्वरकों व्यक्ति, अथवा 
विग्रह आदि कहा करते हैं। व्यक्ति शब्दका प्रयोग प्राचीन है। 
महाभारतका वचन है-.- 
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भक्तों की-- 
क्रिपात्मिका भगवतों व्यक्तिः ? यदान्मको भगवान | 
करिपात्मका मगवान ? ज्ञानात्मकः शक्त्यान्मकः । 
इस रहत्याम्नाय-सूक्तिमें भो व्यक्ति-पदका प्रयोग प्रार्चान ही 
है । वेष्णवतन्त्रके-- 
जि ते पुण्डरीकाज्ष पूर्णपाड्मुएयविग्रह । 
.. आदि वाक्योमें विग्रह-शब्दका प्रयाग सुप्रसिद्ध है। देव-शरीर 
के समान भगवद-यपक्ति कमंज नहीं हाती-- 
जगनामुपकाराप न सा कमनिषित्तजा | 
( विष्गुपुराणा 
प्रत्युत स्वच्छासग्री होती है । श्रतिन भगवद्धिम्हको-- 
'मनामयः 
( छान्दाग्यापनिषद्‌ ) 
कहा है अथान वह विश्नह भगवानकी अपनो भावनःके अनु- 
सार ही है। श्रीमद्भागवतमें ब्रह्माजीका वचन है-- 
अस्यथापि देव वष़पा मदनुग्रहस्य 
स्वेन्छापयम्य न तु भूतमयस्यथ को5पि । 
इसका भी यहां अ्रभिप्राय हे कि श्रीभगवद्भपु पाम्थभोतिक 
नहीं है. प्रत्युत स्वेच्छामय है । श्रुतिने ईश्वरका-- 
'अकायप्त्रणपस्नाविस्म ।' 
कहकर उसकी प्राकृत देहहीनता बतारयी है ओर-- 


र घम्न्छ ) 


थयत्त रूप॑ कल्याणत तत्ते पश्यामि | 


कह कर उसके दिव्यरूपका प्रतिपादन किया है । अनिने 
जहाँ इश्वरके लिये शरीर शब्दका प्रयाग किया है, वहाँ साथमें 
प्राण शब्द जाड़ दिया है | इस प्रकार ईश्ररकों-- 


प्राशशरीर:' 
( छान्दोग्योपनिषद्‌ ) 
कहा गया है | जिसका आशय है. कि ईश्वर-विभ्रह डपचारसे 
ही शरीर कहा जामकना हैं. साक्षात्‌ नहीं. क्योकि वह नो स्वय॑ 
प्राग-जीवन-चेतन्यमय है । ईश्वरविग्नहकी सत्ताके लिये वाह्म वायु 
की अपन्षा नहीं है । बह स्वयं प्राशरूप है । 
भीतिक शगीरके समान इश्वर-बविग्रहम न वृद्धि है ब्पौर न 
हास । उसका संवर्धन-संरक्षण उन रसादि शुक्रान्त धातुओं पर 
निर्भर नहीं है जो यक्रृत-सीहादि यन्त्रोमें बना करते हैं । 


भक्तोंकी भावनासे परिआ्मावित पत्र-पुष्पफल-जलको श्रीभग- 
बान अद्भोकार करते हैं अवश्य. किन्तु वह नेवेद्य, भौतिक शरी- 
रान्तर्गत द्रृव्यके समान रूधिरादि घातुओंमें परिणत न हाकर, 
सूत्मवपसे उनके श्रीविग्रहमें ही बिलीन रहता है। इसमें आश्चर्य 
क्यो ही-- 

युगान्तकालप्रतिसंहतात्मनो 

जगन्ति यस्यां सविकाशमासत | 

ओर उनके उदरेन्दीवरदलसम्प्रक्त श्रीनाभिसे जगदुदयवेलामें 
दिव्य सुगन्धमय आद्रकमलके रूपमें विकसित हो जाता हे | 

ईंश्वरका आकार भी पुरुपविध ही है-- 


(0) 


( *२६ ) 


आर्मवेदमग्र आसीत्परुषविधः” 
( बृहदारस्यक ४ । १ ) 


किन्तु यह आकार घनीभूत ब्रह्म ही हैं, अतएब उसकी रचना 
सवाशमें मानवदेहके संध्रटनके समान ही मानना नितान्त अनुप- 
युक्त है । बह पाथिव-शरारोसे ही कया, प्राकृतिक तेजस-शररीरोंसे 
भी अत्यन्त विलक्षण है । वह सत्य. शिव ओर सुन्दर है । वह 
निरतिशय सोन्दर्यका आकार है. दिव्य माधुयंका आधार है 
परम लावण्यका आग।र हे, और अनवधिक बात्सल्यका 
पारावार है । 

श्री भगवान सवंशक्तिमान हैं।व सब कुछ करे सकत हैं। 
बे प्राकृत शरीर धारण कर सकते है. कित्तु किया नहीं करते। 
जिस प्रकार गंगा-जल में स्नान करके पूजाके आसन पर सन्ध्यो- 
पासन के लिये विराजमान का३ ब्क्षर्षि कांक-विष्ठा से ऊध्वंपुण्ड़ 
लगा सकनेकी शक्ति ओर योग्यता हानेपर भी बसा न करके 
गोपी-चंदनसे ही ऊध्यपुण्ड़ लगाया करता हे, उसी प्रकार श्रीभग- 
बान प्रकृतिके विक्ृतिरूप पंचभोतिक शरीर धारण नहीं किया 
करते हैं--- 

प्रकृतेविंकृते रूप॑ ध्ृूतसंघातनापकम्‌ । 

शरीर सत्यसंकल्पपरुषस्येच्छयापि न ॥ 

सम्बन्धो 5परुषाथ त्वाज्जीवानां तु स्वकमेणा । 

सुखदुःखादिभोगाथ वलादू देहो5पि युज्यते ॥ 

देहः स तु स्वाभिषतः स्वानुरूपः सदोज्ज्वलः 

अप्राकृतो दरेस्तेन न दोषो कोड5पि युज्यते 

(श्रीभाष्यवात्तिकम ) 


( २७ ) 


इंश्वर का अवतार-विय्रह भी दिव्य श्र अग्राकृत ही होता 
है. किन्तु दशंकोंको उसकी मानवता [भौतिकता] ही प्रतीत द्वोती 
है| श्रीभगवानक्की अघटनघटनापटांयसी योगमायाके वेभव 
चमत्कार को कोन जान सकता है ? स्त्रय॑ं जोक-पितामह भ्रह्मं- 
देवकां श्रीकृष्णभगवानकी बाल-लीलाए' देखकर उनकी इश्वरतामें 
सन्देह हा गया था । श्रीभगवान ने अपने श्रीमुखसे यही कहा है- 


$ 0 
नाह प्रकाशः सवस्य योगमायाजपरावृतः । 


श्रीभगवान, अपने श्रीविभहमें हमारा श्रनुराग नित्य-नृतन 
बनाय रकस्ये।! 


इस लेखमें विद्वान लेखकसने इश्वर और देवताओंका स्पष्टरूप 
से भद बता दिया है। तथा बेदने भी यह धोषित किया है. कि 
अप्नि देवता है न कि ईश्वर या ईश्वरकी शक्तियाँ। और न 
साधक भेद से ही देवताओंका भेद कहा गया है, ये सब निराधार 
कल्पनायें हैं | वेंदिक साहित्यके मनमसे यह सिद्ध होजाता है 
कि इस दवतवादकी तीन श्वस्थाय हें। 


(१) सबसे प्रथम ये साधारण जड़ पदार्थ ही हैं । 

(२) डसके पश्चात इन जड़ पदाथोंमें ही विशेष शक्तियोंकी 
श्रथवा अलोकिक शक्तियोंकी कल्पना की जाने लगी । 

(३) इन्हीं जड़ पदार्थिका प्रथक प्रथक अमिमानी चतन देवता 
माना जाने लगा । तथा प्रत्यक वेदिक कबि अपने अपने देबताको 
सर्वश्रेष्ठ च सर्वकर्ता, व सब देवोंका अधिपति. सिद्ध करनेके लिय 
सुक्तोंकी रचना करने लगा । इसीकों मीर्मासाकी परिभाषामें 
अथवाद कहते हैं । 


आज भी भक्तजन अपने अपने उपास्यकी स्तुति करत समय 


( श्श्ट ) 


अपने उपास्यमें उन सर्व गुणों का आरोप करत है. जिनको कि 
अन्य उपास्य में माने जात हैं। दृष्टान्त के लिये हम किष्यु 
सहम्र नाम ओर शिव सहस्र नाम तथा जनों के प्रथम तीथ कर 
आदिनाथ जी के १०८८ नामों का ले सकते हैं। उपराक्त सभी 
उपाध्यों के नाम व काम आदि एक स ही कहे गय हें. परन्तु 
इतने मात्र से वे सब एक नहीं हो जाते। इसी प्रकार प्रत्येक उपा- 
सक, सभी महत्वप्र्ण ऐतिहासिक घटनाओंका भी अपने उपास्यके 
साथ नत्थी कर देता है| जसे कि भगवान महावीर के साथ सीता 
की अप्नि परीक्षा ओर द्वापदी के चीर अढ़न की घटना का नत्थी 
कर दिया जाता है । एक भक्त भगवान महावर की स्तुति करते 
हुये आनन्द में मग्न हाकर “सांता प्रति कमल्न रचाया. द्वापदी का 
चीर बढ़ाया" आदि पद गाता है, यद्यप उपरक्त घटनायें महा- 
बीर भगवानके हजारों व लाखों वर्ष पूर्वकी हैं। इसी प्रकार बेदिक 
समय भी सम्पूर्ण महत्वपूर्ण ऐतिहासिक घटनाओं का भक्तजन 
अपने अपने उपास्य देवता के साथ नत्यी करत रहते थे। जिस 
प्रकार उन नामों के एक हाने से तथा चीर आ।दि बढ़ान की घट- 
नाओ के नर्त्थी करने से सब महा पुरुष एक नहीं हो सकते 
उसी प्रकार एक प्रकाग्का वर्णन हानेसे वदिक देवता भी एक नहीं 
हा। सकते । लथा न व एक द्रव्य की शक्तियां ही हा सकती है । 


देवोंकी मृतियां 


वेंदिक समय में 'इन्द्र' आदि देवों की मूर्तियां भी बनती थी 
तथ। उनकी पूजा होती थ्री। तथाच उन मूत्तेयो को रथ पर 
बिठाकर उनके जलूस निकाल जात श्र। संहिताओं के हजारों 
मन्त्रों में जो इन्द्र का रथ में बठाना व उसका वस्त्र तथा आभू- 
पण आदि पहनने का ज्ञो उल्लेख हैं. वह उत्सबोंमें मूर्तियों के 


( बन € ) 


सजाने का ही वर्णन है | इसी प्रकारे “अप्नि के रथ पर बेठकर 
देवगण आते हैं” इत्यादि कथन भी उन जलूसों का वर्णन है. जो 
हरी ७» हक कप बा 
उस समय मूतियों के निकाले जात थे । 
उपरोक्त कथन की पुष्टि निम्त मन्त्र स होती है. । 


पहे च न त्वामद्रिवः पराशुल्काय देयास्‌ । 
सहस्राय नायुताय वजत्निवों न शाय शतामघ ॥ 
ऋगेद प॑ं० ८। १ | ४॥ 
अथधान 'ह इन्द्र | तुक में बढ़ सल्य पर भी नहीं बच गा। 
सा सहस्न आर दम हजार मलन पर भाश तु नहा 


वबचू गा। इस मन्त्र का भाष्य करते हये भी सायनाचार्यर्जी ने 
लिखा है कि-- 


'पहे महते शुल्काय मूल्याय न परा देयास्‌ न विक्रीणापि 
यहा 'परा दा! घातु का अथ बचना है । # 





# ऋण ४ | २४ १० | मे लिख! है, किल्‍दस गाये देकर सर बट 
इन्द्र कीन खरीदेगा । तथा ब्न्रकी सना को मारने के पश्चान मेरे इन्द्र 
की लोटा दे । 

(क म॑ दशभ्ममेइः क्रीणाति वेनुमिः । यदा वन्नाणि जंबनद वन 

दंत ) 

इस ग्रमाणसे सिद्ध है कि, ेंदिक समगभ रामलीला की तरह इन्द्र- 
लीला भी होती थी, आर उसमे ब्रत्र तथा उसकी सना का मारा 
जाता था। उस लीला के लिए इन्द्र आदि की पतिमाय किराये पर लाई 
जाती थी। 


(६ १३८ ) 


अतः: स्पष्ट हो। गय। कि डस समय इन्द्र आदि देवताओं की 
बेचा जाता था। यह प्रथा आज भी भारत में प्रचलित है | जय- 
पुर आदि में श्राज भी देवताओं की प्रतिमायें बना बना कर बेची 
जाती हैं तथा उनके जलस आदि निकाले जाते हैं । शायद उस 
समय राजा लाग संग्राम में जात समय अपने अपने देवताओं 
की प्रत्माओं का भी रथों में बिठा कर साथ ले जाते थे. और 
अपनी विजय को अपने देवताओं की विजय कहने थ । यही 
देवों का बजय था। आज़ भी भक्त जन अपनी सफलता को 
अपन अपन उपास्य देवता को कृपा का फत्त मानत हैं। और 
यदि पराजय अथबा असफलता प्राप्त हातो है. तो अपने भाग्य 
का दोप बताते है | उसी प्रकार उस समय भी इन्द्र आहिक भक्त- 
जन अपनी बिजयों को तथा अपनी सफलताओं को अपन 
अपने कुल देवता की विजय और सफलता मानते थे । 


अन्नादि देवता 

वेदों में, अमि. इन्द्र. वरुण. आदि देवताओं की तरह ही 
अन्न, ऊखल, मुसतल., आदि पदार्थों को भी देवता माना गया है, 
तथा उनका वर्णन भी अभप्नि देवताओं की तरह ही किया गया 
है। यथा ऋग्वेद मं० १ का >८ वां सूक्त ऊखल ओर मूसल की 
स्तुति में ही लिखा गया है । इसके मन्त्र सात में ऊखल ओर 
मुसल को अज्न दाता आदि कहकर इनकी स्तुति की गई है । इसी 
प्रकार अन्न की स्तुति करते हुये बंदिक ऋषियों ने अन्न को ही सर्च 
देव मय माना है । ऋग्वेद मं० ? सूक्त. १८७ अन्न को ही स्तुति में 
लिखा गया है | उसके प्रथम मन्‍्त्रों में ही लिखा है कि-- 


> 5 [पी पी फ 
यस्य त्रितों व्योजमा बृत्र॑ विपवेधदेयत ॥ १।१८७)१।॥ 
अ्रथोत--सर्वाधार बलात्मक अन्नदेव की शक्ति से ही क्रित 


(५ *३१ ) 
देव या इन्द्र ने चूत्र की सन्धियां काटकर उसका बंध किया था। 
इस प्रकार से यहां इन्द्र आदि दवा को अन्न के 'शआर्धान 
बताया गया है । इससे यह भी सिद्ध हाता है, कि इन्द्र आदि 
देवता मनुप्य ही थ तथा अन्न स ही उनमें शक्ति का संचार 
होता था । है 
यही नहीं अपितु अन्न का साज्षान ब्रह्म भी कहा गया है-- 
अन्न॑ ब्रह्म ति व्यजानातू अन्न हि भूतानां ज्येष्टम्‌ ॥ 
अन्न न निनन्‍्धात्‌ ॥ 
ये नेतिरीयोपनिपद की श्रतियां हैं । इनमें म्पष्टछूप स अन्नका 
प्रद्म व सबका उत्पादक बनाया गया है | तथाच त्राह्मणु ग्रन्थों 
से अन्न के विषय में लिखा टे कि-- 
अन्न वे प्रजापति; । श० ५।१।३।७ 
यत्तदन्नमेत्ग स विष्णुदेवता | श० ७ | ४५। १ । २१ 
+ आर ञ 
अन्न वे पूषा | को० १२|८ 
० ड 
अन्न व॑ कमू | ए० ६।२१। 
9 च्. + रे 
तदन्न वे विश्व प्राणोपित्रम | जें० ३० | ६ । ३। 
अन्न वे श्रीविंराट्‌ | गो० पू० ५। ४ 
अंथात--अन्न ही प्रजापति है। अन्न ही विष्णु देवता है। 
अन्न ही पूषा देवता हे। अन्न ही सुख है । और अन्न ही विश्च 
प्राणारूप मित्र है । तथा अन्न ही श्री: है. ओर अन्न ही विगट 
पुरुष है । गीता में लिखा है कि-- 
सु न 
यज्ञाद्‌ भवति पजन्यः पजन्यादन्न संभवः । 
अन्नाद भवन्ति भूतानि० गीता, ३ | ४ ॥ 


( २३० ) 
तथा मनुम्मूलि मे भी लिग्या हैं कि-- 
आदित्याउजायने वृष्टिवृष्टर न्‍्न॑ ततः प्रजा! | 
अथात--यक्ष से वर्षा हाती है और वर्षा स अन्न उत्पन्न 
होता हे ओर अन्न से प्रजा उत्पन्न होती हें। सूर्य से वर्षा 
हाती है. बा स अन्न उत्पन्न हाता है. ओर अन्न से प्रजा उत्पन्न 
होती हे | इस प्रकार से अन्न का प्रजापतित्व बताया गया हैं | 
यहां यह भा म्पष्ठ कर दिया गया है कि जो नित्य प्रति खाया 
जाता है, अथात गईं, चावल आदि अज्ञ का ही प्रजापति व ब्रह्म 
आदि कहा गया है | यांद इस पर भी किसी का संशय रह जाये 
तो उसका कर्तठ्य है कि वह तेवरीयोपनिपद के उपरोक्त श्रकरण 
का अध्ययन करे | 
तथा च प्रश्गापनिषद में स्पष्ठ लिखा है कि--- 
शक य च्ग सम 
अन्न के प्रजापत स्ततों ह वे तद्रतस्तस्मादिमा: प्रजा: 
प्रज्ञायन्त इति ॥ १। १४ ॥ 
अथात--अन्न ही प्रजापति है. उसी से यह बीय॑ होता है । 
उस वाय से ही यह सम्पूर्ण प्रजा उत्पन्नहोती है| इससे यह सिद्ध 
। गया कि इसी जो. चावल आदि अन्न को ही प्रजापति कहते है। 
अशिप्राय यह है कि--वदिक साहित्य में इसी प्रकार गाय. वल 
घाड़ा. झखल, मूसल, अग्नि. जल, रथ; आदि सम्पूर्ण पदार्था की 
स्तुति की गई है। उस समय इन सबको ईश्वर नहीं माना जाता 
था. ओर न इश्वर की शक्तियां ही | 


याज्षिक आदि मत 


अभिप्नाय यह है. कि वेदिक समय सें देवता विषयक चार 
मत मुख्य थ। 


( *र१३ ) 


(१) याज्षिक,--ये लग मन्त्रों का काई अर्थ नहीं मानत थे । 
अपितु जादू, टोने की तरह मन्त्रों का व्यवहार करते थे। त्तथा 
ये लोग मानते थे, कि-इन मन्त्रोके बलस स्वरग॒के देबगण यज्ञों में 
आत हैं. ओर यज़मान आदि का फल प्रदान करते हैं। 


(०) भौतिक.--थ लोग देवों को भोतिक अग्नि श्रादि ही 
मानते थे. तथा इनका एक साम्प्रदाय अप्नि आदि का एक एक 
अभिमानी चेतन देवता मानता था। जेसा कि वेदान्त दर्शन में 
आया हे । 


(३) एतिह।सिक.--ये लोग अप्नि, इन्द्र. वरुण आदि बेदिक 
देवताओं का ऐतिहासिक महापुरुष मानत थे । 


(४) आध्यात्मिक,--ये. इन्द्र आदिका वर्णन आलंकारिक रूप 
से आत्म शक्तियोंका बशन मानते हैं.। निरुक्तकार , यास्करके समय 
तक इस मत का अधिक प्रचार नहीं हुआ था। उस समय के 
सभी बेदिक ऋषियों के मत से वेदों में आध्यात्मिक मन्त्र 
अत्यन्त अल्पतम थे। निरुक्तकार के समय के पश्चात्‌ तथा 
उपनिषदों के समयमें इस सत का अधिक प्रचार हुआ | 


अवेदिक नवीन मत 


.... उसके पश्चात्‌ शने-शर्ने नवीन मतों का आविष्कार हुआ। 
असे-- 

(१) अद्वेतवाद, सम्पूर्ण बंदिक देवों को एक ही सत्ता की 
शक्तियां अथवा रूपान्तर माना जाने लगा । 

(२) द्वेतवाद, ईश्वर, जीव ओर प्रकृति की प्रथक प्रथक सत्ता 
का स्त्रीकार। 


५ *३१४ ) 


(३) इन दानों के मिश्रण से “इंत्ताइत' श्रादि अनेक सम्प्रदाय 
प्रचलित हुए । ये सब अवेदिक हैं। य नाग अपनी पुष्टि में 
पुरुष सूक्त आदि वेंदिक सुक्तोंकां प्रमाण देते हैं। भ्रतः अब 
उन्हीं सूक्तोंका विवेचन किया जायेगा, ताकि पाठकंगण सत्यासत्य 
का निर्णय कर सकें । 


“कार खरूप 


हम वेदिक देवता प्रकरणमें यह सिद्ध कर चुके हैं. कि-बेदिक 
देबोमेंसे एक भी देव एसा नहीं है । जिसको बतमान इश्वरका रूप 
दिया जा सके । वेदोंमें एकेश्ररवादके स्थान पर अनेक देवता बाद 
है। & तथा ते सब देव पूब॑ समयमें भोतिक ही थे! । पुनः उन 
नामोंसे मुक्तात्माओं व महात्माओं, एवं शजाओं, तथा बिद्वानोंका 
भी बर्णंन होने लगा, परन्तु बंदिक समयमें मानुषी बुद्धिने 
इंश्वरकी रचना नहीं की थी | यह सब सिद्ध होने पर भी अनेक 
बिद्वानाका कथन हे. कि वेदिक साहित्यमें '3£” शब्द इंश्वरका ही 
वाचक है ! भरी स्वा० दयानन्दजीने भी सत्यार्थ प्रकाशमें इस 
शब्दकी ईश्वर परकी ही व्याख्याकी है । तथा इसका ईश्वरका 
मुख्यनास माना है । अतः आवश्यक हे कि बदिक साहित्वसें 
“3” शब्दसे किस बस्तुका प्रहण होता है, यह जाना जाये। 


ओम ( 3० ) कि वा ओंकार 


“यह शब्द “अ+उ+म” इन तीन अक्षरोंसे बनता है 
इनका अर्थ मांडूक्य-उपनिषदमें निम्न प्रकार दिया है-. 





& इसीको 'पॉलीयीज़म” (बहुदेववाद) कहते हैं। प्रत्येक जातिमें 
प्रथम इसी का प्रचार होता है, तपश्चात्‌ मॉनोथीज़ म! (एकेश्वरवाद) 
का आधिष्कार होता है । 


( ३५ ) 


सोञ्यपात्मा5व्यक्षरमकारोउधि पात्र पादा मात्रा मात्र 
पादा भकार उकारो मकार इति ॥ ८॥ जागरित स्थानों 
वेश्वानरो5कारः ग्रथमा मात्राप्तेरादिमत्वाद्मोति ॥ & ॥ 

स्वप्न स्थानस्तेजस उकारो द्वितीया मात्रोत्कर्पादुभय- 


त्वाह्ा० ॥ १० ॥ 
सुपुप्तस्थानः ग्राज्ञो पकारस्ततीया मात्रा मितेरपीत वा ०१ १ 
अमात्रश्रतुर्थो5व्यवहा यः प्रपंचोपशमः शिवो5द्वत एव- 


मोकार आत्मंव संत्रिशत्यात्मनात्मानं॑ य एवं वेद || १२ ॥ 
( मांडूक्य-उपनि० ) 


'3“कारकी चार मात्राएँ ओर आत्माके चार पाद परस्पर 
एक दूसरेसे संबंधित हैं। मात्ञाओंसे पाद और पादोंसे मात्रा 
अकार उकार ओर मकार परस्पर संबंधित हैं। अकार पहिल्‍्ली 
मात्रा हे, इसका जागृति स्थान बेश्वानर रूप है। यह पहिली 
मात्रा (+>“कारमें ) है। यह अकार सबमें आदि आर सबसें 
व्याप्त है। दूसरी मात्रा उकार है. इसका स्वप्न स्थान है. और 
तेजस स्वरूप है, यह उत्कषका हेतु होती है ओर उभ्य स्थानों- 
अरथात्‌ एक ओर जागृति ओर दूसरी ओर सुपुप्तिक साथ संबंध 
रखती है | मकार तीसरी मात्रा है. इसका संपुप्ति स्थान ओर 
प्राक्ष स्वरूप है. यह सवको नापता है. ओर एक दो जाता है । 
चतुर्थ मात्रासे जो दशाया जाता है, वह अठयवहाय, प्रपंच की 
शांति करने वाला शिव, अद्वेत है, इस प्रकार ओ्रकार आत्मा ही 
है, जा यह जानता है; वह स्वयं आत्मामें ही प्रतिष्ट हाता है ।” 

“अ, ड. म्‌ , अर्ध मात्रा” ये ओंकारके चार पांद हैं | ओर - 
जागृत स्वप्न, सुपुप्ति भर तुयो ये चार अवस्था आत्माको हैं। 


(६ न8्६द ॥ 


उ>कार की चार मात्राओंस उक्त चार अवस्थाएँ जानी जाती हैं. 
इसलिधे 3“कार आत्माका वाचक है. यह उक्त वचनोंका तात्पर्य 
है। हरण्क जीव जागृतिका अनुभव लेता है, स्वप्त और सुपुप्तिकी 
स्थिति भी देखता है। इन तीन अवस्थाओंका जो अनुभव लत्ता 
हे, वह तीनों अवस्थाओसे भिन्न है. अतः उसकी चतुर्थ ( नया ) 
अबस्था है, ओर शुद्ध आत्माका वही स्वरूप है । जागृति. स्वप्न - 
ओर सुपुप्तिका अनुभव प्रतिदिन हरएक जीव लेता है. परन्तु 
तुयांवस्थका अनुभव आनेके लिय नान। प्रकारके यागादि साधन 
करना आवश्यक है । 


समाधि-सुपुप्ति-मोक्षेप्‌ अद्मरूपता | ( सांख्यद्शन ) 


“समाधि. सुपुप्ति ओर मुक्तिमें ब्रद्मरूपता होनी है ।” यह 
दर्शनोंका सिद्धान्त है। इस सिद्धान्तका वोधक वाक्य उक्त डप- 
निपदूमें ( अपतः ) “एक हूं। जाता है” अथात निःसंग. मुक्त हं 
जाता हे; यह हे । 


इसस पाठकों को पता लगगा. कि उक्त चार अवम्थाएं 
आीवात्मा की हैं, हरण्क जीवात्मा इन अवस्थाश्रोंका अनुभव प्रति 
दिन लता है, इसलिये इस विषयमें शंका ही नहीं ड्ो सकती। 
जिस कारण इन चार अवस्थाओंके निदशक चार अक्षर 3“कारमें 
हैं. उस कारण आकार जीवात्माका बाचक है । इसमें कोई शंका 
नहीं हूं। सकती । श्रस्तु. इस प्रकार उ“कारका अर्थ जीवात्मा और 
परमात्मा ,मुक्तात्मा) है. यह हमने देखा; तथापि अधिक हृढताओे 
लिय कुछ ओर भा बचन देगंगे। 


( ९२३४ ) 


गा] चर छः | 
प्रजायतिलोकानभ्यतपत्तभ्यो5मित्तप्तम्यस्तयी विद्या सं 
प्राम्रत्तामस्यतपत्त स्पाभितपाया एवान्यक्तराणि सं ग्राख- 
क्र 5 डे छू च्् 
वंत भूभेवस्त्ररिति ॥ २॥ तान्यम्यत्तपत्तेभ्योउपितप्तेम्यः 
“क्र; से प्राख्रवत्‌ृ० | ३ ॥ ( छान्‍्दो ० उप० २।२३ ) 
“प्रजापतिने तीनों लोकोंकों तपाया. उन तपे हुए तीनों लोकों 
स तीन विद्यार्ण निकल आयी; फिर उन विद्याओंको तपाया, उन 
से भू: सुत्रः कत्; ये तीन अन्ञर निर्माण हुए। फिर उनको तपाया 
उनसे ३/कार ( अथान ) अ. उ. म॒य्र तोन अक्षर निर्माण हुए ।” 
अथात--यह 3“कार सब लोको और सब क्रियाओका सार 
है । सब वेदोका सत्व इसम है । 
इस प्रकार यह साराका सार किया तत्वोका तत्व है। सनका 
भी यह परम सत हे । ओर इसका अर्थ मांडूक्य उपनिषदर्भे 
बताया ही है. कि यह जीवात्मा की तीन अवस्थाएँ बताकर चोथी 
असली अवस्था की आर इशारा करता है। इतना होने पर भी 
किसीको शंका हो सकती है कि. 5“कारसे परतह्म परमात्माका 
ही वाघ केवल हा सकता है। ओर किसी अन्य पदार्थका नहीं. 
उसका उचित है कि. वह प्रश्नापनिषद का निम्नलिग्धत वाक्य 
देख--- 
रे जन + जा] 
एतट्ट सत्य काम पर चापर च ब्रह्म यद्‌ आंकार;० ॥ 
(प्रश्न० उप० ४॥२) 
हू सत्यकाम * यह '3“कार' परन्रद्म (मुक्तात्मा) और अपर 
ब्रह्मका बद्धात्मा बाचक हे |! 
ओर उससे जीवान्माककी चार अवस्थायें (१) जाग्रति 
(२) स्वप्न (३) सृपुप्त ओर (५) तुया बतायी है । >न्कार 


(6 २३८ ) 
की महत्वपूर्ण विद्याका प्रत्यक्ष अनुभव करना हो तो इन चार 
अ्रवस्थाओ का विचार करके आत्मानुभव करना चाहिए. इन 


चार अ्रवस्थाओ्रोंमे भी तीन विनाशी हैं । श्रोर चतुथ अवस्था दी 
शुद्ध है. इस विषयमें प्रश्नोपनिषद्‌का कथन मननीय है-- 


तिद्धो मात्रा सृत्युमत्यः प्रयुताा अन्योन्यसक्का अनुविप्र- 
युक्रा!। ( प्रश्न० उप० ५।६ ) 


3“कारकी तीन मात्राएँ ( अर्थात अ+उ+म ये तीन 
मात्राएं ) मरण धरम बाली हैं. य एक दसरके साथ मिली-जुली 
भो हैं ।” तीनों अक्षरोंका मेल हानेसे ही “3०” शब्द बनता है. 
और यह ३» शब्द 'जाग्रति-स्वप्र-सुपुप्ति के प्रिश्चित अनुभवका 
बाधक है | जाग॒तिमें स्वप्न ओर सुपुप्तिका भी अनुभव होता ही 
है | अथान तीनों अवस्थाओंका मल जागतिमें होता हे. स्वप्रका 
संबंध एक ओर जागनिके साथ ओर दूसरी ओर सुषुप्तीक साथ 
होना है तथा सुषुप्रि-अबस्था उत्तम व्यतीत होगई. तो आगे 
जामृतिमें करनेके काय उत्तम हो सकने हें. इस्यादि विचार करनेसे 
इन तानो अवस्थ/आका एक दूसरके साथ कितना घनिप्ठ संबंध है, 
यह स्पष्ट हो जाता है, ओर यह घनिष्ठ संबंध व्यक्त करनेके लिये 
ही 'अ-3+ म” की मिश्रित ध्वनि 3" बनाया गया है। उक्त 
अवस्थाओम आपत्माका अभिन्न संबंध हैं। यह गुप्त बात इसप्रकार 
व्यक्तकी गई है । पाठक इसका विचार करें और जानें कि उकार 
किस प्रकार आत्माका वाचक है । आर उसकी तीनों अवस्थाएँ 
मरण धर्म वाली होने पर भी वह तीनों अवस्थाओंका अनुभव 
करने वाला होनेके कारण केसा अज और अमर है। अम्तु इस 
प्रकार 3>कार जीबात्माका बाचक निश्चित सिद्ध हुआ | यही 3£ 
शब्द यजुर्वेदके अन्तिम सन्त्रमें आ गया हे-- 


( ०३६ ) 
3० ख॑ ब्रह्म | ( यजु० झर० ४०। १७ ) 


“3» शब्दसे वार्य (खं) आकाशरूप ( ब्रह्म ) ज्ञानपूर्ण 
भ्रद्य है” कि वा यहाँ 3» शब्दका * रक्षक” अर्थ भी हा सकता है । 
अथान “रक्षक आकाश रूप ज्ञानपूर्ण ब्रह्म” है. । यहाँ का 3“ 
शब्द ओर ब्रह्म शब्द भी परमात्मा वांचक और साथ « जीचात्मा 
धाचक होनेमें कोई शंका नहीं है । संपूर्ण ईशोपनिषद्‌ दानोंका 
बर्णंन कर रहा है. और यहाँ ये तीनों शब्द दोनोंक वाचक हो! 
सकते हैं । ब्रह्म शब्द ' पर ओर अपरणत्रह्म ” न्ामस प्रश्नोपनिषदर्से 
प्रयुक्त होनेसे जीवात्मा-परमात्माका दर्शक निःसंदेह है । इसे 
अतिरिक्त “ब्रह्म” शब्दका मूल अर्थ “ज्ञान” है । बंद मंत्रार्म प्रायः 
यह “ब्रह्म” शब्द ज्ञान अर्थ में भी आता है | ज्ञान ओर चित एक 
ही गुण है । जीवात्मा परमात्माका स्वरूप ज्ञानरूप किया चिद्रुप 
सुप्रसिद्ध है। जड़ प्रकृतिक आत्मतत्वका जो भेद है. वह इसा 
कारण है, इसलिये ज्ञान रूप होनेके कारण ब्रह्म शब्दका अर्थ 
जीवात्मा निःसंदेह हे। इस प्रकार “3० और ब्रह्म” शब्दोंका अर्थ 
जीवात्म परक हुआ, अब रहा “खं” शब्द्‌ यह ' आकाश” 
बाचक है | 


; ख' ( आकाश ) 
अय॑ वाव स यो5यमन्तः पुरुष झाकाश!० ॥ ८॥ 


अय॑ >,प स योष्य मन्तहंदय भाकाशस्तदेतस्पूर्ण ० ।६। 
| (छांदोम्य० उप० ३।१२) 


( ब० ) 


यावान्वा अद्माकाशस्तावानेष्रोडन्तह दथ आकाश उसमे 
अस्मिन द्यावा प्रथित्री अंतरेव समाहित उभावश्निश्व वायुश्र 
सूर्पाचम्र मसा वुभा विग्रद्नक्षत्राण यज्चा:स्पेहाम्ति य्य 
नास्ति स+ तदस्मिन्समादितम्‌ ॥३॥ (छांदोग्य० उप० ८।१) 


यही ह' वह दृदयके अंदरका आकाश” | “जितना आकाश 
बाहरके विश्वर्में है. उतना ही गहरा आकाश हदयके अन्दर है । 
ओर इस हृदयाकाशमें द्लाक ओर प्रथिव्री लोक अन्दर ही अदर 
समाय हैं; अग्नि, वायु, सूर्य, चन्द्र, विद्युत , नक्षत्र आदि सब जो 
कुछ हैं, वह सब इसमें समाया हे |! 3 


यह अन्दरके आकाशके विषयमें ऋषिओका अलुभव हे.ध्यान 
धारणा करने वाला मनुष्य इस बातका अनुभव स्वयं ले सकता 
है | मनुष्यके हृदयमें जा आकाश हे. उसमें अंशरूपसे उतने ही 
तेजस्वी पदार्थ हैं, जो कि. बाह्य आकाशमें हैं। हृदयाकाशमें यह 
रहता है । वाहर सूर्यादि बढ़े बड़े तजस्बी तार जैसे हैं. बसे ही 
उन सबके अंशरूप प्रतिनिधि अपने अन्दर हृदयाक्राशमें हैं। 
लात्प्य आकाश जोबास्माके देहरूपी क्षेत्रमें भी है। तथा और 
दखिय-- 


य एवं विज्ञानमयः पुरुषस्तदेषां प्राणानां विज्ञानेन 
विज्ञान मादाय य एपो न्तह दय आकाशस्तस्मिन शेतेतानि 
यदा गृह्ात्यथ हेतस्प्रुषः स्वपिति नाम चद गृहीत एव प्राणो 
भवति भृहदवा वाक्‌ गृहीत॑ चकुग हीत॑ क्षोत्र ग्रहीत मनः 

| ( वृद्दारण्य, उप$ २।१।१७ ) 


( +४५ ) 


से वा एव प्रहानज आत्पा यो5यं विज्ञानमयः प्राणेषु 
यण्धोउन्तह दय आकाशस्तस्मिष्छेते० | 
( वृहदारणशय० उप० ४।२।२२ ) 


“यह विज्ञान मय पुरुष श्रात्मा प्राणों ( और इन्द्रियों) से 
विज्ञान प्राप्त कर दृदयके अन्दरके आकाशर्म रहता है. तब उसको 
गाढ़ निद्रा होती है. उस समय प्राण. चाणी. चक्तु. श्रात्र आद 
बहाँ ही उसके साथ रहते हैं। “ 


इन विचारों से रपप्ट हा ग्हा है. कि जीवास्मा के रहने का 
स्थान यह डदयाकाश है. उसमें यह रहता है. इसी का नाम" ग्वं" 
है । अब यजुबद का मन्त्र पाठकों का म्पपष्ट हुआ होग।, और 
उनको पता लगा होगा कि. 'ओं ख॑ ब्रह्म' य तीनों शब्द जीवात्मा 
के विषय में देह में किस प्रकार घटत हैं । जब यह ज्ञान ठीक टीक 
होगा. तब अपने आत्मा की शक्ति का ज्ञान भी होगा. और उस 
शक्ति के विकाश का मार्ग खुल जायगा। “बंदिक अध्यात्मविद्या' 
स यही लाभ है | यह विद्या अपनी आत्मिक शक्ति का विकाश 
करने का सीधा मार्ग बतलाती है ओर अपने अन्दर जा गुद्म 
शक्तिया गुप्र रूप से है. उनका भी सत्य ज्ञान प्रकट करता है | 


है 3० मिल सु ख 


3»! शब्द इस रीतिसे “आत्मा” किंवा जीवात्माका वाचक 
है । ओर यही आत्मा अमृत. प्रिय सुखमय व आनन्दसय है. 
इसी लिय बदसें “ओमान . आमास!” ये शब्द कि जिनके 
अन्दर “डें०” हे, सुख विशेषके हो वाचक है. देसिये-- 


(५ “४४२ ) 


(१) भोमानं शंयोर्ममकाय दनवेत्रिधातुशमंवहत शुभस्पती 
(ऋ० १।३४।६) 
(२) तथा-ओमानमापोमानुषीरसक्तं धाततो काय तनयाय 
शंयो। ( ऋ० ६॥४०७ ) 
(३) ओमासश्रप॑णीक्षतों विश्वे देवास आगत । 
(ऋ० १।३।७) 


(१) "हे | ( शुभस्पती ) कल्याणके स्वामियों ' ( शं-योः ) 
शांतिसे पूर्ण ओर (ओमानं) रक्षक सुखसे युक्त (त्रिधातु शमं) ३ 
कफ, पित्त, वातकी समतासे उत्पन्न हाने वाला कल्याण मरे पुत्रक 
लिये ( बहूतं ) ला दीजिये।” 

यह मंत्र “अश्विनी” देवता का है, और अ्रध्यात्ममें अ्रश्विनों 
का स्थान नासिका है. क्‍योंकि ये दो देव श्वास और उच्छ वास ही 
हैं। यहाँ यह मन्त्र योग्य प्राशायाम द्वारा उत्तम आरोग्य प्राप्तिके 
यौगिक प्रयोगका सूचक है, ओर उसके सूचक शब्द “ओमानं, 
त्रिधातुशर्म” ये हैं ।”? 

क्योंकि माण्डूक्योपनिषद्में लिखा है कि-- 


सोञ्यमात्माचतुष्पादू | १ । १ 
अथोत--यह आत्मा चार पाद ( शध्रवस्था ) वाला है। 
तथा ३४ की तीन मात्राओंका कथन करते हुए लिखा है कि--- 


| वास्तवमें यहां न्रिघातुका, अ्रथ, सम्यग्दशन, सम्यग्शान, सम्यक 
सारित्र-रूप रक्त्रय है। 

& यह लेख पं० सातवलेकरजी रचित वैदिक अश्रध्यात्म विद्या के 
खआाधार से लिखा है | 





६ शणर३ ॥ 


एक एव त्रिधास्मृतः | 

अथोत्‌--एक ही आत्माकी ये (बहिष्प्रश्न:, अन्त: प्रश्न: और 
प्रक्नानधन ) तीन अवस्थायें कही गई हैं। अमिप्राय यह है कि, 
“3” शठ्द भी आत्माका ही वाचक है, ईश्वरका नहीं । 

वहिष्प्ज्ञो विभुर्विश्वों धन्तः प्रजस्तु तेजसः । 

घन ग्रज्ञस्तथा ग्राज्ञ एक एप त्रिवा स्मृतः ॥ 

अथात--बिमु, विश्व वहिः प्रश्न है, तेजस . अन्त प्रश्न है, 
तथा ग्रज्ञ घन प्रश्ञ है, प्रज्ञान घन है. इसी प्रकार एक ही आत्मा 
तीन प्रकारसे कहा गया है | यहाँभी 3 की तीन मात्राएँ हैं | 
अभिप्राय यह है. कि जहाँ कहा गया था कि-- 

८5 (0! 
ओमित्येतदक्षरमिद सबेमू । १ | १ 
उसके आगे ही कहा गया कि-- 
(8-5: चर 

सब बद्ंतद्‌ ब्रह्म अयमात्प! ब्रह्म । 

सोञ्यपात्मा चतुष्पादू || मा०। १। २ 

अर्थात--यह सब ब्रह्म हे ओर यह आत्मा भी ब्रह्म है. ओर 
चढ़ चतृष्पाद है। तथा च उसी आत्माका वर्णन 3#द्वारा किया है. 
३“का तीन मात्राएँ हैं, उन तोन सात्राओंसे आत्माकी अवस्थाओं 
का कथन है | उसीकी तीन अबस्थायें हैं । 

वहिः प्रज्ञ, अन्तप्रज्ञ, तथा घन ग्रज्ञ । 

इसीको जैन परिभाषामें बहिरात्मा, अन्तरात्मा व परमात्मा 

ह। गया है । तथा बदान्तकी परिभाषाओंमें जीव.इश्वर एवं ब्रद्ष 

कहते हैं | 

अतः यहाँ ण्रसात्सा, अर्थात मुक्तात्माका कथन है--.- 


ब४४ 3 


इसी आत्माके आत्तध्यान, रोद्रध्यात, धमध्यान, शुक्रध्यानस 
अथवा जाग्रत स्वप्न, सुपुप्ति, तुर्य (मात्र ) भेदसे, इसको 
चतुष्पाद कहा है. तथा च संसारी ओर मुक्त भदसे इसोक दो 
भेद किये हैं । 

यथा-- 


द्वावेब ब्रक्षणो रूपे मूर्ते चामृत्ते च | 


अर्थात--मूर्त, ससारगी और अमुन्त मुक्तात्मा । इसी मुर्तका 
बहिरात्मा कहा गया हैं । * 


से ओतः ग्रोतः विश्वु प्रजासु | 
हे 

यह विभु, बहिरात्मा स सारम आतत प्रात हा रहा हैं ! 

अ्रथातु--स सार रूप ही हारहा है । जिस प्रकार पाना आर 
दृघ एकमक हो रहें हैं, उसी प्रकार यह आत्मा ससार-मय हा 
रहा है । 

इसी वहिरात्माकों मीतामे क्षर' तथा शुद्धात्माका “अक्षर 
नामसे कहा गया हैं । 

इसीको साम ब्रह्म तथा शवल ब्रह्म भी कहते हैं । 


इसी आत्माको निश्चयनयकी दृष्टिसे, "एक शिक्वं,शान्तं,सत्ये 
शिव सुन्दरम' आदि शब्दीस कहा जाता हैं। अभिप्राय यह है 
कि इस 3“कार द्वारा आत्माक तीनो रूपाका कथन किया जाता 
है, इस 3० में तीन मात्राएँ हैं । 


अ' से अजर, अमर. अभय, अजन्मा, अविकारी आदि 
शुद्धात्मा का ग्रहण होता है । अकार के उच्चारण में सम्पूण मुख 
खुल जाता है. यह्‌ इस बातका यातक है कि. अकार वाच्य आत्मा- 
पुर्ण स्व॒तन्त्र आर्थात मुक्त हे. अथात उस से मुक्त आत्मा का ग्रहण 
होता है. तथा उकार के उच्चाग्गा में आधा मुख खुलता हैं। अत 


६ *ह४शू ) 


यह अर्थ बंध हुय अतरात्मा का द्यातक है. तथा च अनुस्वार के 
उच्चारण करते समय आठ बिल्कुन वंद हो जाते हैं। अतः यह 
पूणु बंधन की प्रकाशित करता है, अत : यह बहिरात्मा है।इस 
लिए ४“कार से आत्मा के तीन रूपों का कथन किया गया है 

इस। प्रकार कठोपनिपद्‌ में आन्मा का अकरण हाने से 'उ” 
शब्द द्वारा आत्मा का वर्णन है । 


“न हन्यते हन्यमान शरीर कठ० उ० २। १८ । 

यहाँ स्पष्ट शरीर ( आत्मा ) का कथन हे जिसको वहिष्प्रक्न 
कहा हैं। 

डउपशक्त प्रमाणों से स्पष्ट सिद्ध है, कि '४७' शब्द भा बंदिक 
बांगमय में आत्मा का वाचक है | वर्तमान इज्चर का नहीं । 


श्रीमान्‌ पं० भगवद्त्तजाकी मम्मति 
प्रजापति>पुरुप”अक्म 


बाह्यण|म आत्माके वर्णनका संक्तेपसे उल्लस्ब कर दिया 
गया है, अब आत्माके भी अन्तरात्मा परमात्माके विपयमें 
ब्राह्मण क्‍या कहत हैं, यह लिखा जाता है | बंदिक धर्म आम्तिक 
धर्म है। त्रैदिक ऋषि परमात्माके स्मरण किय बिना कोई काम 
आरम्भ ही न करते थे | परमात्माका निजन!म 3“ हे । इस नास 
की उन्होंने इतनी महिमा गाई है. कि यज्ञोंम जहाँमोन रहना 
पड़ता है, वहाँ किसी प्रश्नके उत्तरमें 30 कद कर अपनी स्वीकारी 
जतानेकी प्रथा चलाई है। इसी ओम स सब व्याहतियाँ और 
उनसे सब वेदोंका प्रकट होना लिग्ता है। इसलिये इस तत्वका 
वर्णन करना भा अत्यावकश्यक 


( >४६ ) 


ब्रादाणोमें साक्षात ब्रहद्मदादके कहने वाले अनेक मन्त्र सिन्न २ 
कर्म में विनियुक्त किये गये हैं। अर्थ उनका चाहे और पदाथमिं 
भी घट पर ब्रह्ममरक ता है ही। श०३॥।६।३।११। में 
कहा है--- 

अग्नेनयपुपथाराये5स्मान * "। यजु० ४० | १७ ॥ 

अथोत्‌ू--ह प्रकाश-स्वरूप-परमात्मन हमें भले मार्गसे मुक्तिके 
एश्वयके लिये ले चल | 

अतः इस मन्त्रके इस प्रकरणमे आजानेसे यह निश्चित है कि 
ब्राह्मण वाले ब्रह्मवादके मन्त्रोंका भी विनियोग अपने ० कममें 
कर लेत थे । अब देखो. ब्राह्मण प्रजापति नामसे ब्रह्मका ही कथन 
करता है-- 


अष्टीवमवः । एकादशरुद्रा द्वादशादित्या इमे5एव बयावा 
पृथिवी त्रयस्रि »श्यों त्रयस्रिशब्द देवा प्रजापतिश्रतुसि& 
शस्तदेनं प्रजापति करोत्ये तद्गा5अस्त्येतद्वथमतं तद्भयस्त्ये 
तदू त्तयन्पत्येस एप प्रजापति: सव वे प्रजापतिस्तदेन॑ 
प्रजापति करोति । श० ४ । ४५। ७।२॥ 


अथोत--अआठ बसु. ग्यारह रुद्र. वारह' आदित्य यह भी दोनों 
यो और प्र»वी ततीसवें हैं | तेतीस ही देव हैं | प्रजापति चौतीसवां 
है | तो इस ( यज़मान ) को प्रजापतिका / जानने वाला ) बनाता 
है । यही वह हे जो अमृत है. ओर जो अस्त हे बढ़ी यह है । 
जो मरणधर्मा है. बहू भी प्रजापति ( का ही काम ) है । सब कुछ 
प्रजापति है। ता इस (यज़मान) को प्रजापति (का जानने वाला) 
बनाता है । 


( ४७ ) 


इसी भाव का विम्तार श० ११।६।३। ५।--१०। और 
श० १४ । ६। 6। ३--१०। में है। इन दोनों स्थानों में प्रजापति 
यज्ञ का वाची है । परन्तु इस अर्थ में यह २३ देवों के अन्तगंत 
है ।३४वां देव ब्रह्म ८ परमात्मा है। बही ३४ वां देव पूर्वोक्त 
प्रमाण में प्रजापति है | तां ब्रा० (७ । ११। ३। में भी कहा है-- 


प्रजापतिश्रतुस्रिशशों देवतानाम्‌ । 
अर्थात--देवताओका प्रजापति चोतीसवां है । 
ते० ब्रा० १।८। ७। ९ | में भी कहा है-- 


त्रय्चिछशब्देदेवताः । प्रजापतिश्रतुसि * शा । 


अर्थान्‌ू--ततीस दंवता हैं । प्रजापति चोतीसवां है | फिर एक 
स्थलम प्रजापति और पुरुष दोनों शब्द पर्याय रूपसे आये हैं। 
ओर ब्रह्म अर्थात परमात्माके वाचक है-- 


सोडय॑ पुरुषपः प्रजापति रकामयत्‌ | भूयान्त्म्यां प्रजाये- 
येति सो5श्राम्यस्स तपोउ्तप्यत से श्रान्तस्तेपानोन्नक्ष व 
प्रथममसृजत त्रयीमेव विद्या*सेवास्मे प्रतिष्ठा भवत्तस्मादाहु- 
न्रह्ाास्य सबस्य प्रतिप्ठेति । श०. ६ । १। १।८५। 


अश्रोतू--वह जो यह ( पूर्ण ) पुरुष प्रजापति है, उसन 
फामना की | मैं बहुत अर्थात्‌ महिमा वाला हो जाऊँ, प्रजा बाला 
होऊँ। उसने ( जगतके परमाणुओंको क्रिया देनेका ) श्रम किया 
डसने ( ज्लान रूप ) तप तपा। उसके थकने पर ( क्रियाका चक्कर 
चल पड़ने पर ) ओर ( ज्ञानरूप ) तप होने पर ब्रह्म - वेद को 
उसने सबसे पहले उत्पन्न किया. इसी त्रथी विद्याको । वही उसकी 
प्रतिष्ठा है ( अ्रथोत्‌ आधार है| व्याह्ृतियों और वेद मन्त्रों परसे 


( बट ) 
सारा संसार फिर घना) | इसी लिये कहत हैं कि वेद सारे संसार 
का आधार है । 
इसी प्रकार फिर प्रजापति नामसे परमात्माका वर्णन है । 


प्रजापति 5हदमग्रआआसीत्‌ | एक एवं सोडक्रामयत । 
(श० ६।१।३।१॥ ) 
अवानत--प्रजापति परमात्मा ही इस ( विरृति रूप संसार 
बनने से ) पहले था| एक ही (वह था) उसने कामना की | 
श८७। ४। १। ?€-२८। में इसी प्रजापात परमात्माकों मन्त्र 
की व्याख्या करते हुए हिरग्यगभ नामसे स्मरण किया है | 
फिर अन्यत्र भी शतपथम्ें लिगा है- न्‍ 
0 जा 
प्रजापतिह बहदमग्रएएक्र एवास | स ऐचत | २२२४४।६ 
अर्थात--प्रजापति परमात्मा ही इस ( जगत्‌ बननेसे पहले 
एक ही था ) उसने ( प्रकृतिमें ) इक्षण किया । 
रु तिं दे, कप ५० ओर ध् प 0 
न थे प्रजापति सत्रन॑राप्तुमध्त्येझ्घवन मा्ोति नच- 
े ति #। (्‌ े च 
मन्वाह न यजुन्दति न व प्रजापति वाचाप्तुमहति मनसेवन 
म:प्लोति | का० सं० २६। ६ । 
अथात--प्रजापति -> परमान्माका सबनोंस प्राप्त नहीं कर 
सकता । एक ही प्रकारसे इस प्राप्र करता है । ऋचा इसको नहीं 
ऋटनना, यजु भी नहीं बालता। प्रजापतिका वार्णास भी प्राप्त नहीं 
कर सकता | मनसे ही उस प्राप्त करता है। यह नि:सन्देह पर- 
मात्माका यशन ही है | क्योंकि उपनिषदोमें भी ऐसा ही लिखा है- 
सेवेद 
मनसवेदमाप्रव्यम्‌ | कठ० उप० ४ | ११। 
अथोन--मनसे ही यह ( ब्रह्म ) ग्राप्त करना चाहिये ! 


( २४७६ ) 


मनसेवालुद्रश्व्यम्‌ | ब० उप» ७ । ११। 
अथोत--मन से ही ( उस ब्रह्मको ) देखना चाहिये। 
प्रजापतिबाज्ञमृतः | श० ६।३। ६। १७। 


अथात--परमात्मा अमृत, अजन्मा, अनादि. अनन्त है । 
इसी प्रज्ञापति परमात्माकी रची हुई यह विविध प्रकारकी सृष्टि है । 

समाक्षा.---त्राह्मण ग्रंथों स भी वर्तमान इंश्वरकों खोज निका- 
लने में पं» भगवद्दत्त जी नितान्‍्त असफल रहे हैं.। जिन श्रुतिश्रों 
के अर्थम आपने परमेश्वर का कथन किया है. वे ही श्रुतियों आप 
के सिद्धान्त का खंडन कर रही हैं । प्रथम तो आपने वे श्रुतियां 
लिखी हैं कि जिनमें प्रजापति का चौंतीसवां देबता माना है । 
आप कहते हैं कि यह चौतीसवां देवता परमेश्वर हे । परन्तु 
आपका यह कथन बेंदिक वांगमय के सर्वथा विरुद्ध है। 
क्योंकि बेदिक साहित्य ( जिसमें त्राह्मण ग्रन्थ भी सम्मिलित हैं ) 
में कहीं भी ईश्वरका कथन नहीं है । तथा यहां चौंतीसबाँ देवता 
आत्मा माना गया है ! आपने यहां एक बात स्पष्ट करदी इसके 
लिये आपको धन्यवाद देते हैं । 

आपने यहां सिद्ध कर दिया कि;-अआाठ वसु. ग्यारहरूद्र, बारह 
आदित्य प्रथित्री ओर झो ये ततीस देव परमेश्वर नहीं हैं, अपितु 
प्रजापति ही चोतीसवां परमेश्वर हे। भ्रतः अब जो भाई, बसु, 
रुद्र, आदित्य आदि नामों का भी ईश्वर अर्थ करते हैं, यह उनकी 
भारी मूल है । वास्तब में तो चोंतीसवां देवता मानना ही अवेदिक 
है। क्योंकि मन्त्र संहिताओंमें कहीं भी चोंतीस देवोंका कथन नहीं 
है. अपितु तेतीस ही देवता माने गये हैं। यथा-- 


झाना सत्या जिभिरेकादशेरिह | ऋ० १ | ३४। ११ 
हे अश्चिनों | आप मधुपानके लिये 5३ देखोंके साथ आयें । 


_ २५८ ») 

तथा सू० ४५ के मन्त्र २ में भी २३ देवोंका उल्लेख है । एव--- 

ये देवासो दिव्येकादशस्थ प्रथिव्येकादशस्थ । 

अप्सुचितो पहिनेकादशस्थ ते देवासो यज्ञभि्म जुपध्वम। 

ऋ० १|।१३६। ११ 

यहाँ, प्रथिवी, अन्तरित् और स्वर्गके ग्यारह ग्यारह देवता 
बताये गये हैं । अतः तीनों लोकोंके तेतीस देवता माने गये हैं । 

इसी प्रकार तेत्तरीय संहिता (१४।१।१०) में उपरोक्त प्रकारसे 
ही तीनों लोकोंके ११-१९ देवता माने गये हैं. । तथा ऐतरेय 
आद्यण २। रूट | में ११ प्रयाज, ११ अनुयाज, और ,११ उप- 
याज इस प्रकार ३३ देवता माने हैं। ये असोमष देव हैं। तथा 
३३ से।मप माने गये हैं । 

ग्रयस्िं शाद्‌ थे सर्वा देवता! | को० ८ । ६ । 

तथा च तां० ब्राह्मण (६। १। ४ ) में तेतीस देवताओंमें ही 
प्रजापति गिना गया है । यहाँ. आठ वसु. ग्यारह रुद्र, बारह 
आदित्य, और प्रजापति और बष्टकारको मिलाकर ३३ देव पूरे 
किये गये हैं । 

इसी प्रकार ऐतरेयमें भी--- 

प्रय्सि शद्‌-अष्टोवसवः, एकादशरुद्रा, द्वादशादित्याः 
प्रजापतिथ वषट कारथ | २। १८। ३७ । 

तथा गोफ्थमें वाकू और स्वरको मिल्लाकर ३३की गणना पूरी 
की गई हैं । 

बाग द्वात्रिशी खरसयसिंशद्‌ । गो० ३।२। १३ । 

झाभिप्राय यह है कि-अेविक साहित्यमें ३३ देवताओंका 


३ रशर१ ) 


अथवा तीन देवोंका सिद्धान्त मान्य है। यह ३४ वां देववाद की 
कल्पना है, फिर भी इसका अर्थ यहाँ यश्ञ आदि है। आपका 
कल्पित ऐेश्वर नहीं। आपने भी इसी स्थलमें लिखा है कि-'इन 
दोनों स्थलोंमें प्रजापति यज्ञका बाचक हे” अतः सिद्ध है, कि यहाँ 
यश्ष अर्थ हे इश्वर नहीं। 


तथा आपके लिखे हुए मन्त्रमें भी लिखा है कि, ( प्रजापति 
करोति ) अथोत्त--यजमान प्रजापतिको बनाता है । तो क्‍या 
आपका इंश्वर भी बनाया जाता है। इसीलिये आपको "प्रजापति 
करोति' का अर्थ प्रजापतिको जानने वाला बनाता हूँ? करना पड़ा 
जो कि बिलकुल ही मिथ्या है। परन्तु दुःख तो इस बातका है, 
कि फिर भी आप अपने मनोरथको पूर्ण करनेमें सर्वंथ! असफल 
रहे | क्योंकि आपके इस ग्रमाशमें लिखा है कि-यद प्रजापति 
मरण धम्मी भी है। तो क्या अ।पका ईश्वर भी मरता रहता है ! 
अतः आपको फिर यहाँ मिथ्या अर्थ कग्ना पड़ा और आपने 
लिख। है कि-'जो सरन धम्मों है वह भी प्रज्ञापति (का ही काम) 
हैं।' यहाँ आपने (का ही काम ) यह शब्द श्रपनी तरफसे 
कीष्ठकमें लिखकर अल्पक्ञोंमें श्रम उत्पन्न करनेका प्रयत्न किया 
है । अतः इस प्रकारके सिथ्या प्रयत्नोंस किसीका मनोरथ केसे 
पूर्ण हो सकता है। आगे आपने लिस्था हैं कि-- वह जो यह पूरा 
पुरुष प्रजापति है उसने कामना की कि. में बहुत अर्थात महिमा 
बाला हो जाऊँ प्रजा बाला होऊ इसने जगतके परमाणुओंकों 
क्रिया देनेका श्रम किया. उसने ज्वानरूप तप किया उसके थकने 
पर ( क्रियाका चक्कर चल पड़ने पर ) और ज्ञानरूप तप होनेपर 
श्द्मय -+ वेदको उसने सबसे पहले उत्पन्न किया इसी त्रयी विद्याको 
यहाँ उसकी प्रतिष्ठा हे अथोत श्याधार है | व्याह्ृतियों और वेद 


६ बुर ;/ 


मन्त्रों परस सारा संसार फिर बना. इसीलिय कहते हैं कि वेद 
सारे संसारका आधार है ।”? 

समीक्षा.--बहुत दिनोंसे एकाकी रहते रहते बेचारे इश्वरका 
दिल घबरा गया था. इसी लिये उसने भारी परिश्रम और कठोर 
तप करके वेदोंका निमोण कर ही डाला | यहाँ इश्वर यह बताना 
भूल गया कि-य्रे वेद इश्वरने किसीकों पढ़ाय अथवा अपने आप 
है पढ़े थे । क्योकि अन्य शरीर धारी पढ़ने वाला तो डस समय 
था द्वी नहीं | तथा वेद मन्त्रोंसे सारा जगत बन गया. यह भी 
नया आविष्कार है । इसके लिये इईश्वरकों नोवलप्राइज़ मिलना 
चाहिये | बास्तवमें इन ईश्वर वादियोंक यह इसी प्रकारके प्रयत्न 
हैं। भला इनसे काई पूछेकि सबसे पहिले वेद उत्पन्न हुये यह कहाँ 
का सिद्धान्त है। क्‍या लखक अथवा इनके अनुयायी अपने इस 
सिद्धान्तकी पुष्टिम एक भी प्रमाण वेदिक साहित्यमेंसे उपस्थित 
कर सकते हें । यहाँ. त्रह्म. के अथ, वेद करके ही यह अनर्थ किया 
है । वास्तवमें यहाँ प्रजापति, ब्रह्म, के अर्थ आत्माके है. जिसने 
इस शर्रारको उत्पन्न किया है। इसका विस्तार पूर्वक यथा प्रकरण 
लिखेंगे । इसी प्रकार आपकी अन्य श्रतिय भी आत्माका कथन 
करती है. आपके कपोल-कल्पित इश्वरका नहीं। तथा '३»' यह 
शब्द भी आत्माकी ही तीन अवस्थओंको बतलाता है । जैसा कि- 

माण्टक्योपनिषदू आदि के अनेक प्रमाणोंसे हम सिद्ध कर 
चुके है। इसी प्रकार अप्नि शब्द भी वेदोंमें तथा ब्राह्मण आ।दिमें 
इश्वर वाचक नहीं हे। यह हम अप्रि देवता प्रकरणमें दिखा 


चुके हैं । 


प्रजापति हिरण्यगर्भ आदि 
अनेक बविद्वानोंने प्रजापति, हिरणएयगर्भ, पुरुष, परमेष्ठो आदि 


( ४2३ ) 


शब्दोसे इंश्वएका अर्थ या अभिप्राय निकाला है, श्रत: अवश्यक 
है, कि इस पर जरा बिशप विचार किया जाय। बेदोंके स््राध्यायसे 
यह ज्ञात हाता है कि. पहले ये प्रजापति आदि शब्द अन्य अप्मि 
आदि देवताश्रोंके विशेषण सात्र थे। तत्पश्चाव्‌ कालान्तरमें यह 
एक मुख्य देवता माने जाने लगे । 


तथा च अथवंवेदमें लिखा है कि--- 


ये पुरुषे ब्रह्मविदृस्ते विदृः परमेप्ठिनम्‌ ! यो वेद पर- 
मेप्ठिनं यश्र वेद प्रजापतिम | ज्येष्टं ये ब्राह्मणं विदृस्ते 
स्कभ पनु सं विदृ! ॥ १० | ७। १७ । 


अथोत--जो ज्ञानी पुरुष शगीरमें ब्रह्म (अ।त्मा)कों जानता हे 
बह परमष्ठी, ( हिर्ण्यगर्भ ) को जानता है। जो परमेष्ठीको 
जानता है, वह प्रज/पतिको जानता हे। वह ज्यप्ठ ब्रह्माकों तथा 
स्क॑भ्को जानता है। अभिप्राय यह है कि य सब उस अन्तरात्मा 
के ही नाम या शक्तियाँ हैं। अतः अःत्माको ही प्रजापति आदि 
कहते हैं। अथवा यहाँ प्रजापति आदि मन व बुद्धि आदिक नाम 
हैं । और आत्मा जिसका नाम यहाँ स्कभ' है. बह इनसे पर है । 
आगे इसी प्रकरणमें लिखा है कि-- 


हिरएयगर्म परमम्न्त्युधं जनाविदुः | 
स्क॑भस्तदग्न प्रासिंच द्विरएयं लोके अन्तरा || श्८ । 


श्षीमान पं. राजारामत्री इसका अर्थ करते हैं कि--'लोग 
हिरण्यगर्भको ही सबसे ऊँच। और वाणीकी पहुंचसे परे मानते 


( च्थ४्ध ) 


है, / तत्वे यह है कि ) कि उस हिरण्यगर्भ को पहले स्कभने 
ही लोकके श्रन्द्र डाला ।! 


सारांश यह है कि-अथवंबेदके समय अनेक नये देवताशओोंका 
आविष्कार हुआ था, उनमेंसे एक यह स्कंभ भी है। संभवतः 
यह शुद्धात्मभावका चओतक है। तथा पुरातन प्रथाके अनुसार 
इस स्कंभ भक्तने भी स्कभर्की स्तुति करतेहुए अन्य सभी देवताओं 
को निकृष्ट बताया है। तथा च उसने कहा कि जो लोग हिरिण्य- 
गर्भकों परमात्मा आदि मानते हैं यह उनका भ्रममसात्र है. वास्तव 
में स्कंभ ही सबसे बड़ा देव हे, उसीने प्रजापति आदि सब देवोकी 
रचना की है | यदि आत्मपरक अर्थ करें तो भी भ्रजापति आदि 
वतंमान इश्वरका स्थान ग्रहण नहीं कर सकते। क्योंकि उस अवस्था 
में प्रजापति, मनु आदि इन्द्रियोंके वाचक सिद्ध होंगे। अतः उप- 
रोक्त मन्त्रोंसे यह सिद्ध है कि प्रजापति, हिरण्यगर्भ आदि नामोंसे 
बेदोंमें परमेश्वरका कथन नहीं है । 


तथ! च--- 


यो देवानां प्रभवश्नोद्‌भवश्च । विश्वाधिपो रुद्रोमहर्षि: | 

हिरण्यगर्भ जनयामास पूवम्‌ । सनो बुद्धथा शुभया 
संयुनकतु! ॥ श्वे० ३० | ४। 

रुद्रकी स्तुति करते हुए ऋषिने कहा कि-रुद्र ही देवोंकी 
उत्पत्ति आदिका कारण है बद्दी रुद्र महर्षि संसारका एक मात्र 
कारण है उसीने प्रथम हिरणय गर्भको उत्पन्न किया था। वह 
रुद्र हमकों शुभ वुद्धिसे युक्त करे | यहाँ महर्षि विशेषण लगाकर 
रुद्रकों भी मनुष्य सिद्ध किया गया है । 


( २४५ ) 


कालसे 


कालोह ब्रक्ष भूत्वाविभर्ति परमेष्ठिनम्‌ । 
अथवेवेद कॉ० १६।४३।६-१० 
कालः प्रजा असृजत कालो अग्रे प्रजापतिम्‌ । स्वयंभू 
कश्यपः कालात्‌ तपः कालाद जायत । 
कालादापः समभवन्‌ कालादू ब्रह्म तपोदिशः | 
फालेनोदेति दर्य काले निविशते पुनः ॥ 
आ० कां० १४। १ 


अर्थ--कालभक्त कवि कहता है कि--काल ही श्रद्म बनकर 
परमेष्ठीका भरणपोषण करता है। कालने ही प्रजाओंको उत्पन्न 
किया, उसीने प्रथम प्रजापतिको उत्पन्न किया. उसीने स्वयंभूको 
डसीने कश्यपको उत्पन्न किया, तथा कालसे ही तप उत्पन्न हुआ | 
तथा च काजसे जलन उत्पन्न हुये. काल ही से ब्रह्म , तप. दिशायें 
आदि सथ संसार उत्पन्न हुआ। कालसे ही सूर्य उदय होता है। 
तथा उसीमें विलीन होजाता है । 


अभिप्राय यह है कि जिन देबताश्रोंकों परमेश्रर बताया जाता 
है, उन'सबकी उत्पत्ति यहाँ बताई गई है। अतः प्रजापति, ब्रक्ष 
परमेष्ठी, धाता, विधाता, आदि देव इंश्वरके बोधक नहीं हैं. क्‍योंकि 
ये सब उत्पन्न हुये हैं, और मरण धमो हैं । 


तथा कोकिलेश्वर भट्टाचाय; एम० ए० ने अपने' उपनिषदके 
जपदेश' के खंड ३ में, वेदान्तभाष्यमेंसे एक पंक्ति उद्धृत की है 
जिसका अर्थ हे कि-“मनुष्य आदिमें ( साधारण पुरुष में ) तथा 


५ रशद ) 


हिरण्यगर्भ आदिमें, ज्ञान, ऐश्व्य आदिकी अभिव्यक्ति की उत्तरो 
उत्तर बिशेपता होती है । अथोत्‌ जैसे जैसे आत्माके आवरणों 
का क्षय होता है वेसे वेसे ही उसके ज्ञान आदिकी अभिव्यक्ति 
होती जाती है | यह अभिव्यक्ति हिस्ण्यगर्भ. प्रजापति आदियें 
अधिक होती है ।” 


( तथा मनुष्यादि प्वेव दिर्ण्यग् पयन्तेषु ज्ञानेश्वर्या- 
दभि व्यक्तिःपरेण परेण भूयसी भवति । वे०भा० १।३।१०। 

इससे रपष्ट सिद्ध है कि ये हिरएय गर्भ मनुष्य शरीर घारी 
व्यक्ति विशष हे. परमेश्वर नहीं | तथा च , 

ब्रह्मदिवानां प्रथम: संवभूव । विश्वस्य कर्ता भ्रुवनस्य- 
गोप्ता । छु० ३० । १। १। 

श्रथोत--सम्पूर्ण देवताओंसे पुव॑ अथवा श्रेष्ठ, त्रह्मा हुआ | 
घह इस जगतका ख्रष्टा तथा पालन पोषण करता था । इस पर 
शंकराचारयजी लिखते है कि-- 


“अस्य गोप्ता पालयितेति विशेषणं द्रह्मणों विद्याग्तृतये 


अथात्‌--गोप्ता पालयिता विशेषण अक्मा की विद्या स्तुति के 
लिए है | श्रथात्‌ यद्द वास्तविक नहीं है। अपितु उसकी प्रशंसा 
मात्र है. अथवा उसने उपदेश द्वारा जगत की रचनाकी ओर 
उसका पालन-पोषण किया। तथा त्रिदेव-निर्णय में आय-समाज 
के प्रख्यात-वे दिक-विद्वान पं3 शिवशंकर जी काव्यतीर्थ लिखते हैं 
कि--"यहजहा ऋषि की प्रशंसा मात्र है। निःसंदेह विद्वान लोग 
अपनी विद्या से जगत के कता गाध्ा हाते हैं।” अतः स्पष्ट हेकि 
घेदोक्त, हिरण्यगर्भ, प्रजापति. ब्रह्मा पुरुष, आदि मनुष्य ही हैं 
निराकार इश्वर महीं। तथा उनका सध्ठि करत स्व कथन उनकी 


( २४७ ) 


मात्र हे वास्तविक नहीं। अथवा उपदेश द्वारा सृष्टिके ज्ञान कराने 
को सृष्टि-सजन कहा गया है। 


तथा च महाभारत में लिखा है कि-- 


हिरणयग नो ये.गस्य वक्ता नान्‍्यः पुरातनः । 
शान्तिपवं, अ० ३४६ 
“हिरएयगर्भ चुतिम/त्‌ य एप ््दसि स्तुतः 
अ० ३४२। 
योगेः य॑ पूज्यते नित्यं सम च लोके विश्वः स्मृत: | 8६। 


अथात--यागमार्ग के प्रथम प्रचाग्क हिर्ण्यगर्भ ऋषि हुए 
हैं। उनसे पुरातन अन्य नहीं । उनसे पूर्व योग-मार्ग प्रचलित 
नहीं था । 

यह वही हिस्ट्यगर्भ ऋषि हे जिनकी योगी लोग नित्य पूजा 
करनतेहें। तथा जो लाकमें विभु के नाम से प्रसिद्ध है । तथा जिनकी 
महिमाका वखान वेद करता है । 


श्रीमद्भागवत स्कन्द ५।१९।१३ में भी इसी का समर्थन है। 
तथा वायुपुराण, ४ | ७८ में भी उपरोक्त कथन ही है । उपरोक्त 
लोक में, “छन्द्सि स्तुतः” , और “सच लाके विभुः स्मृतः” ये 
दो पद बड़े महत्व.के हैं । क्‍योंकि इनसे सिद्ध होगया है कि जिसको 
संसार विभु. परमात्मा आदि कहता है; तथा जिसकी हिरण्यगर्भ 
सूक्तमें अथवा प्रजापति आदिके नामसे वेढोंमें महिमा गाई गई है 
वह हिरण्यगर्भ ऋषि हैं । अथोत--इन नामोंसे बेदोंमें इश्वरका 
कथन नहीं अपितु महापुरुषोंकी स्तुति है । तथा च जेन मुनि योगी 
शुभचन्द्राचार्यने अपने ज्ञानार्णवके आदिमें कहा है कि-.- 


( २४८ ) 
योगिकल्पतरं नोमि देवदेवं शृषध्वजम्‌ । 


यहां श्री ऋषभदेवजीको ( जिनका नाम हिरण्यगर्भ भी है ) 
योगका प्रवर्तक ही माना है । तथा व यही बात योगके अन्य ग्रन्थों 
में भा है। यथा--- 


श्री आदिनाथाय नमोस्तु तस्मे येनोपदिष्ठा हठयोग- 
विद्या । इठयोगप्रदीपिका । 

यहां भी श्री आदिनाथ (ऋषभदेव ) को ही योगका आदि 
प्रचारक माना है | 

तथा अनेक योगके भाष्यकारोंने भी मद्दाभारतके उपयुक्त 
श्लोक डद्घृत करके यही सिद्ध किया है। अतः यह सर्व सम्मत 
सिद्धान्त है कि हिरण्यगर्भ ऋषि हुये हैं; जिसका वर्णन वेदोंमें हे | 
अ्रमरकोषमें इनके निम्नलिखित नाम लिखे हैं। 

ब्रह्मात्मभूः स्वर! श्रेष्ठ: परमेष्ठी पितामहः । 

द्रिएयगर्मो लोकेश! स्वयंभूश्वतुराननः । 

अथात--ब्क्षा. आत्मभूः, स्वरःअ्रेष्ठ,परमेष्ठी. पितामह हिरण्य- 
गर्भ, लोकेश, स्थयंभू चतुरानन आदि भजापतिके नाम हैं 


वेदान्त मत में 
श्री शंकर मतके अनुसार--- 


अविद्योपाधिकों जीव३, पायोपाधिक ईश्वरः [ 
अर्थात-अविद्यायुक्त जीव और माया लिप्त ईश्वर है (मार्या- 


५ श्शक ) 


विदा रदित॑ ब्रह्ष ) तथा माया और अविद्यासे रहित भद्दे । ₹+- 
रूपतः ब्रह्म और जीवमें अभेदहैे, जब जीवकी श्रविद्या नष्ठ हो 
जाती है तो यही इंश्वर हो जाताहे। पुनः मायाके नष्ठ होने पर 
न्रद्मा हो जाताहे | यहां भी ईश्वरका अथ जीवनमुक्तात्मा ही है 
#यही जगतकी रचना आदि करताहे। 


प्रजापति ओर ब्राह्मण ग्रन्थ 


उपरोक्त अनेक प्रमाणोंसे यह सिद्ध है कि-प्रजापति मद्दा- 
पुरुषका नाम है । तथा ब्राह्वण ग्रन्थोंमें भी यह शब्द अनेक अर्थों 
में प्रयुक्त हुआ है। यथा-- 


अग्पि--एपो व॑ प्रजापति यदप्रि! | त० ११२५ 
हृदय--एप प्रजापतियंद्हदयम्‌ | श० १४।८४।१ 
पन- प्रजापति में मनः | को० १०१।२६।३ 
चाकू--वागू वे प्रजापति! | श० ४।१।४।६ 
सम्वत्सर--स एप सम्बस्सरः प्रजापतिः पोडशकलः । 
श० १४।४।३।१२ 
सविता--पभ्रजापति वैं सबिता | तां० १६४१७ 
प्राण--प्राणः प्रजापति! । शत० ८|४।९॥४ 
भचर--अन्ञ' थे प्रजापतिः | शत० ४॥१।३।७ 
वायु- -वायुरेव प्रजापरतिस्तदुक़॒मृपरिणा पवभानः प्रजा- 
पतिरिति | ऐ० ४ | २६ 


&# इशवर का अथ जैन परिभाषाम भी तीर्थंकर है । 


न ५४++++-3०२२०«न्‍न्‍नननमन धजाणा“ख »+ 


६ #६० ) 


प्रणेता--प्रजापतिः प्रणेता | त० २।४।७३ 
भूत--प्रजापति वें भूतः । तें० २१६३ 
चन्द्रमा--प्रजापति वें चन्द्रमा | शत* ६।१३।१६॥ 
सोम--सोमो वे प्रजापति | श० ४॥१।३)७ 
पनु--प्रजापति में मसुः । श० ६।६।११६ 
बमिप्ठई-प्रजापति वें वसिष्ठ: | कौ" २५२ 
विश्वकर्मा--प्रजा ।तिः प्रजा: सृष्ठा विश्वकर्मा मवत्‌ । 
ए० ४२२ 
चाक्तुपपुरुष--यो वे चह्ुषि पुरुपः, एप प्रजापति: । 
जें० 3० १|४३॥१० 
अधथर्वा-- अथर्वा वें प्रजापति; | गो० पू० ?.४७ 
आत्पा--आत्या वे प्रजापीः | श० 9।४६।२ 
पुरुष:--पुरुषः प्रजापतिः | श० ६।२।१।२३ 
भरत--प्रजापति थे भग्तः | यजुर्वेद ० १२३४ 
घाता--प्रजापति वे धाता | श० 8॥४।१।३८ 
जमदप्रि--प्रजापति थे जमदप्रि; | श० १३॥२२।१४ 
कः--को वे प्रजापति: | गो० उ० ६।३ 
विप्रः--प्रजापति वें बिप्रो देवा विग्राः | 
श० ६।३।१।१६ 
तथा च यजुर्वेदमं है कि-- 


विध्रा निप्रस्य वृद्दतों विपश्चितः | ११।४ 


यहाँ भाष्यकार लिखते हैं कि--- 

“प्रज्ञापतिरतरिंप्र! वृहद विपश्रिदित्युच्यते ।”! 
अथोत--प्रजापति विप्रको विपश्वित्‌ कहते हैं । 
अतः यहाँ विद्वान ब्रादह्मणका नाम प्रजापति है । 


ज्षत्र--प्रजापति वे ज्षत्रम | श० ८।२।३।१ १ 
एक--प्रजाबते 4 एकः ; ॥० ३।:।१६।९ 
यहाँ एकका नाम प्रजापति है । 


तद्‌ यदत्रवात्‌ ( क्या ) प्रजापनेः प्रजा सृत्ता पालय- 

स्वेति, तस्मान्प्रजापतिरभवत्‌ तत्प्रजापतेः प्रजापतित्वम्र्‌ । 
गो पु० श्‌ छे 

सृष्टि रचकर बब्याने प्रजापतिसे कहा 'क इसका पालन करो, 
इससे वह प्रजापति हुआ यहीं ग्रजापतिका ग्रजापतित्व है । अक्ा 
प्रजापतिका मन हे | 

पोडशकत्ता अथ य एतदन्तरे ग्राश१ संचरति स एव 
सप्ररश प्रजापति! । श० १०।४।१।१७ 

घाडशकला प्राण (जो कि शरीरमे संचरित हैं) तथा सतरहवाँ 
प्रजापति, (आत्मा) है । 

प्रजापतिः सर्वाणि भूतानि सृध्ठा रिरिच/न इब्र मेने 
समृत्यो विभयां चक्र | श० १०७२२ 


इन सब भूतों (इन्द्रियों) को रचकर प्रजापति (आत्मा) मृत्यु 
से भयभीत हुआ | 


( इदुथ ) 

यदरोदीत्‌ ( अजापतिः ) तदनयोः द्यावाषथिव्यो: रोद- 
स्पम्‌ | ते० २।२।६।४ 

थावा प्रथिवीको बनाकर इसके गिरनेके भयसे प्रजापति रोया, 
क्योंकि प्रजापति रोया श्रतः इनका नाम रोदसी हुआ | 

( श्रथवंवद कां? ४ | १ । ४ में भी यही लिखा है ) 

यह सिद्ध है कि--त्रेदिक साहित्यमें ( प्रजापति ) इत्यादि 
शब्दोंका अर्थ वर्तमान इंश्वर नहीं है । 

अपितु वंदिक वांगमयमम उपरोक्त अथोमें ही प्रजापति आदि 
शब्दोंका प्रयोग हुआ है । 

तथा च श्वेताश्वतर उपनिषदमें लिखा है कि-- 


“हिरएयगर्भ पश्यतः जायमानम्‌ । हिरएयगर्भ जनया- 
मासपूनेम्‌ । 


अथोत--उत्पन्न होते हुये हिरण्यगर्भको देखो । तथा प्रथम 
द्रिण्यगर्भको उत्पन्न किया | 


लिंग शरीर 


यजुर्वद, अ० २७ मन्त्र २५ के भाष्यमें, आचाय उबट व 
मदीघरने “हिरण्य गर्भके अर्थ 'लिंग-शरीर' किये हैं । इससे 
बेदिक साहित्यमें जितने भी सृष्टि, उत्पत्ति विषयक फथन हैं उन 
सबका रहस्य प्रकट हो जाता है। हम इसको बहीं विस्तार पूर्वक 
लिखेंगे । 


(६ ६९५३ ) 


विराट पुरुष 


गोपथ ब्राह्मणके पू्वभागके ५।८ में लिखा है कि--+ 


£ सपुरुषमेधेनेष्ठा विराट्‌ इति नाम घत्त ) 

अर्थात उस यजमानने पुरुषमेघ यज्ञ करके 'बिराट” उपाधि 
श्रथवा पदको प्राप्त किया । पुरुष सूक्तमें भी पुरुषमेध यज्ञका कथन 
है तथा उसमें लिखा हैं. कि--( ततो विराट जायत ) श्रर्थात्‌ उस 
पुरुषमेध यज्ञसे विराट उत्पन्न हुआ । उसी विराट पुरुषसे 
यहां सष्ट उत्पत्तिका वर्णन है | अतः गोपथ-आ्राह्षणके मतसे 
जिस यजमानने विराट पदूवी प्राप्त की है. उसकी यह स्तुति 
है । मीमांसकोंके शब्दोंमें यही अ्रथवाद कहलाताहे। अभिप्राय यह 
हैं कि यहां रष्टि उत्पत्तिका कथन नहीं है; अपितु महद्दापुरुषोको 
प्रशंसा मान्न है । 

यहां ता प्रजापतिने सृष्टि उत्पन्नकी, इसका अथ हे उसका 
व्यवहार खताया। तथा आलक्कारिक कथन भी है। जिसका आज 
जानना असम्भव नही तो कठिन तो अवश्य है। 


हिरण्यगर्भ आदि 
दिरिणय गर्भो भगवान एप बुद्धिरिति स्मृतः । 
प्रहानिति च योगेषु, विरिंचिरित चाप्पजः ॥ 
मद्दानात्मा मतिविष्णु, शंभ्रुश्न वीयवान्‌ तथा । 
बुद्धि प्रशोपलन्धिश्व तथा ख्याति धर तिः स्मृतिः ॥ 
पर्याय वाचकोः शब्द! मह्दानात्मा विभाव्यते । 
मद्दा भारत, अनुगीता अ० २६ 


( «६४ ॥) 


या प्राणेन सम्भवत्यदि'त देवता मयी । 
गुहां प्रतिश्य तिश्टन्तीं या भूतेभिव्य जायत ॥ 
कठ० उप« २१७ 

इसका भाष्य करते हुय श्री शंकराचारयजीन लिखा है-- 

“ग्राणुण” हिरएयगर्भ रूपेण 

अथोत जो देवता मयी अंदति प्राणरूप ( हिग्ण्यगर्भ रूप ) 
से प्रकट होर्ताहे तथ जो बुद्ध रूप गुहामें प्रत्रष्ट हो कर रहने 
बाली और भूतों ( इन्द्रियों ) के साथ ही उत्पन्न हुई हैं उसे देखो 
निश्चय यही वह तत्वहें। यहां प्राणका नाम हिरण्यग् हं। 

तथा ऊपरके श्लाकोंमें बुद्धि अदिका नाम हिरण्यगर्म है । 


धाता, विधाता, दो ख्नियां हैं 


ये ते खिया धाता विधाता च ये च कृष्णा: सिताश्र 
हि अ कर | 4 [ च्जै 

तंतवस्ते | राज्यहनी यदपि तच्चक्र द्वादशार पड़ व कुंमाराः 
परित्रतयान्ति ते ॥ १६६ ॥ महाभा० आदि० आ० ३ 

धाता ओर विधाता ये दो स्त्रियांह श्वेत ओर काले धागे दिन 
ओर राजिका समयहै, बारह आरों बाला चक्र जो छे कुमारों द्वारा 
घुमाया जाताहे बह सम्बतसर चक्रहे। 

यहां ऐसा कहा गयाहै कि *धाता और विधाता” ये दो स्त्रियां 
हैं. ओर मन्‍्त्रोंमे ऊषा और नक्ता' ये दा स्त्रियां होनेका वर्णन है । 
इस विषयमें यहां इतना ही कहना प्रयोप्त है कि ऊष; काल और 
'सायंकाल' का ही दूसरा नाम क्रमशः 'घाता और विधाता' है। 


( न६र ) 


पं० सावदलेकरजी लिखित मद्याभारतकी समालोचना. अथम 
भाग, प्र० ५० उपरोक्त लेखसे स्पष्ट सिद्धहे कि बंदिक साहित्य में 
धाता ओर विधाता' शब्दके अर्थ रात्री ओर दिनक्े हैं। अत 


/प्र्याचन्ट्र मसो धाता यथा पृवमकल्पयत्‌ 


इस श्रतिका यह श्र्थ हुआ कि, ऊपाने सूर्य को ओर रात्री ने 
चंद्रमाकी उत्पन्न किया। यह अशथ युक्ति युक्त तथा वंदिक 
पद्धति के अनुकूल भी है । 


हिरणयगर्भ 

“हिरण्यगर्भः समवतताग्रे भूतस्यजातः पतिरेक आसीतू । 
स दाधार प्रथित्रीं द्यामृतेमां कर्मे देवाय हविषा विधेम ॥१॥ 

य आत्मदा बलदा यस्य विश्व उपासते ग्शिष यस्य 
देवा; | यस्य छायामृत॑ यस्य सृत्यु/ ऋसस्‍्प देवाय दृषिया 
विधेम ॥ २॥ 

यः प्राणतो नि्मिषतो महित्वेक इद्राजा जगतो चभूव | 
प ईशे अस्य द्विपदश्तुष्पद! कस्मे देवाय हविषा विधेम रि। 

यर्प्रेमे हिमवन्तों मह्दित्वा यस्य समुद्र रसया सहाहु। | 
यस्येमाः अ्दिशों यस्य बाहुकस्म देवाय हथिषा विधेम ।४॥ 

येनदोरुग्रा प्थिवी च दृदा येन स्वः स्तमितं येन नाकः 
यो अन्तरित्ते रजसो विमानः कस्मे देवाय हविषा विधेम ।५॥ 

य॑ क्रन्दसी अवसा तस्तभाने अम्येक्षेतां मनसा रेजपाने 
यत्राधि घर उदितो विभाति कस्मे देवाय दृविषा विधेम ।६। 


( ६४६६ 3) 


आपो ह यद्वृहतीविश्वमायन्‌ गम दधाना जनयन्ती- 
रप्रिम्‌ ततो देवानां समवतेता सुरेकः कर्म देवाय हविषा 
विधेम || ७ ॥ 

यश्चिदापो महिना पर्यपश्यद्॑दधाना जनयन्टीयज्ञम्‌ 
यो देदेप्वधि देव एक आसीत्‌ कस्मे देवाय हविषा विधेष।८ 

पानो हिंसीज्जनिता यः पृथिव्या यो वा दिव॑ सत्यधर्मा 
जजान यश्थापश्न्द्रा वृद्तीजेजञान कस्मे देवाय हविषा 
विधेम ॥ ६ ॥ ; 

प्रजापते न त्वदेतान्यन्यों विश्वा जातानि परिता बभूव 
यत्‌ कामास्ते जुहमस्तञो अस्तुवय स्थामपतयोरयीणाम।१०। 

१--सबसे पहले केबल परमात्मा व हिरिण्यगर्भ थे । उत्पन्न 
होने पर वह सारे ग्राणियोंके श्रद्वितीय अधीश्वरथे । उन्होंने इस 
पृथ्वी ओर आकाशको अपने-अपने स्थानोंमें स्थापित किया। 


उन “क” नाम वाले प्रजापति देवता की हम ह॒बिके द्वारा पूजा 
करेंगे अथवा हम हृव्यके द्वारा किस देवता की पूजा करें । 


२--जिन प्रजापतिने जीबात्माको दिया है, बल दिया है. जिन 
की आज्ञा सारे देवता मानतेहें जिनकी छाया अम्ृत-रूपणि है, 
ओर जिनके वशमें मृत्युहे उन“क” नाम वाले** - 


३--जो अपनी महिमासे द्शनेन्द्रिय और गति शक्ति वाले 
सीवोंके अद्वितीय राजा हुए हैं; और जो इन द्विपदों और घतुष्पदों 
के प्रभु हैं, उन “क” नास वाले ** 


४--जिनकी महिसासे ये सब हिमारुछन्न पव॑त उत्पन्न हुंए हैं, 


( २९१ 3) 


जिनकी र्ृष्टि यह स साथरा धरित्री कद्दी जाती है और जिनकी 
भुजाएँ ये सारी दिशाएँ हैं, उन “क” नाम वाले * *.] 


५--जिन्होंने इस उन्नत आकाश और प्ृथिबीको अपने-अपने 
स्थानों पर हृढ्रूपसे स्थापित किया है, जिन्होंने स्वर्ग और 
आदित्यको रोक रखा है; और जो अन्तरिक्षमें जलके निमोंता हैं। 
उन “क” नाम वाले * 


६-- जिनके द्वारा दग्यो और प्रथिवी, शब्दायमान होकर, 
स्तम्मित और उल्लसित हुए थे; और दीपिशील ञो ओर प्रथिवीने 
जिन्हें महिमान्वित समझा था । तथा जिनके आश्चयसे सूर्य उगते 
और प्रकाश करते हैं, उन “क” नाम वाले' ** 


७--अचुर जल सारे भुवनको आनछन्न किये हुए था। जलने 
गर्भ धारण करके अप्नि वा आकाश आदि सबको उत्पन्न किया। 
इससे देवोंके प्राण. वायु उत्पन्न हुए। डन “क” नाम वाले ** 


८--बल घारण करके जिस समय जलने अश्रप्मिको उत्पन्न 
किया. उस्त समय जिन्होंने अपनी महिमासे उस जलके ऊपर 
चारों ओर निर्रक्षण किया तथा जो देबोंमें अद्वितीय देवता हुए, 
उन 'फ' नाम बाले ** 


€--जो प्रथिबीके जन्मदाता हैं. जिनकी धारण-छ्षमता सत्य 
है. जिन्होंने आकाशको जन्म दिया और जिन्होंने आनन्दवद्धंक 
तथा प्रचुर परिमाणमें जल उत्पन्न किया. थपह हमें नहीं मारे । 
उन “क” नाम बाले-*' 


१०--प्रजापति तुम्हार अतिरिक्त और कोई इन समस्स 
घत्बनज्न बस्तुओंको अधीन करके नहीं रख सकता | जिस अभि- 


( श्दढ ) 


४४३४ हम तुम्हारा हवन करते हैं, बह हमें मिले | हम घानाधि 
प' हों ! 


हिरिस्यगर्भ रहस्य--“सूप्ठिकी आदिम एक हिरण्यगर्स था। 
यह हिरिण्यगर्भ ओर कुछ नहीं. एक परम विशाल 'नीहारिका' था 
जो अपने अक्ष पर बड़ी तेजीसे घूमता था | जिस प्रकार आतिश- 
बाजी की घूमती हुई अग्निक्की चिनगारियाँ टूट टूट कर निकलती 
हैं। ओर उसी चरम्ीके आस-पास घूमने लगती हैं, उसी प्रकार 
उस घूमते हुय आदि हिरण्यगर्भमेसे किरोड़ों सूर्य दूट टूट कर 
निकले ओर उसीके आस पास घूमने लगे ओर फिर इसी विधिसे 
प्रत्यक सूयसे ओर और दुकड़े होकर उनके सोर चक्र बने। 
हमारा सोर चक्र (अथान्‌ सूयके साथ आठों-प्रहों आदिका मंड) 
शोरी नामक एक बहुत बड़े सू्यकी आर बड़ी तीज्रगतिसे भागा 
चला जा रहा है ।” ( कल्याणके शिवांकसे । ) 


तथा पं० जयदेवर्जा विद्यालंकारने यजु्वेद अ० १३ में इस 
सन्त्रके भाष्यसें लिखा है कि-- 


“राष्ट्रके पत्षमें--( हिंरएयगर्भः ) सुबर्शकोश का प्रहण करने 
वाला उसका स्वामी समस्त राष्ट्रके उत्पन्न प्राणियोंका एक मात्र 
.पालक है । वही ( प्रथिवीम्‌ ) पएथिवीस्थ नारियों ओर ( द्याम ) 
ओर सूययके समान पुरुषोंको भी पालता है। उसी प्रजापति राजा 
की हम (हविषा) अन्न ओर आज्ञा पालन द्वारा सेवा करें ।” 


यहां हिरण्यगभके अर्थ सुबृणमय कोशके स्वामी, राजा, 

. किया है | तथा 'प्रथिवी' ओर 'द्याम' के जो विलक्षण अर्थ किये 
हैं, उसकी समालोचना करके हम ब्यर्थ समय नहों खोना चाहने । 

तथा अथवंबेद कां० ९०में केन यूक्त हे उसमें निम्न मन्त्र द्रष्टव्य हे। 


( >्दृह ) 


: तस्मिन्‌ हिरण्य ये कोशे अयरे त्रिप्रतिष्ठते । तस्मिन्यच- 
पात्मन्‌ वत्ततद्व ब्रह्म विदों विदृः ॥ ३२ ॥ 


डस तीन झअरों वाले, तीन सहारों बाले. सुनहरी कोशमें जो 
आत्मा (मन) सहित यक्त निवास करता है उसको आत्मन्नानी ही 
जानते हैं। पं० सातवलेकरजीने 'चेदपरिचय” के तीसरे भागमें 
इस सूक्तको सुन्दर व्याख्याकी है। यहाँ आत्माका तथा उसके 
शरीरस्थ कोशंका मनोरम वर्णन है । पं० जी लिखते हैं कि. 
“इनमें जो हृदयकोश है, उस कोशमें 'आत्मन्वतयक्ष" रहता है, 
इस यक्षका बह्म ज्ञानी ही जानते हैं। यही यक्ष केनोपनिषदमें है 
ओर देवी भागवतकी कथार्भ भी है | यह यक्ष ही सबका प्रेरक है 
यह “आत्मवान्यक्ष” है । यह सब इन्द्रियों ओर प्राण्योंका प्रेरणा 
करके सबसे कार्य कराता है। यह अन्य देवोका अ्रधिदेव हे, 
शर्ररमें जो देवोंके अंश हैं उन सब देवोंको नियंत्रण करने वाला 
यही आत्मदेव है | यही आत्माराम है । इस रामकी यह दिव्य- 
नगरी अयोध्या नामसे सुप्रसिद्ध है ।” यही मण्डुकोपनिषद्‌में है । 


हिरणमये परेक़ोशे विरजं ब्रह्म निष्कलम्‌ । तच्छुभ्रं 
ज्योतिषां ज्योनिरत्तद्यदात्म बिदों विदु)। २।२।६ 


बढ निर्मल और कलाहीन त्रह्म (अ.त्मा) हिस्ण्मय ज्योतिर्सय 
(बुद्धि विज्ञान प्रकाश) इति श्री शंकराच|य-- 


अथोत्‌--बुद्धिष्पी विज्ञाममय कोशमें विद्यमान है || बह 
आ/त्मा शुद्ध और सब ज्योतियोंमें एक सर्व॑ श्रेष्ठ ज्योति है। उसे 
आत्मज्ञानी ही जानते हैं । इस प्रकार व दक साहित्यमें हिरणय- 
गर्भ, गा आदि शब्दों द्वारा आत्माका वर्णन किया 
गया है । 


६ *७७ ) 


श्री हीरेखनाथदत्तने तेदान्त रदस्यमें इस कोशका वर्णव निम्न 
'अंकार किया है | 


ब्रह्म पुर 


देह को पुर कहते है और पुरमें रहनेस देही जीव्रको पुरुष 
कहते 
पुरिवपति शेते वा पृरुषः 
गाीताने 'नवद्वारपुरदेही' ककमें. दहरूपपुरमें देहीके रहनेका 
उल्लेस्य किया है । देहरूप पुरके-आँखें. क,न, मुँह. प्नश्व॒ुति नव 
दरवाजे हैं। इसीसे उपनिषद्ने कहा दै;-- 


नवद्वारे पूरे दही हंसो लेलायते वहिः | श्वेत ३३१८ 

जीव रूप हंस इस नवद्वार » पुरमें क्रीड़ा करता है त्रद्मरन्ध्‌ 
कौर नाभिरन्धू को कहीं देह-पुरका ग्यारहवाँ दरवाजा कहा 
गया है । 

पुरमेकादशद्वारं अजस्यावक्रवेतसः | कठ० ५११ 

केवल मनुष्य रूप जीवके रहनेका घर ही पुर नहीं है; बल्कि 
पशु,, पक्षी क्रीट, पर्तम सब प्रक्रारके जीवोंकी देहका पुर कहा 
गया है । 

पुरथक्ते द्विदः पुरथ्क्रे चतुप्पदः । 

पुरः स पक्षी भूत्वा पुरः पुरुष आविशत्‌ ॥। 

बृहद८ २,४।/८ 

ब्रह्मने द्विपद शा पुर बनाया ओर उसने पक्ती बन कर पुरमें 

प्रदेश किया। पुरुषका श्रथे है नर-नारी | पक्षी, इतर प्राणियों 


(६ ४७१ ) 


पशु, पक्षी, कीट, पतंग इत्यादिका उपलक्षण है । इस पुर-अधेशका 
वर्णन ऐतरेय उपनिषद्में इस तरह है-- 


सो5दुभ्य एवं पुरुष समुद्धत्या मृच्छेयत्‌ । तमभ्यतपत्‌ । 
त्तस्याभि तप्तस्यमुखं निरभिध्वत | नासिके निरमिधेतां भ्रक्षिणी 
निरमिधेतां क। निरमियेता त्वह निरमिधत हृदय निर- 
मिद्यत नाभिनिरमियत शिश्न निरमभिधत । ऐतरेय १।३-४ 

अग्नि्वाग्भूत्वा मुख प्राविशत वायु प्राणो भृत्वानासिके 
प्राविशदा दित्यश्रज्ञुभू त्वाक्षिी प्रातिशदिशः श्रोत्र॑ भूत्वा 
करों प्राविशन्नोषधिवनस्पतयों लोमानि भूस्वा त्वच॑ प्राबि- 
शंश्रन्द्रमा मनो भूत्वा हृदयं प्राविशन्मृत्युरपानो भूत्वा नाभि 
प्राविशदापोरेतोभूत्वा शिश्न॑ प्राविशत्‌ । ऐतरेय २।४ 

स ईक्षत कथ॑ नंद महते स्थादिति | स ईक्षत कतरेण 
प्रपद्चया इति। स एतमेव सीमान॑ विदार्यतया द्वारा प्रापद्यत | 
सेत्रा विदृतिनाम | स एतम्रेव पुरुष ब्रक्न ततमम्पश्यदिदम 
द्शभिति | ऐत ० ३।११-१३ 

इस ( परमात्मा ) ने जलसे पुरुषमृति उद्धृत करके छसे 
संमूछित कर दिया-उसे अभितप्त किया। उस अ्रभितप्त मूतिका 
मुख निर्भिन्न होगया, नाक निर्भिन्न होगई. कान निभिन्न होगये 
त्वचा निर्भिन्न होगई, हृदय निर्भिन्न हागया, जाभि निर्भिन्न हो 
गई, शिश्न निर्भिन्न ह्वोगया | तब इन्द्रियोंक अधिष्ठाता देवताओं ने 


उस मूर्तिमें प्रवेश किया। वाक इन्द्रियके रूपसे अप्निने मुखमें 
प्रवेश किया । प्राणरूपसे वायुने नासिकामें प्रवेश किया । चच्चुरूप 


( «७४% ) 


से सूयने »ंखोंमें, वनस्पतियोने लंम-रूपसे त्वचामें प्रवेश 
किया । चरद्रमाने मनरूपस हृदयमें प्रवेश किया, सत्युने अपान- 
रूपसे. प्रवश किया. जलने रतरूपसे शिश्नमें प्रवेश किया, तब 
परमास्माने देखा कि बिना मर यह देह किस तरह रह सकता हे? 
बह सोचन लगा कि में प्रवेश किस तरह करूँ। वह इस सीमा 
( मध्तक ) का चीरकर, उसी द्वार होकर, प्रविष्ट हगया। उस 
द्वारका नाम विद्वति ( ब्रह्मरन्धू ) हे। उससे उक्तपुरुषने श्रक्चको 
(शरीरमे ) स्थित देख लिया । 


इस बिवरण से मालूम हा जायगा कि ब्रह्म ही जीव रूप 
से पुर में प्रवेश करता है । वह पुर का स्वामी है। इसके द्वारा 
जीव ओर इंश्वर तात्विक एक्य प्रतिपन्‍न होता हे इस संबंध में 
गीता ने साफ साफ कह दिया है कि जीव ब्रह्म का ही अंश हैं । 
परमेबांशों जीवलोके जोवभूरः सनातन; । गीता १५४७ 
सनातन जीव त्रह्म का ही अश है। 
गीता में अन्यत्र कह। गया है-- 
अहमात्मा गुडाकेश सव्वभूताशय स्थितः | गीता १०२० 
हे अजुन ! सबमभूतों की वुद्धि में स्थित श्रात्मा(जीव) में ही 
(भगवान) हूँ । 
सेत्रज्ञश्यार मां विद्धि सम्त्ेत्रपु भारत | गीता १३.२ 
हे अजुन सब चेत्रों में क्षेत्रक्ञ मुके (आत्मा को) जानना । 
कपयन्तः शरीरस्थं भूतग्राममबेतसः 
- माञ्यवान्त- शरीरस्थं तानू विद्यासुर निश्वयान ॥ 
; ग्रीता १७,६ 


( डर ) 


जो लोग श्रासुरिक साधक हैं, शरीर के ९ (इन्द्रिय 
समूह ) को ओर शरीरस्थ इस आत्माकों क्केस देते हैं। यहाँ पर 
भूत प्राम' शब्द इन्द्रिय समूहके लिये ही प्रयुक्त हुआ है। अतः 
भूतोंका अर्थ इन्द्रियाँ करना युक्तियुक्त है । इसलिये बैदिक 
साहित्य में जहाँ जहाँ पंच भूतोकी उत्पत्तिका कथन हे वहाँ वहाँ 
पाँच इन्द्रियोंकी उत्पत्तिसे अभिप्राय समझना चाहिये। हे 


उपद्रष्टानुमन्ता च भर्त्ता भोक्ता महेश्वरः 
परपात्मेति चाप्युक्नो दहेइस्मिन पुरुषः पर) ॥ 
गीता १३॥२३ 


इस दंहमें परमपुरुष परमात्मा महेश्वर विराजमान है, जो 
साक्षी अनुमन्ता, भरता और भोक्ता भी है। यहाँ जीवको द्वी 
परमात्मा, व महेश्वर आदि फहा गया है । 


यथा सुदीप्तात्‌ पावकादू विस्फुलिड्लाः सहख्रशः प्रभवन्‍्ते 
सरूपाः । तथाक्षरात्‌ विविधाः सोम्यभावाः# प्रजायन्ते तत्र 
चेवापि यन्ति ॥ घुण्डक २११ 

यथाग्नेः चुद्रा विस्फुलिड्र। व्युच्नरन्प्येव मेवास्मादात्मनः 
सब्षे प्राणाः स्व लोकाः सर्व्वे देवाः सर्व्वाणि भ्रतानि 
व्युच्चरम्ति । ( बृह० २।१।२० ) 





& यहाँ माष्यकारोंने भावा? शब्दका अथ जीव ही किया है। 
इससे सिद्ध है कि वैदिक साहित्यमें विचारोंको भी जीव कहते हैं। भरत 
जहाँ जहाँ ब्रह्मसे जीवोंकी उत्पत्तिका बन है वहाँ वहाँ आत्मासे भावोंकी 
उट्यन्तिका बणुन है ! 


( २७४ ) 


जिस प्रकार सुदीप्त श्रप्ति से एक ही सी हजारों चिनगारियाँ 
निकलती हैं. उसी प्रकार अक्षर पुरुष ( ब्रद्यस ) विविध विचार 
उत्पन्न होते हैं और उसीमें विलीन होजाते हैं । 

जिस प्रकार अभिसे छोटी २ चिनगारियां निकलती हैं. उसी 
प्रकार उस आत्मासे सब प्राण, सब लोक, सब देवता और सब 
भूत ( इन्द्रियाँ ) निकलते हैं । 

यह जीव देहरूप पुरमें रहता है। इसीसे तो हृदयका नाम 
हद अय है । 

स॒ वा एप आत्मा हृदि | तस्य एतदेव निरुक्षम | हृदि 
अयमिति। तस्पात्‌ हृदयम्‌ । छान्दोग्य, ८।३॥३ 

वह आत्मा हृदयमें विराजमान है । उस की निरुक्ति ऐसी डी 
है | वह हृदय में हे, इसी लिये हृदयको हृद्‌ अय॑ कहते हैं। 


गीतामें भी श्रीकृष्णने बारम्बार यही उपदेश दिया है--- 


ह॒दि सब्बस्य | घिष्ठितम्‌ । गीता १३। १७ 

सबंस्य चाह हृदि सन्निविष्टट | गीता १५ | १४ 

ईशवरः सब्वेभृतानां हहेशेउजु तिष्ठति । गीता १८।६१ 

बह सबके हृदयमें अधिप्ठित है. सबके हृदयमें सन्निविष्ट है 
ओर सब भूतोंके हृदयमें बिराजमान है । 

इस हृदयको उपनिषदने स्थान स्थान पर गुदा कद्दा है--- 


गुद्दादितं गहरेष्ट पुराणम्‌ । 
कहीं कहीं पर इसका नाम पुण्डरीक अ्रथवा हत्पश्म है--- 


( रेफर ) 


हत्पत्रकोशे ब्िलसत्‌ तडित्प्भम्‌ । (भागवत) 

पद्मकोश प्रतीकाशं सुविरश्चाप्यधोश्रुखम्‌ । 

हृदयं तद्विजानीयादू विश्वस्यायतनं महत्‌ ॥ 

ब्रह्नोपनिषद्‌ ,४० 

हृस्पुएडरीक बिरजं विशुद्धं विचिन्स्यमध्ये विश विशो- 
फेम | केवलय १४ 

पत्मक्नेश प्तीकाशं हुव॑ चाप्यधोधुखम्‌ । नारायय १२।१ 

ततो रक्त त्पला भा पुरुषायतनं महत्‌ । 

दहरं पुण्डरीक दढ्वंदान्तेषु निगयते ॥ ज्ुरिका १० 

उस हत्पद्बको थियासफिस्ट लोग ४प्77० 9209 कहते हैं । 
यहीं जीवका चरमकोश हे । 


दिरण्पये परे कोशे बिरजं ब्रह्म निष्कलम्‌ । 


साधारण जीवोंके जिन पाँच कोषों का उल्लेख पाया जाता है-- 
अज्नसय, प्राशमय, मनोमय, विज्ञानमय, और आनन्दमय-वह 
कोष उनके भीतर भी है। इसीसे इसे परकोष कहा गया हैं । यह 
ज्योतिमेय, विद्यतकी भांति चमकीला है। इसीलिये इसे हिरण्मय 
कहा गया हे | इस कोशको ज्कक्ष्य करके नारायण उपनिषद्ने इस 
प्रकार कहा है । 


नीलतोयज्ञमध्यस्था विद्युल्लेखेव भास्रा । 
नीवारशुकवत्‌ उन्‍्त्री पीता सास्वस्थनूपमा ॥ 
बद्द कोश बहुत ही सूक्ष्म, नये उपजे धानके अगले भागश्नी 


५ ब्रज 
तरद और बिंसलीकी तरइ चमकीला है इसीमे जींवोस्मोका 
निवास हे ह 


तस्याः शिशवाया पध्ये तु परमात्मा व्यवस्थितः 

' “मेत्रायणी उपनिषद्में यही बात लिखी है-- 

* हदयाकाशमयं कोशं आनन्द परमालयम्‌ | मेत्र ० ६।७ 
नारायण उपनिषद्का भी यही उपदेश है । ह 


/ : दहं विषापं परवेश्मभूत॑ यत्पुण्डरीक पुरमध्यसंस्थम्‌ । 
तत्रापि दहं गगन. विशोऊस्तस्मिन्यदल्तस्तदुपासितव्यम्‌॥ 
१३। ३ 
अथोत्‌--देहरूष पुरमें एक बहुतसी सूच्रम पुण्डरोक विराज- 
मान है। उस पुण्डरीकमें जो परम देवता शोकतीत.' पापहीन, 
गगन सटदृश अधिप्ठित है उसकी उपासना करनी चाहिये ,। 


यह पर-देवता ही ब्रद्म है और इसीलिए देहका त्रह्मपुर कहते 
हैं । इस सम्बन्धमें छोन्दोग्यठपनिषद्का यह उपदेश है-- 


- अथ यदिदस्‌ अस्मिन्‌ ब्रक्षपुरे दहर पुणडरीक॑ वेश्म, 
दहरोउस्मिन्‌ अन्तर आकाशः । तस्मिन्‌ यदन्तः तदू अन्यें-- 
श्व्यम्‌ तद्‌ पिजिज्ञासितव्यमू ।छान्दोस्य, 5११. 
इस ब्रद्यपुर ( देह ) में छुद्र पुए्डरीक रूप एक घर है; वहाँ 
छोटासा अन्तर आकाश है | उसके जो भीतर है उसका अन्वेषण 
अनुसंधान करना चाहिये । तो यह अन्तराकाश क्या चीज़ है 
की शंकराचाय इसी आकाशको ब्रह्म कहते हैं। इस आकाशके 
सम्बन्धमें छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ कद्दता है-- 


५ बेंऊ७क ) 


यावरान्या अयमाकाशस्तावानेपो5-्तहुद्य आकाश! । 
उमे अस्मिन्थबा थित्री अन्तेरेत्र समाहिते उमावश्रिश्व 
वायुश्र व्वर्य्याचन्द्रमपावुभो विद्युन्नदत्राण यचास्येद्ास्ति 
य्च नास्ति सव्य तदस्मिन्‌ समाहिदम्‌ इति। छा" ८।१।३ 


सह अन्तर-हृदयका आकाश इसी आकाशकी तरह्‌ बृह्दत्‌ है। 
स्वर्ग, म॒त्ये, अप्रि, वायु चन्द्र. सूर्य, विद्युत, नक्षत्र-जो कुछ हैं; 
भोर जो नहीं हैं--सब उसीके अन्तगंत है । 


अ्रन्यत्र देह को देवालय कद्दा है-- 


देहो देवालयः श्रोकः स जीवाः केवल! शिवः । 
मेत्र्यी २।१ 
देहको इस लिए देबालय कहते हैं कि यहाँ पर सदाशिव 
अधिष्ठित' है। देह जिस देवताका आलय हे वे देव स्वयं भगवान 
हैं | उपनिषद्‌्में उनका केबल देव शब्द द्वारा अनेक स्थानों पर 
निर्देश किया गया है। वह थुतिमान देवता है. ज्योतिका ज्योति 
है, इसीसे उसका नाम देव ( दिव द्यातने ) है । वह, ( झ्ानंसे ) 
सर्वव्यापी हैं और सारे जगतमें अनुम्यूत है; इससे बह्द देव 
( दिव व्याप्तो ) है। इसलिये उसका एक नाम विष्णु (बेवष्टि इति 
विष्णु:) है| श्वेताश्वतर उपनिषद्‌का कथन है-- 


उपरोक्त प्रमाणोंसे यह सिद्ध है कि--द्िस्स्यगर्भ. परमात्मा, 
महेशवर, सब नाम इसी जीवात्माके हैं. तथा इस जोबके प्राण 
आदिकी रचनाको ही दिर्श्यगर्भकी सृष्टि रचना कद्दा जाता दे । 


१ तन हु न हा ु वि पे 


५४ >“श्ीन- हर 


पुरुष सृक्त 
“| हुए ०० 

सहस्रशीर्षा पुरुपः सहस्राचः सहस्रपात्‌ । 
स भूषिं विश्वतो ब्ृत्वात्य तिष्ठदशाडुलम्‌ ।॥ १ ॥ 
पुरुष एवेदं सब यद्भूत॑ य्व भव्यम्‌ 
उतमृतलवस्येशानो यदन्नेनाति रोहति ॥ २ ॥ 
एता वानस्य महिषातों ज्यायांश पूरुषः । | 
पादोषस्य विश्वा भृतानि त्रिपादस्यासृतं दिवि ॥ ३ ॥ 
त्रिपादृष्य उदेत पुरुषः पादोस्येहा भवत्‌ पुनः । 
ततो विष्वद् व्यक्रापत्‌ साशनानशने अभि ॥ ४ ॥ 
तस्माद्िरडाजायत्‌ विराजों अधि पूरुषः |. 
स जातो अत्यरिच्यत्‌ पश्चादृभूनि मथोपुरः ॥ ५ |! 
यत्‌ पुरुषेण हविष। देवा यज्ञ मतन्वत । 
वसन्तो अस्यासीदाज्यं ग्रीष्म इृष्मः शरद्धविः ॥ ६ ॥ 
-त॑ यज्ञ बहिंषि प्रोत्तन पुरुष जात मग्रतः | 
तेन देवा अयजन्त साध्या ऋषयश्र ये ॥ ७ ॥ 
तस्मायज्ञत्‌ सर्व हुतः स*भृ्त पृषदाज्यम्‌ | 
पशुन्‌ तांश्रक़र वायव्यानारणयात्‌ ग्राम्याँश्व ये | ८ ॥ 


( #*७६€ )॥ 


तस्माथज्ञात्‌ सवंहुत ऋचः सामानि जक्षिरे | 
छन्दांसि जज्ञिरे तस्पाद्य जुस्तस्मादजायत || £ ॥ 


तस्मादश्या अजायन्त ये के चोभयादतः । 

भावों ह जज्षिरे तस्मात्तस्माज्जाता अजाबयः || १० ॥ 

यत्‌ पुरुष व्यदधुः कतिधा व्यकल्पयन्‌ | 

मुखं किमस्य को बाहू का अरू पादा उच्यते ॥ ११॥ 

ब्राक्षणो5स्य मुखमासीदू वाह राजन्यः कृतः | 

अरू उदस्य यह्वेश्यः पदुभ्यां शूद्रो अजायत ॥ १२ ॥ 

चन्द्रमा मनसो जातश्रत्ञीः ध्र्यों अजायत । 

मुखादिन्द्र थ्ाभ्रिश्र प्राणाद्वायु/जायत । १३॥ 

नाभ्या आसीदन्तरिक्षं शीष्णों द्योः समवतंत । 

पदम्यां भूमिदिशः श्रोत्रात्‌ तथा लोकां अरकल्पयन।१४। 

सप्तास्पासन परिधियस्िः सप्त समिध! कृताः 

देवा यथज्ञं तन्वाना अवध्नन्‌ पुरुष पशुम्‌ ॥ १५॥ 

यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ । 

ते ह नाक॑ महिमानः सचन्त यत्र पूर्वे साध्याः सन्ति 
देवा: ॥ १६ ॥ 

५--अर्थ--विराटपुरुष सहख्त ( अनन्त , शिरों अनन्त 


चक्ुओं और अनन्त चरणों वाले हैं. । बह भूमि (ब्रह्लास्ड ) 
को चारों ओरसे व्याप्त कंके ओर दश अंगुलि-परिमाण 


( . ब्ट्र० ) 


झधिक होकर अथोत्‌ ब्रद्माग्ड से बाहर भी व्याप्त होकर 
अवस्थित है । 

२--जों कुछ हुआ है ओर जो कुछ होने वाला है, सो सब 
इंश्वर ( पुरुष ) ही हैं | बह देबत्वके स्व्रामी हैं; क्‍यों कि प्राणियों 
के भोग्यके निमित्त अपनी कारणावस्था को छोड़ कर जगदुवस्था 
को प्राप्त करते हैं | 

३--यह सारा ब्रह्माए्ड उनकी महिमा हैे--वह तो स्वयं 
अपनी महिमासे भी बड़े हैं । इन पुरुषका एक पाद (अश) ही 
यह ब्रह्मारंड है-- इनके अविनाशी तीन पाद तो दिव्य लोक में हैं । 


: ४--तीन पादों वाले पुरुष ऊपर ( दिव्य धाममें ) उठे और 
उनका एक पाद यहाँ रहा । अनन्तर बह भोजन-सहित ओर 
भोजन-रहिद ( चेतन और श्रचेतन ) वस्तुओंमें विविध रूपों से 
व्याप्त हुये ! 

५--उन आदि पुरुषसे विराट ( ब्ह्माए्ड-देह ) उत्पन्न हुआ 
, ओर बह्मयाए्ड-देहका आश्रय कर के जीव-छूपसे पुरुष उत्पन्न 
हुए । बह देव-मनुष्यादि-रूप हुए । उन्होंने भूमि बनाई ओर जीवों 
के शरीर ( पुरः ) बनाये । 

६---जिस समय पुरुष-रूप मानस हबिसे देवों ने मानसिक 
यज्ञ किया, उस समय यज्ञ सें बसनन्‍्त-रूप घृत हुआ ग्रीष्म-रूप 
काष्ठ हुआ और शरद्‌ हव्य-रूपसे कल्पित हुआ। 


७--जों सबसे प्रथम उत्पन्न हुए. उन्हीं ( यज्ञ-साधक पुरुष ) 
को यज्ञी य-पशु-रूपसे मानस यक्षमें दिया गया। उन पुरुषके 
द्वार देबों-स।ध्यों (प्रजापति आदि) आर ऋषषियोंने यज्ञ किया । 


८--जिस यज्ञ् सवात्मक पुरुषका हवन होता है, उस मानस 


( २८१ ) 


यज्षसे दधि मिश्रित घृत आदि उत्पन्न हुए | उससे बायु देवता वाले 

वन्य (हरिण आदि ) ओर ग्रास्य ( कुक्कुर ) आदि उत्पन्न हुए । 

६--स्वात्मक पुरुपके हामसे युक्त उस यज्ञसे ऋक ओर साम 
उत्पन्न हुए | उससे गायत्री आई छन्द उत्पन्न हुए और डसीसे 
यजुः की भी उत्पत्ति हुई । 

१०--इस यज्ञसे अश्व ओर अन्य नीचे-ऊपर दाँतों वाले पशु 
उत्पन्न हुए । गो, अज ओर मष भी उत्पन्न हुए 

११---जा विराट पुरूष उत्पन्न किए गये. बह किसने प्रकारोंसे 
उत्पन्न किये गये इनके मुख, दो हाथ, दो उरू ओर दो चरण 
कोन हुए 

१०--इनका मुख ब्राह्मण हुआ. दोनों बाहुओंसे क्षत्रिय 
बनाया गया, दानों उरुओ ( जघनों ) से वश्य हुआ ओर ए्रोंसे 
शूद्र उत्पन्न हुआ | 


१३--पुरुषके मनसे चन्द्रमा. नेत्रसे सूय. मुख्ससे इन्द्र और 
अग्नि तथा प्राणसे वायु उत्पन्न हुए । 

१४--पुरुषकी नाभिसे अन्तरिक्ष, शिरसे यो ( स्र्ग ) चरणों 
से भूमि श्रोत्रसे दिशाएँ आदि बनाये गये । 

१५--प्रजापतिके प्राणादि-रूप दवोंने मानसिक्र यज्ञके सम्पा- 
दुन-कालमें जिस समय पुरुषरूप पशुको बॉधा उस समय सात 
परिधियाँ ( ऐप्रिक और आहवनीयकी तीन ओर उत्तर वेदीकी 
तीन वेदियाँ तथा एक आदित्य वेदी आदि सात परिधियाँ वा सात 
छन्द्‌ ) बनायीं गयीं और इक्कीस ( बारह मास. पाँच ऋतुएँ तीन 
लोक और आदित्य ) यज्ञीय काए वा समिधाएँ बनायीं गई। 

१६--देबोंने यज्ञ ( मानसिक-संकल्प ) के द्वारा जो यज्ञ किया 
वा पुरुषका पूजन किया, उससे जगत रूप बिकारोंके धारक शोर 


( बटर ) 
मुख्य धर्भ हुए। जिस स्वर्गमें प्राचीन साध्य ( देव ज'ति विशेष ) 
ओर देवता हैं उसे उपासक महात्मा लोग पाते है । तर ५ १-६० 


श्री० सायणाचार्यके मतसे यह विराट पुरूष, र/ष्र हे आप 
लिखते हैं कि-- 


“सर्व ग्राणी समष्टि रूपो अक्माण्डदेहो विराडाख्यः 
पुरुषः सोय॑ सहख्रशीर्षा” 


अर्थातू--सब प्राणी सम्ष्टिरप ब्रह्माएड देह वाला यह 
बिराट नामक पुरुष सहस्लशीर्षा है | इसीका नाम राष्ट्रपुुष हे । 


समाज 


अथर्वंबेदके भाष्यमें इसी सूक्तका भाष्य करते हुए पं० जय- 
देबजी विद्यालंकार लिखते हैं कि-- 


“किसी प्रजापतिके शरीरके मुख आदि अवयतोंसे बालकके 
समान ब्राह्मण आदि वर्णंके उत्पन्न हानेका मत धमंभव होनेसे 
अप्रमाशित है । यह केवल समाजरूप प्रजापति पुरुष जिसकी 
हजारों आँखे ओर पेरों आदिका प्रथम सन्त्रमें वर्शन किया है 
उसके ही समाजमय शरीरके अंगोंका वर्णन किया गया है।” 


राजा 


यजुर्वेदके भाष्य अ० ३१ में इन्हीं मन्त्रोंका अथे राजा परक 
भी किया हे | आपने लि्ला हे कि-- 


( एओई ) 


“हक ( सहन? ) वह राजारूप पुरूष, इजारों शिरों बाला, 
हजारों आंखों बाला. हजारों पेरों वाला है।” 

इसी प्रकार सम्पूर्ण सन्त्रोके अर्थ राजा, व राजसभा, परक 
किये है । तथा च सामत्रेदमें; एवं अथर्त्वदर्स आपने इन सन्‍्त्रोंके 
अथ जाबात्मा परक भी किये हैं। अतः यहा ईश्वरका कथन इन 
विद्ठानोको भी सन्देहास्पद है। तथा च भारतीय ईश्वरवादमें, 
पाण्डय राम।वतार शम्मों लिखते हैं कि--- 

“ऋग्वेदके पुरुष व नासदाय सूक्त विद्वानों 67! सांख्यमतके 
मूल कह गय हैं। ओर वदःन्ती भी बदान्तक सृल्भ उस सूक्तोंको 
स्वीकार करत हैं |” 


ह ( १) मूते (२) अमूते, ( द्वा वन ब्रह्मणो छूपे मूत चंबा । मूतें 
च मर्त चामृतं च ) इस शुतिके दो अर्थ किये गये दे एक ग्रधिदेवत 
दूसरे झध्यात्म अविरेवतमें आकाश और वायु को ब्रह्म ( पुरुष ) कहा 
गया है आर उनन्‍्हींको अ्रमृत आर अमृत, आदि कहा गया है । तथा श्री 
शकरगबाचायने अपने भाष्यमें लिखा है कि-पत्त पुच्छादि व्रिशिष्ट खैव 
लिंगस्य पुरुष शब्द दशनात्‌! । ब्र्थाव्‌ तेनिरीय श्रूणि में लिंग शरीर को 
दी पुरुप कहा गया है| तथा च य्याँ एक श्रुति को भी उद्धृत किया 
गया है ( न वा इन्थ सनन्‍्तः शक्ष्यामः प्रजा: प्रजनथित मिमान्‌ सतत पुरुषा 
नेक पुरुष कर वा्मात ते एतान्‌ सत्र पुरवानक पुरुषम कुंजन । अ्रर्थात्‌, 
“इस प्रकार हम प्रथक ६ रहते हुए प्रजा उत्पन्न नहा कर सकते अतः इन 
सात पुरुषोकों ( श्रोत्र, लक, चचछ्तु, जिह्या, भाण, बाक, और मनको ) 
हम एक करदे । ऐसा विचार कर उन्होंने इन सात पुरुषोंको एक कर 
डिया ।? यहा स्पष्ट रूस्स इन्द्रियोंका आर मनका दो नाम पुरुष कह कर 
अन्य कल्पित अर्थोका नबंडन कर दिया है। अतः यह सिद्ध है कि वोदेक 
साहित्प में पुरुष शब्द वायु श्रादिके लिये तथा इन्द्रियों व मन अथवा 
जीवत्माके लिये ही प्रथुक्त हुआ है । 


(६ रतहा४ ) 


यह निश्चित है कि सांख्यवादी विद्वान पुरुषको कतो नहीं 
मानते तथा इंश्वरका वे पग्रवल युक्तियोसे खंडन करते हैं। यही 
अवस्था मीमांसा दर्शनकी हे। जेमुनि ऋषिके मतस भी वेदों में 
सृष्टि कत्तो इश्वरका कथन नहीं है । 


उनके मतमें यह कथन केबल यजमान व देवताकी स्तुति मात्र 
है| तथा च वेद्‌ परिचयमें पं> सातवलकरजी लिखते है. कि-- 


अग्ने सहस्रात्त शतमूध्य छत ते प्राणा सह ख॑ व्यानाः । 
यजु० १७७१ 


“इस मन्त्रका सहस्राक्ष अम्रि आत्मा है | शन्क्रतु, इन्द्र, 
सहस्रात्ञ आदि शब्द आत्मा बाचक ही हैं। सहस्नातजा का धारण 
करने वाला आत्मा ही सहस्नाज्ष अग्नि हे । 


प्राण, उदान व्यान आदि सत्र प्राण सेकड़ों प्रकारकेडे । प्राण 
का स्थान शरीरमें निश्चित है | दृदयमें प्राण है, गुदाके प्रान्त में 
अपान हैं, नाभिस्थानमें समान है, ओर कंठमे उदान है. ओर सब 
शरीरमें व्यान हे प्रत्यक स्थानमें छोटे « भद सहतज्नों हैं ।” 


इसी लिये जीवात्माको 'सहस्राक्' आदि कहा गया है। तथा 
च ब्रद्भाण ग्रन्थोंमें लिखा हे कि-- 


आत्मा हि एवं प्रजापति! । शत० ४।६।१।१ 


इसी प्रकार अन्य अनेक म्थानों पर भी इसी आत्माको 
प्रजापति कहा है इसी प्रकार, हिरण्यगर्भ, ब्रह्म, पुरुष. विश्वकर्मा 
आदि सब नाम आत्माके ही है | तथा च. ब्र> उ० ( २।३।) में 
पुरुष ( ब्रह्म ) के दो रूपोंका वर्णन है । 


( ८ऋ ) 
मुरडकोपनिपद्‌ 


एतस्म ज्जायते ग्राणो मनो सर्वन्द्रियाणि च | ख॑ वायु 
ज्योतिरापः प्रथिवी विश्वस्य घारिणी। 

अग्निमूर्धा च्चुपी चन्द्रसयी, दिशः थ्रोत्रे वागविषृताश 
वेदा! | वायु प्राण हृदयं विश्वमस्य, पद्भ्यां पृथिवा ब्येष- 
सत्र भूतान्तरात्मा ॥ ४ ॥ 

तस्मादम्रिः सांमरधेयस्य झूथे: से।मान्‌ पजन्य ओपधयः 
पृथिव्याम्‌ । पुमान्‌ रेतः विचाति यो।पतार्या वबंवीः प्रजा- 
पुरुषात्‌ सम्प्रसताः ॥ ५ ॥ 

यस्माद्‌ चः सामयजू पि दीक्षा यहाअसर्व ऋतवो दक्षि- 
णाअ । सम्बन्सरश्व यजमानश्र लकाः सोभो यत्र पवते यत्र 
बय। ॥ ६ ॥ 

तस्मान्व देवा बहुधा संग्र्ताः, साध्या मनुष्याः पशवो- 
चर्यांसि प्राण/णनों ब्रीहि यों तपश्र श्रद्धा संत्यं अह्मचर्य 
विधिश्र ॥ ७॥ ॥॒ 

सप्तप्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌, सप्ताचर्षिः समिधः सप्त- 
होमा; | सप्त इमे लोका ये प्रचर्रान्‍्त प्राणा ग्रुहाशया 
निहिता। संप्त सप्र ॥ ८ ॥ 


अर्थ--इस जीवात्मास, प्राण मन. मस्पूर्णा इन्द्रियों, तथा 
आकाश, वायु. जल. प्रथिवी, आदि उत्पन्न हुये इस शआत्माका 


अग्नि मस्तक हैं, चन्द्र व सूर्य नेत्र हैं. दिशायें कान हैं. और वाणी 
इसकी वेद हैं । 


इस आत्माका वायु, प्राण है, सम्पूर्ण विश्व इसका छदय है 
उसी आत्म/क चरणास प्रुथिवी उत्पन्न हु॒इद, यद्र आत्मदत सब 
प्राशियोंका अन्तरात्मा है । 


उसा आत्मास सूथय जिसका समिधा हैँ एसा अग्नि उत्पन्न 
हुआ. साम ( चन्द्रमा ) स मच आर मघस प्रथवा पर आओषाधियों 
उत्पन्न हुई । पुरुष सास (आप।ब पास उत्पन्न हुआ) बाय साचता 
है, इस प्रकार आत्मास हा यह प्रज्ञा उत्पन्न हुई 


इसी अःत्मास, वेद. यज्ञ, ऋतु, दक्षिणा, सवस्सर, *यजमान, 
लाक आदि उत्पन्न हय हैं । 


इसीस देवता व साध्यगण, मनुष्य, पशु, पक्षी, प्राण, अपान 
आदि उत्पन्न हय हैं । 


उसी 'अआत्मासे. सप्तप्राण, ( मस्तकस्थसात इन्द्रियां ) उत्पन्न 
हुआ । आत्मासे ही उनकी सात ज्यातियों सात समिधा (विपय) 

म ( विषय ज्ञान ) ओर जिनसे वे संचार करत है व सात 
स्थान प्रकट हुए हैं । प्रति देहमे स्थापित ये सात > पदाथ इस 
जीवास्मासे ही उत्पन्न हुये हैं । 


इस प्रकार उपनिषदोंमें आत्माकी स्तुति की गईं है | ये 
श्रतियां पुरुष सूक्तके अनुवाद ग्वरूप हैं। अतः यह सिद्ध है. कि 
पुरुष सृक्तम भी इसी आत्माकी स्तुति है न कि किसा कल्पनिक 
इंश्वरका कथन । परोक्त श्रतका अथ सभी विद्वानोंन जाब परक 
किया है अत, यह +रकरण जीवका है यह निर्विवाद है यथा-- 


( ब्टऊठ ; 


पनोगयः ग्राण शरीर नेता प्र तष्ठिती एन्‍्तेहदयं सख्रिधाय। 

तद्‌ विज्ञानेन परिपश्यन्ति धरा आनन्दरूपमसृतं यद्‌ 
विभाति ॥ २।२।७ 

अथं--यह आत्मा मनोमय ( ज्ञानमय ) है प्राण और शरीर 
का नेता है, दृदयमें स्थित तथा अन्नमें प्रतिप्तित है धीर लोग 
शाम्त्र द्वारा उसे जानते हैं | अतः यह सिद्ध है कि यह आत्मा का 
प्रकरण ओर वर्णन है । 


पुरुष सूक्तकी अन्तः साक्षी 

भाष्यकारा ने इस पुरुषसूक्तके अनेक पररपर विरोधी अर्थ 
किये हैं. अतः हम उनसे किसी परिणाम पर नहीं पहुँच सकते । 
इसलिये आवश्यक है कि हम इसकी अन्तः परीक्षा करें । जब 
हम इसकी अअन्तः परीक्षा करते हैं ता हम रपष्ठ बिदित हो जाता है 
कि यहां वतंमान इंश्वरका संकेत भी नहीं हैं । क्योकि निम्न लिखित 

मन्त्र इस कल्पनाका उच्चस्व॒रसे विरोध कर रहू हैं | यथा-- 
इस सुक्तके प्रथम मन्त्रमें ही आया हे कि-- 


अतिष्ठद्‌ दशांगुलम्‌' 
अर्थात्‌ यह पुरुष दशॉगुल ऊपर ठहरा है। इसका अर्थ करते 
हुये, महीघर व उव॒ट आदि सभी प्राचीन भाष्यकारोंने लिखा है कि 
“दश च तानि अंगुलानि, इन्द्रियाणि, तथा च केचिदू 
दर्शांगुल प्रपाणं हृदयस्थानम्‌ । अपरेतु नामसिकाग्रं दर्शा- 
शुलमिति । 


अथाोतव्‌ दश अंगुलिका अर्थ यहां दस इन्द्रियां हैं, उन इन्द्रियों 
से परे आत्मा है । 


।+. टूट 
तथा अन्य ऋषियोंका मत है कि--दशांगुल हृदय स्थान है. 
उसमें अथवा उससे परे यह आत्मा है | 
एवं कई ऋषियोका मत हे कि दशांगुलसे अभिप्राय यहां 
नासिका अग्रभागस है | वहाँ ध्यान करनस यह आत्मा प्राप्त होता 
है| अतः म्पष्ट है कि यहाँ जीवात्माका कथन है | 
तथा च--उपनिपद्में हे कि-- 
पुरमेकादश द्वारमजा स्थायक्र चेतम ०| कठ० उ० २१ 
अर्थात--यह शरीररूपी पुर ( नगर ) ग्यारह दरवाजों बाला 
है। इस पुरका म्वामी (आत्मा) दस दस्वाज़ोंकों लांघ कर 
रहता है | अभिप्राय यह है कि उपनिषद्कार ऋषने उपराक्त 
मन्त्रकें ही भावका व्यक्त किया है । इसी ग्रकार अथव्व॑बेदमें भी-- 
(8 १) 
अप्टा चक्रा नत्र द्वारा 
से इस आत्माके नगरका वर्शान किया है । 


( 
सायणांचाय॑ 
सर्व वेद भाष्यकार सायणाचार्यने अथवंबेद्म आये हुए इस 
सूक्तके आत्मपरक अर्थ भी किये हैं । 
शऋआआप लिखते हैं. कि-- 


“अन्रदर्शांगुल शब्देन हृदयाकाशम्‌ उच्यते, तदू अत्य- 
तिष्ठत्‌ । पूर्ष हृदयाकाशे परिच्छन्न स्वरूप: सन्‌ स्वानुष्ठित 
क्रतु सापर्थ्यात्‌ परिच्छिन्नाकारता परित्यज्य सर्वाति शायि 
स्वरूपो5 मवद्‌ इत्यथ्थः ।” 


(५ श्थढ ) 


अर्थ--“यह पुरुष पहले हृदयाकाशमें स्थित परिच्छिन्न रूप 
वाला था, पुनः अपने अनुष्ठित यज्ञ द्वारा सवोति शायिरूप बाला 
हागया ।” 

अभिप्राय यह है कि यह आत्मा अपने तप आदिसे मुक्त हा 
गया. डसी मुक्त आत्मा परमात्माका यह्‌ पुरुष नामसे बणन है । 
यह तो हुआ परमेश्वर परक अर्थ तथा जीवात्मा परक अर्थ भी 
इसके किये हैं। जिसका उल्लेख हम अगले मन्त्रोंके अभिप्रायोमें 
लिखेगे । 

पुरुष शब्दका उपराक्त अर्थ ही उपनिपदोंमें किया है । जैसा 
कि हम पहले लिख चुके है । 

अतः स्पष्ट है कि यहाँ परमेश्वर, पुरुष, आदिका अर्थ 
मुक्तात्मा है| 

तथा च यह वर्णन संसारी आत्माका भा माना जाता है । ये 
दोनों ही अर्थ हमें अमिष्ट हैं। तथा च जो विद्वान इसका अर्थ 

(5 5 ५ हैं लई 6५ श 

काल्यनिक ईश्वर परक अर्थ करतहैं वे सब प्राचीन मर्यादाके विरुद्ध 
होनेसे त्याज्य हैं | यह ता हुआ प्रथम मन्त्रका अ्थ--अब इसका 
दूसरा मन्त्र लीजिये। 

मन्त्र २--में लिखा है कि-- 


“यदन्नेनाति रोहति' 


यह पुरुष अज्नसे बढ़ता है । 
अतः स्पष्ट है कि यह्द अज्नसे बढ़ने वाला ईश्वर नहीं हो 
सकता । अनः श्वा० दयानन्दजी इसका अर्थ करते हैं कि--- 
“(यत्‌ अन्नेन ) एथिव्यादिना ( अति रोहति ) अत्यन्त 
0 
बधंते [! 


( ४2€० ) 


भावार्थम लिखा है कि---''जो प्रथिवी आदिके सम्बन्धसे 
अत्यन्त बढ़ता है ।” 

संस्कृतमें तो अज्नसे अत्यन्त बढ़ता है. यह पुरषके साथ 
सम्बन्धित था किन्तु भाषाकारोंने आरोहति क्रियाका कर्ता जगत 
को बना दिया । जा कुछ भी हो यह बात पं० सातवलेकरजीको 
खटकी अतः उन्होंने इसका अर्थ किया है कि--'यन जो अमर 
पन ( अन्नेन ) अन्नक द्वारा ( प्राप्त होने वाले सुखसे ) ( अति- 
रोहति ) बहुत ही ऊपर ऊँचा है |” 


तथा च यहाँ ( प्राप्त होने वाल सुखसे ) इस पदका अध्या- 
हार भी किया गया है। तथा च सूक्तके भाष्यमें एवं आगे सूक्तक 
आशयमें. शंकरमतके (अद्वेत) की पुष्टि की गई है । (वेद-परिचय) 
भाग, २ । 

पं» जयदबजी विद्यालंकारने सामवद भाष्यमें लिखा है कि-- 

“बही अमरजीब इस ससारका स्वामी है जो अज्नद्वारा 
कर्म फल्न भोगके द्वारा (अतिरोहति) मूलकारणसे कार्यको उत्पन्न 
करता है । अथोत स सारको उत्पन्न करता है।” आपने 'आरो- 
हति' का अर्थ उत्पन्न करता है करके पहलेकी सम्पूर्ण भूलोंको 
सुधारनेका प्रयत्न किया है । 


तथा सामबेद भाष्यमें , प॑० तुलसीरामजीने लिखा है क्रि-- 


४ ( यत्‌ ) ( अन्नेन ) प्राणिनां मोग्येन (अति रोहति) 
जीवति तस्य ( उत ) अमृत ( वस्य ) प्रोक्षस्य ( ईशानः ) 
अधिष्ठातापि स एवं । 


भाषामें लिखा है कि--'शा कुछ अन्नसे उपजता है उसका 
ओर मोक्षका अधिष्ठाता परमात्मा ही है ।” 


( र९ई१ ) 
स स्कृतमें था-- 
प्राणिनां भोग्येन जीवति' 


अथात--प्राणियोंके भाग्यसे जीता है । 

उसीको भाषामें लिखा है “जो कुछ अन्नस उत्पन्न होता है ।” 
यह भेद क्‍यों किया गया है यह उनकी दिवंगत आत्मा ही 
ज्ञानती हागी। 

सायशाचार्य-- 


न $ _> के नी कर शी था | थे है 

अन्नन प्राणिनां भोग्येन निपित्तनाति रोहति स्वकीयां 
कारणावस्थामति क्रम्य परिद्श्यमानां जगदवम्थां प्राप्नीति 

अर्थात-प्राणियोंके भोग्यक निरम्मित्तस स्वकीय कांग्गा 
आअवन्धाका त्यागकर यह पुरुष स्थूल जगदवस्थाको प्राप्त होता हैं । 
प्रणणियोक्त कमफलके देनेक लिय उसने काय अवम्धा ग्रहण की 
दें परन्तु इसकी यह अपनी निज अवस्था नहीं है । 

महीघर--न सायणाच[यकी नकल मात्र को हैं । 

उबट---आपन लिखा £ कि-- 

“यत्‌ अन्नेन अमृतेन, अति रहति अति गेधं कराति'' 

अथान--आपने अज्नञ का अथ अमृत किया है तथा अन 
राहतिका अथ अतिराघ किया हैं । 


अशिप्राय यह है कि जितन भाष्य उतने हा अ्र्थ | परन्तु 
दुःख लिखना पड़ता है किय सच साप्यकार कत्ल अन्यरेमें 
पत्थर फंक रहे हैं। 


( ४८२ ) 
वास्तविक अथ॑ 


तपसा चीयते ब्रह्म ततो अन्नमभि जायते | अन्नात्माणो- 
० ५ 
पनः सत्यं लोकाः कमसु चासृतम ॥ मु० ११८ 


अधात--यह अष्त्मा तपसे कुछ फूलसा जाता है. । पुनः 
उसस अन्न उत्पन्न द्वाताहे ओर अन्नस प्राण, मन, सत्यलाक; ओर 
कर्म आदि उत्पन्न होते हैं। तथा कमंसे अम्ृतनामक कमंफल 
( देवयानि ) प्राप्त हाता है । 

यही इस पुरुषका अन्नस बढ़ना है। यहाँ अन्नका अभिप्राय 
कारण प्राशसे हे जिसका भाव प्राण कहते हैं. । उससे-- 

अन्यप्राण, मन, सत्यलाक. आढ़ि सूहम ओर स्थूल इन्द्रियों 
तथा स्थृूल प्राण उत्पन्न हात है। तथा च-- 


से वा एप महानज़ आत्मान्नादो वसु दानो विन्दे वसु 
य एवं वेद | बृं० 3० ४७।४। २४ 


अशथान--यह महान आत्मा, अन्न भर्ती; ओर कर्मफल देने 
वाला है | जो एसा जानता हे उसे सम्पूर्ण कर्मका फल प्राप्त 
हाता है । 

मूलमें “बसु दान' शब्द हे जिसका अर्थ धन दाता होता है. 
परन्तु श्री शंकराचार्य एवं श्री रामानुजाचार्य आदिने इसके अर्थ 
कमंफल दाता किय है; अतः हमे कुछ आपत्ति नहीं है। और जो 
भाष्यकारोंने यहाँ कमफलदाता अथ करके इंश्वर परक अर्थ किया 
हे वह स्वथा अ्रममात्र हे। क्योंकि बंदिक वांगमयम्मस कहों भी कर्म 
फलके लिये ईश्वरकी आवश्यक्ता नहीं मानी गई है | तथा डपरोक्त 
श्रुतमं भी इस आत्माका अन्नाद अथोन अन्न खानेवाला कहा हे 


( ८३ ) 
यहाँ सभी भाष्यकारोने यही अथ किया है। अतः यह अन्नादू- 
जीव. इख्र नहीं है । वास्तव तो यहाँ बसु शब्दके अर्थ अष्टकर्म 
ही सुसंगत हैं। कर्सका फल आत्मा स्वयं किस प्रकार देता है 
इसका वर्णन हम उसी प्रकारणमें करेगे। तथा च बेद/न्तसूत्रोंसे 
ज्ञा इश्वर फल प्रदाता निकाला जाता है यह भी ठोक नहीं है । 
इसका भी विस्तारपूर्वक विवेचन वहीं होगा । 


अन्न द्‌ वें प्रजायन्ते “'' अन्नाद भूतानि जायन्ते। 
जातान्यन्नेन वर्धन्ते | * 

स वा एप पुरुषविध एवं । तम्य प्ररुपविधतामन्व्य॑ 
पुरुषविधः | त० उ० २। २। ! 

अर्थात--अन्नसे प्रजा उत्पन्न हाता है. फिर वह अन्नस ही 
जीती है । अन्नसे ही प्राण उत्पन्न हात हैं. तथा अन्नस ही बढ़त 
हैं । इस अजन्नरसमय पिण्डसे. उसके भीतर रहने वाला दूसरा 
शरीर प्राणमय है । उसके द्वारा यह ( अज्नमय काश ) परिपूर्ण 
है । अन्नमय कोशकी पुरुषाकारताके अनुसार ही यह प्राणमय 
कोश भी पुरुषाकार है। आदि। इस प्राशमयकोशस अज्नषमय 
काशकी रचनाका नाम ही पुरुषक्री सृष्टि रचना कहलाती है। 
यह सम्पूर्ण कार्य अन्नस हा होत हैं अतः इसीका 'अन्नेन अति 
रोहति' श्रुतमे अन्नसे बढ़ता है. यह कहा हे। 

मन्त्र तीसरा-- 


“एतावानस्य महिमा 
इस मन्त्रमें कहा है कि इस पुरुपके चार पाद हे, इसके एक 
पादमें रूम्पूर्ण संसार है, तथा तीन पाद दुलोकमें अमर हैं । यहाँ 
भी इसी अःत्माकी चार अवस्थाओ्रोंका वर्शन है जैसा कि हम 


५ इ*हुंड ) 


3० की व्याख्याम लिख चुके है। अथान चहिष्पज्ञ, अन्त-प्रज्ञ, 
ओर प्रज्ञानचन, य तीन मान्नायें 30 की तथा चतुर्थ मात्रा इनसे 
ऊपर जिसको तुरीय अवस्था कहते है. बह आत्माकी शुद्धावस्था 
हे | इस आत्माकी प्रथम अवम्थाम ही सब ससार हे । 

इसीको वहिरत्मा व संसारी कहते हैं । इसकी अन्य अवम्धाओं 
मे ससारका नाश हा जता हैं । 


अथान--यह स सारस वरक्त हाजाता है । यहा मन्त्र छा 

ड८ ३।१०।६ में भी आया है। वहाँ श्री शंकराचाय लिखतेहें कि-- 
“पुरुपः सब पूणात्‌ पुरिशयनान [* 

. अ्र्थात--सबको पुण करनस व पुर (शरीर) में शयनप्करने 
से यह पुरुष है । तथ। च यजुर्वदभाष्यस उबट' लिखते है कि-- 

“त्रयोशाः अस्य पुरुषस्य अमृतम ऋग्यजुः सामलक्ष- 
णस्‌ आदित्य लक्षण वा दिवि द्यातते इति ।” 

अर्थात--इस पुरुषक तीन अंश (ऋग्वेद, यज्ुर्बवद सामबद, 
लक्षगणा बाले, अथवा सूथरूप) यूल्ाकम हे । इसी प्रकार अन्य 
भाष्यकारोने भी अनक कब्पनायें को हैं | परन्तु छ/न्दोग्य उप- 
निषदने इस म्पष्ठ कर दिया है | यथा-- 

यद्‌ वें तम्पुरुष शरोरािदं वात्र तदू यदिदमस्मिन्न अन्तः 
पुरुषे हृदयपम्भन्हीमे ग्राणः प्रतिष्ठिता एतदेव नाति 
शीयन्ते ॥ 9 ॥ 

ि [4 

संष्षा चतुष्पदापड्विधा गायत्री तदेतहचाभ्यनूक्रम ॥५॥ 

तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्व पूरुष: । पादो5स्य 
विश्वाभूतानि त्रिपादस्थामृतं दिवरि ॥ ६ ॥ 


( इर्/ ) 


अथ--जा भी इस पुरुष शरार हे वह यही हे जो इस अन्त: 
पुरुषमें हृदय है. क्‍योंकि इसामें प्राण प्रतिछ्ठित हैं. और इसीका 
श्रतिक्रमण नहीं करते । यह गायची चार चरणों वाली और छः 
प्रकारकी है यह मन्त्रो द्वारा कहा गया है। यह सब ( उक्त ) 
महिमा इस पुरूपक। ( आत्माकी ) है। / अध्य बिश्वा भूतानि ) 
यह सब्र इन्द्रियें और भ्राण आदि इसके एक अंशमें है ओर तीन 
[ग इसके स्वआत्मामें लान है| यह जावन मुक्त पुकुषका वर्णन 
हुआ । यहाँ मन्त्र ” के अथ्में स्वामी शंकराचायजाने स्त्रयं 
लिखा है कि-- 


“भूत शब्द वाच्याः प्रागा: 
अथात--यहाँ भूत शब्द वाच्य प्राण हैं । 
तथा च गीतामे है कि-- 
९ हि रु 
“कशंयन्तः शरीरस्थ भृूतग्राममचेतसः /” १७६ 


यहाँ भूतग्रामका अर्थ इन्द्रिय समूह ही किया गया है | अतः 
मन्त्रमे भूवानिका अथ इन्द्रियाणि ही हू । इस प्रकार यह मन्त्र 
भी आत्मा बाचक ही है। अब इस आ।त्मास विराट पुरुष (मन्- 
देव) की उत्पत्ति बताई गई हे । 


! विराट 
तस्पाद्‌ विराट जायत विराजों अधि पूरुषः || ५४ ॥ 


अथात्‌ू--डस आत्माके एक पादसे विराट पुरुष उत्पन्न हुआ 
ओर उस बिराटके ऊपर एक अधिष्ठाता पुरुष हुआ। अथवंबेद 
भाष्यमें सायणाचार्य लिखते हैं कि-- 


( रूं६ ) 


“अध्यात्मपत्ते अग्रे सुष्यादों विरादू विविध॑ राजन्ति 
चस्तूनि यस्मिन्निति स विराट मनः संज्ञकः प्रजापतिः सहस्र 
वाह पुरुष: इति प्रकृतात्‌ महापुरुषाद अजायत |” 

अथात-- 'अध्यात्मपत्तमें इसका यह अर्थ है कि उस सहस्रन- 
चाहुः (महस््रा क्ष०) पुरुप्से विराटन।मक मनरूपी प्रजापति उत्पन्न 
हुआ ।” आगे आप लिखते हैं कि-- 

श्रुयते हि “स मान सीन आत्मा जनानाम्‌” मानसीनः 
मनसानिष्यन्न इत्यथ! ।” 

अथोत--वह मनुष्योंकी मनसे निष्पन्न होने वाली श्रात्मा है। 

तथा महीघर लिखते हैं कि-- 


“मर्ववेदान्त वेधरः परमात्मा स्वथायया विराड्‌ देहम 
ब्रक्माण्डरूपं सृष्ठा तत्र जीवरूपेण प्रविश्य ब्रह्माएडा भपानी 
देवतात्मा जावो5मवद्‌ इत्यथः । एतच्चाथवणोत्तरतापनीय- 
स्पष्टपरक्रप्‌ | सवा एप भूतानि इन्द्रियाणि बिराजं देवता! 
कोशांश् सृध्तात्र प्रविष्टः इव विहरति ।” 

अर्थात्‌--' सर्व बेदान्त ग्रन्थोंसे ज्ञातव्य ब्रह्म अपनी मायासे 
ब्रह्माए्डरूप विराट देह रचकर उसमें जीवरूपसे ग्रविष्ट होकर 
घ्रद्माएड अभिमानी देव जीव बन गया। यह भूतरूपी इन्द्रियोंकी 
तथा अन्नमय प्राणशसय आदि कोशोंको रचकर उसमें ग्रविष्ट हुआ 
सा विचरता है।” 


शुद्ध त्रद्मको जीव क्यों बनना पड़ा इसका उत्तर तो आज 
त्तक किसीने नहीं दिया । 


( *€७ ) 


अतः हम भी यहाँ विस्तारभयस इन प्रश्नाका नहीं उठात | 
परन्तु इतना ता यहाँ स्पष्ट है कि यह जीवात्माका कथन है | फिर 
बा कंस क्यों, और कब जीव बन गया यह यहाँका प्रकरण 
नहीं है । 

इससे आगे चलकर इस विराट पुरूषसे सम्पूर्ण सष्टि उत्पन्न 
कराई गई है। उसके विपयमे आर्यसमाजके सुयाग्य विद्वान 
चत्वंद भाष्यकार पं० जयदेवजी विद्यालंकार लिखत हैं कि-- 


“किसी प्रजापतिक शरीरके मुख आदि अवयबोंसे गर्भसे 
बालकके समान ब्र,ह्मण आदि वर्णोंकि उत्पन्न होनका मत असंभव 
हानसे अप्रमागित है। यहू केवल समाजरूप प्रजापति पुरूष 
जिमकी हज़ारों आँखों ओर पेरों आदिका प्रथम मन्त्रमें वन 
किया है उसके ही समाजमय अंगोका वर्णान किया गया है |” 

( अथवंभाष्य ) 
यहाँ पं८जी ने इश्वरकी कल्पनाका प्रत्यक्ष ग्यंडन कर दया है। 


सप्तास्थासन परिधयक्धि! सप्त समिध करता: । 
देवा यद यज्ञ तन्वाना अवधनन्पुरुषंपशुम्‌ ॥ १५ ॥ 


इस मन्त्रका साष्य करते हुये स्वार्मीज! लिखते हैं कि-. 


रा +५ 


“है मक्ुष्यों ' जिस मानुष यज्ञका विस्तृत करते हुये विद्वान 
लोग ( पशुपर ) जानने याग्य परमात्माका हृदयमे बाँध हें ।! 


इनके पश्चात इनके शिप्योंने भी इसों अथंका अनुसरण 
किया। पं८ सानवलेकरजी लिखने है कि-- पुरुष ( पशुम ) 
परमात्सारूपी सर्वद्रष्ठाका अपने सानस यज्ञमें बॉध दिया अथात्‌ 
अपने मनमें ध्यानस स्थिर किया |” 


( रट ) 


स्वामीजीने इस इंश्वरकों बन्धवा दिया इसके लिये संसार 
आपका कृतज्ञ है| क्योकि यह बहुत व काबू होगया था। 


'उबट! के मनमभे इन्द्र आदि देवोन जब पुरुपमेघ यक्ञमें 
नुष्य रूप पशुका बांधा, यह अथ हू 


( सप्रास्यासन ) का अभिप्राय सात समुद्रोस अधिछित यह 
भारतवर्प है | क्योंकि य यज्ञ भाग्तमें ही हात थ | अश्निप्राय यह 
है कि यह सूक्त उस मनुष्यकी स्तुति परक है जिसका अभी बलि- 
दान होना है । तथा च वंदिक 'इतिहासाथ निगाय' में पं० 
शिवशंकर जी लिखते हैं कि-- । 


* सप्रपद्स नयन हय, कराद्रय, घाणद्वय, और सप्रमी जिह्ा 
का ग्रहण है |“ “इस जीबका चारा तरफसे घरकर इस शरीरमें 
रखने हार यही सातो इन्द्रियगण हैं । ओर इन सातोंके उत्तम 
मध्यम अधसके भेदसे २९ प्रकारके विषय हैं ये ही मानो 
समिधाये हैं |” 


यहाँ जीवात्माका बर्शन म्पष्ट है | उपराक्त व्वचनस यह 


सिद्ध हे कि न तो यहाँ परमश्वरका कथन है ओर न सरष्टि उत्पत्ति 
का ही जिकर है । 


निरुक्त 
इस पुरुष सूक्तका अन्तिम १६ वां मन्त्र निमक्तमें आया है । 


“यज्ञेन यज्ञमयजन्तदेवाः । धर्ग्पाणि प्रथमान्यासन॥ 


( ६८६६6 ) 


निरुक़त--अग्निना, अ्रप्रिमर अयजन्त देवाः । अप्नि 
पशुरासीत्‌ तमालभन्त तेनायजन्त्र इति च ब्राक्षराम्‌। तानि 
धर्म्माणि प्रथमान्यामन्‌ | तेहनाक॑ महिमानः समसेवन्त यत्र 
पूर्व साथ्याः सन्ति देवा।साथना/्यस्थानोदेवगणाः, इति 
नरक! पूत देव युगभिति आमस्यानम्‌ । निरुक्र ०आ० १२ 


अथानू--पृतव्-न समयमे देवताओंने अम्िसे अप्निका यक्ष 
किया । ब्राह्मणमे भी लिग्बा हैं कि-- 

पहिले अग्नि ही पशु था उसीसे दवान यज्ञ किया। ये प्रव- 
समयके धम्मं थे। तथा ब्राह्मण ग्रन्थोमे अनक स्थलोंम॑ आया 
है कि-- 

( अग्नि हिं देवानां पशु) ) ए० १ । १४ 


पशुरप यदाभ्न: | शत० ६।४।१॥।२ 

इत्यादि, यहाँ यारकाचायका संकेत पुरुष सूक्तम्त कब्रित 
विराटपुरुपकों अग्निक्रा वर्शन बना रहा है। क्‍योंकि मन्त्र १४ में 
जा पुरुपरूपा पशुका बाॉबनका उल्लेखह उसाका यहां अग्नि बताया 
गया है। 

हमने अम्नि देवताके तथा सूर्य देवताके वर्गनरम अनेक 
प्रम गोस यह सिद्ध किया है. कि प्रजापति आदि नाम अग्नि 
आदिके ही हैं । अतः यासकके मतसे यहां पुरुेषके रूपकृरस 
अमग्रिका ही वणन है । 


तथा यजुर्वदके इसी प्रकरणमे निम्न मन्त्र आया है । 
प्रजाएतिश्वरतिगर्भपन्तर जायपानों बहुधा विजायते।१ £। 


॥॒ २३०० ) 


अथात -यह प्रजापति. ( जीवात्मा ) अजन्‍्मा होता हुआ 
भो अनेक प्रकारकी योनियोंमें जन्म लेता रहता है । 

तेतरीय आग्ण्यकरमें इसी श्रतिकी स्पष्ट करने के लिये 
लिखा है कि-- 


शुक्रण ज्योतीषि समनुग्रविष्ट: प्रजापतिश्र्ति गर्भ अन्तः 
ञ 
ते० आ० १०।१।१ 
अथात--यह आत्मा ( ज्योतीषि ) दिव्य प्राणोके साथ, शुक्र 
( वीय॑ ) द्वारा गर्ममे प्रविष्ठ हाकर जन्म घारण करता है.। अतः 
अच इस विपयम सनन्‍दहक लिय काई म्थान नहीं रहा कि यह 
बणन जांवात्माका ही वर्णुन है । रे 
तथा च प्रश्नापनिषदृस लिखा है कि-- 
प्रजापतिथरसि गर्भ त्वमेत्र प्रति जायसे | तुम्य॑ प्राण 
भि चर ८5 ५ 2 नै वि ल्‍् हे 
प्रजाम्न्विमा चलि हरन्ति यः ग्राणे! प्रति तिपष्ठसि । श।७ 
घात--हे प्राण त ही प्रजापति हे. तृ ही गर्भ संचार 
करता है, तु हीं जन्म ग्रहण करता है । ये सब्र प्रजाये ( इन्द्रिया ) 
तरकोा ही वलि समपंण करती हैं | क्योंकि तु समतल इन्द्रियोक्त 
साथ शगरमे स्थित है । अथान प्राण हा इन्द्रियरूपी प्रजाका 
स्वार्मी € । इसका भाध्य करते हुए श्री शंकराचाय लिखते हैं कि- 
0 2 25 र्‌ 65 नल हक 
गर्भ चरमि, पितुमोतुश्र प्रतिरुपः सम्प्रति जायसे ।” 
अथानू--यह प्रजापति माता पिताके अनुरूप जन्म लता है । 
अत: उपनिपदकारने भी यह सिद्ध कर दिया हे कि--इस 
प्रकरणमे प्रजाका अर्थ इनिद्रयाँ है, और प्रजापतिका अथ प्राण हे। 
यहाँ स्पष्टरूपस जीवात्माका वर्णन है क्योंकि बही कमंवश 
नाना योनियोंम जन्मता रहता है | 


( ३०१ ) 

अतः यहां इखर अथ करना अपने हां सिद्धान्तका घात 
करना है | क्योकि ईश्वरको जन्म लेने वाला इंश्वरवादी भा नहीं 
मानत । इसीलिय श्र॑साव प« समन्यव्रतजी सामााश्रमीजीन एतर्या 
लाचनम लिसा है कि-- 

हर | ते 7 का] है कवर हे [क' दो 

प्रजापतिश्रतिगर्भश्रन्तः, इति श्रुतेः जीबो5पि प्रजा- 
पति रिति गम्यते ।” 

अर्थाव-- प्रजापनिश्वरतिगर्भ' इस श्रतिस यह जाना जाता है 
कि जीब भी प्रजापति है | परृ८ ५५ ५ 

ता प्रश्नापनिपरकों टोकासे लिखा है कि-- 

१ ना कं ।क्ष् न ४ खा द ल्‍् हा बन 

ये प्रजापाविविंराट सो5पि लमेवेत्यस्वयः” ।२।७ 

अशथाव--जो प्रजापति विराट हें वह भी प्रागु ही हे । अतः 
स्पष्ट है कि उपनिपदकारन उपरोक्त--बेढ मन्त्रका ही खुलासा 
किया है और उसी पुरूपका प्राण बताया है । 


पुरुष 
बूहदारण्यको पनिषद्मं विश्व स्ज पुरुषकी व्याख्या करते हुए 
लिखा है कि-- 
0९ पु 
से सत्पूर्वोड्स्पात्सवेस्पात्सवेन्याप्मन ओपततस्थात्‌ पुरुषः 
१। न्‍ ४।१ 
इसका भाष्य करते हुए श्री शंकराचार्यर्जी लिखते है कि--- 
कप ४." ९ 
स॒च ग्रजापति रति क्रान्त जन्पनि सत्य कम ज्ञान 
भावानुष्टानंः साधकावस्थायां यद यम्पान्कम्जान भावना$- 
नुष्टाने अ्रजापतित्वं प्रतिप्रत्यूनां पूरे: प्रधतः गन्‌ | 


( ३०२ ) 


अस्पात्मजा पतिस््र प्रतिपत्स समुदापत्‌ सस्माद्‌ आदी 
ओपद दहत्‌ | किम असज्ञा ज्ञान लक्षण न्मवान्पाप्मनः 
प्रजापतित्व प्रति वन्धकरारण भूतान। यस्मादेव॑ तस्मात्युरुपः 
पूर्व मोपदिति पुरुषः । 

अर्थाव--प्रजापतिने अपने पूर्व जन्ममें साथक अवस्था 
सम्यक्र-कम ( चारित्र ) ज्ञान ओर सम्यक्‌ दशन द्वारा प्रजापति 
बनने को भावनासे, प्रजापतित्वके बन्धन भूत अज्ञानादि सम्पूण 
पापोकों दस कर दिया था। इसीलिये इसको पुरुष कहते है। 

अथात--पृव्रम ऊपन दग्ध किया इसलिये पुरुष कहलाया । 

जिस प्रकार बेंदिक पुरुष सूक्तमें पुरूपस सब जग रचा गया 
है, यहाँ भी उन पुरपसे जिसने प्रजापति पढको प्राप्त किया है 
उसी ग्रक्रार सम्पर्ण संपफ्तिकीं रचनाकी गई है । इसी पुरुषके धाता 
प्रजापति, हिग्ण्यगर्भ ब्रह्मा, विखसज . विश्वक्रा, आदि नाम 
बताये गये है । अतः यह सिद्ध हैं कि पुरुष सूक्त आदिम तथा 
अन्य स्थान जहां उपर,क्त नामास जगतकत का वर्णन हैं. वह 
यही अन्‍्तरात्मा पुरुष है। जिसको जन दर्शनसे अहंन्त, कबली 
जाबन मुक्त आदि कहा गया हैं। उसन अथानत प्रथम श्जापततन 
जावाका सम्पण ससारका बत्तुआका ज्ञान कराया था. इसांलय 
उसका विश्वकृत , विश्वखज , आदि नामोस भा सम्बाधन करत 
हैं और वास्तवम न तो स॒ष्ट उत्पन्न हुई और न किसने उत्पन्न 
की यह ता अनादि निधन हैं | 


विश्वकर्मा 


य इया विश्वा मुतनानि जुहबपिहोंतान्यसीदत्‌ पितानः। 
से आशिषाद्रविशमिच्छुपानःप्रथमच्ड्दवराँ आ विवेश।?। 


( रेट३ ) 


कि स्विदासीद्धिष्टानमारम्भ्णं कतमत्‌ स्वित्‌ कथासीतू। 

यतो भूर्षि जनयन विश्वकर्मा वि द्यामोशोन्मिहिना 
विश्वचच्या: ॥ २॥ 

विश्वतश्रच्ुरुत विश्वतोम्रम्रो विश्वतों वाहुरुत विश्व 
तस्पात्‌ सं वाहुभ्यां धमति स॑ पतत्रेध्वावाभूमी जनयन्‌ देव 
एकः ॥ ३ ॥ 

कि स्विद्दनं क उस वृक्ष आस यतो द्यावापृथिवी निश्ट- 
तक्षु। | मनी पिणो मनसा प्रुछतेदृत्तय दध्यतिपष्ठवृश्रुवनानि 
घारयन ॥ ४॥ 

ते धामानि परमाणि यावमा या मध्यमा विश्व कर्मस्लु- 
तेपा शिक्षा सखिभ्यों हविपिस्वधाव स्वयं यजस्व॒ तत्व 
बधानः ॥ २ ॥ 

बिश्व कमनू हविषा वा बृधानः स्वयं यजस्प प्रथिवी 
मुतथाम्‌ । मुद्यं वन्‍्ये अमिता जनास इहास्माक मषवा 
सूरिसस्तु ॥ ६ ॥। 

बाचस्पतिं विश्व कर्मशि मृतये मनोजुब वाजे अद्या 
हुवेम । स नो विश्वानि हवनानि जोषद्विश्वशम्भूखसे 
साधुकर्मा || ७॥ 


१--हमारे पिता ओर होता विश्वकर्मा प्रथम सारे संसारका 

कप « हे प्रिमें चर ना कु जी के 
हवन करके स्वयं भी अम्मिसें बठ गय । क्षात्रादिक द्वारा स्वर्ग -घन 
की कामना करते हुए वे प्रथम सारे जगतसे अमप्निका आच्छादन 


( २०४ ) 


करके पश्चान समीपक भूताक साथ स्वयं भी हुत हागय वा अन्न 
में पठ गय । 

*+-संपभ्टि कालमें विश्वकर्माका क्या आश्रय था ? कहॉस और 
केसे उन्‍होंने खष्टि कायका प्रारम्भ किया ? विश्वदर्शक देव विश्व- 
कमाने किस स्थान पर रह कर प्रथिवीकों बनाकर आकाशकों 
बनाया ? 

३--विश्वकर्मा की आँखे मंह बॉहे और चरण सभी और 

हैं। अपनी मुजाओ ओर पदोस प्रर्णा करत बह दिव्य पुरूष 
ज्यावा भूमिका उत्पन्न करते हैं। बढ़ एक हैं । 

४--बह कान बन ओर घउरामें कोनसा व्रक्ष है. जिससे स्टि 
कताओने द्यावा प्रथवीको बनाया ? विद्वानों अपन मनसे पूछ 
देखो कि किस पदाथके ऊपर रबढ़े होकर इश्वर सारे किश्वको 
धाराग करत है । 

इ-यज्लभाग ग्राहा विश्वकर्मा यक्ष कालमे हम उत्तम मध्यम 
ओर साधारग्प शर्गराक्ा बतादो | अज्ञयुक्त तुम स्वय यज्ञ करके 
अपने शरीर पुट्ठ करते हो । 

८४०-विश्वकमा तुम गद्यावा प्रथ्िबरामं स्वयं यज्ञ करके अपनको 
पुष्ठ किया करते ही। वा यज्ञीय हविस प्रयुद्ध हाकर तुम द्यावा 
प्रथिवीका पूजन करो | हमारे यज्ञ विराधां मुछित हों । इस यज्ञमे 
धनी विश्वकमा म्त्रग।देके फल-दाता हो । 

७--इस यज्ञमें, आज उन विश्वकर्माको रक्षाके लिये हम 
बुलाते है | वह हमार सार हवनोका सवन करें | वह हमार रक्षण 
के लिय सखोत्प/दक ओर साथ कर्म बाले हैं । 

ऋग्वेद मं: ४० के खू० ८१. वे ८२. विश्वकर्माके सूक्त हैं। 
तथा यजबद अ८ (५७ के मन्त्र ?७ सं ३२ तक ०५ मन्त्र विश्य- 


कर्मा के हैं। 


५४ ३०५ ) 
निरुक्त 


निरक्तकारके मतसे विश्वकर्मा मध्यमत्थानीय देवता है । वहां 
लिखा है क्रि-- 

विश्वकर्मा, ताइर्य:, मन्युः, द्िक्रा, सबिता, त्वष्टा, बातः, 
अपग्रि:. आदि मध्यम स्थानीय देवता हैं | 

कप (५ 6 अर च (५ 

निरुकत---विश्वकर्मा, सवस्य कर्ता | अथंप वेश्वकमंणो 
विश्वानि में कर्माण कृतानि आपन इति विश्वकर्मा दि 
सो5 भवत | तम्य एपा भवति | 

तमिद गर्भ प्रथम दध्न आपः॥ ऋ० १०।८२।६ 

अ्रथोत-- विश्वकमोी आदि ये मध्यम स्थानीय देवता हैं। यह 
सर्वका कर्ता है इसलिये इसको विश्वकर्मा कहते है। यह सबका 
कर्ता केसे हे इस पर भाष्यकार कहते हैं कि-प्रथिवरी जल. तेज- 
वायु इन चार पदार्थिसे शरीरका निर्माण होता है । और उर्माके 
द्वारा सब क्रियायें होती है. जिसके कारण यह कत्ता कहा जाता 
है | अभिप्राय यह है कि--प्रथिवी और जल थे दो धातु पहले 
मिलते हैं, ओर इन दोनों मित्री हुई घातुओंका अप्नि तत्व पकाता 
है, ज्ञिसस इनकी दृढ़ता होती है. इसके अनन्तर विश्वकर्मा देवता 
अपने बायुकूप शरीरसे उस शरीरमें प्रवेश करके इस सब अद्भुत 
जगतको करता है जा हअआत्मविचारसे रहित पुरुषोंकों अचिन्त्य 
या दुर्जेय है । अर्थात्‌ मध्यम लोकका देवता वायु है और उसीके 
अनुप्रवेशसे सब अन्य तत्व चलते हैं या क्रिया करने हैं, अतः 
उसीके आधीन सब जगत बनता हो. इसीलिये मध्यम लोकका 
देवता बायु ही विश्वका करने बाला होनेसे विश्वकर्मा है। मन्त्रसें 
भी यही कहा है । 


( ६३०८5 ) 


“तपिदगम प्रथम दध्न आपः 

अथोन--जलोंने उसीका आश्रय करके प्रथम गर्भ धारण 
किया ।” # 

यहां पर निरक्तकारने अपनी पुष्टम अन्य प्रमाण भी दिय हैं. 
जिनसे विश्वकर्मका मध्यम स्थानीय देव ( इन्द्र व बायु ) होना 
मिद्ध होता है। तथा च यास्काचायने विश्वकमो देवता वाले मन्‍्त्रों 
का अध्यात्म अर्थ भी किया है । यथा-- 

“अधथाध्यात्मम्‌ --विश्वकर्मा विभूतमना व्याप्ता घाता 
च विधाता च परमश्र सन्दशयिता इन्द्रियाणामेपाम्‌ इश्टानि 
वा कान्तानि वा गतानि वा मतानि वा नतानि वा अन्नेन 
सह पोदस्ते यत्र इमानि सप्त ऋषीणानि इन्द्रियाशि एभ्यः 
पर आत्मा तानि एतस्मिन एक भवन्ति इति आत्म गति 
प्राचष्टे [ 

विश्वकर्मा विमनाश्रादिहाया घाता विधाता परमोत 
सन्दक | तेषा प्िष्टानिसमिषामदन्ति यत्रासप्त ऋषीन्‌ पर 
एकमाहुः ॥ १०८२॥२ 

निरुक्तकारने इस मन्त्रकी व्याख्यासें उपरोक्त कथन किया है। 


अरथात्‌-- विश्वकमो,. ( विसना ) विभूतमना है ।( बिशाल 
डदय बाला है ) तथा सबब प्रकारस महान है इसलिये यह घाता. 
विधाता तथा इन्द्रियोंका द्रष्टा. जा कि अन्नसे मोदकों प्राप्त होती 
है । इन्द्रियोंसे परे आत्मा है. उसीसें थ सब ऋषि ( इन्द्रियाँ ) 
एकीभावको प्राप्त होती है ।” 


» नोट -निरुक्त पर दुर्गाचाय का भाप्प देखे । 


५ ३५०७ ;, 


निरुक्तकारने इन सूक्तोंके दो ही प्रकारके अर्थ किये हैं, अतः 
स्पष्ट है कि उस समय तक इन मन्त्रोके श्र्थ सष्टिकत्ता ईश्वर 
परक नहीं थे | इसी प्रकार 'हिर्श्यगर्भ' को भी यास्‍्काचायमने 
मध्यम स्थानीय ( वायु ) देवता हा माना है | जिस!प्रकार यहां हैं 
( तमिद्‌ गर्स प्रथमं दध्त आपः ) उसी प्रकार बहाँ भी ( आपोद 
यद्‌ वृहतोरविश्वमायन गर्भ दधाना जनयन्तीरभ्रिम्‌ ) मन्त्र > 

उपरोक्त कथनके अनुसार यहाँ भी यह सब कार्य वायु द्वारा 
ही हात हैं । 

अत्तु अध्य,त्म प्रकरगामें भी निरुक्तकाग्न स्पष्टरूपस बिश्व- 
कमोका अथ जाीवात्मा ही किया है । क्योकि यही जीज।त्मा विश्व! 
अथात सबइन्द्रियोकी रचना करता रहता है । अत: यद सद्ध हैकि- 

यह सूक्त भों वर्तमान इंश्वरका ग्यातक नहीं है । 


2 
ज्येष्ठ ब्रह्म व स्कभदेव 

कुछ बिद्वानोॉका कहना है कि--न्रक्ष आदि शब्दोंसे जीव 
आ।दिका ग्रहण हाता है. परन्तु वेद!में उ.प्र त्रह्म व स्कंभ आदि 
शब्दोंस ता केबल इश्वरका ही बरणणुन किया गयाहे । हम प्रजापति, 
पुरुष, हिरएयरार्भ व ब्रह्म आदि शब्दोंका ता विचार कर चुके, इन 
शब्दोसे बेद्रिक साहित्यमे इश्वरका कथन नहीं किया गया। अब 
हम इन अ्यूप्र ब्रक्ष, व स्कभ. सृूक्तो पर भी हॉष्टरपात करते हैं। 
अथववेदके कां- ५० सूक्त ७ और ८ म्क्रम सूक्त हैं इसी स्कमक। 
नाम यहाँ जयप्ठ ब्रह्म भी आया है । 

इन दोमा सूक्तोंका बिनियोग आदि नहों मिलता, तथा न इस 
स्कंसका किसी अन्य संहितामें कथन हे तथा नहीं ब्राह्मण प्रन्थोंमें 
इसका उल्लेख प्रतीत हाता है. अतः यह सूंक्त नवीनतर है 
यह मिश्वित ै। प<« राजारामजीने अपने अथर्ववेद भाध्यमें 


( हैेण्ट ) 


लिखा है कि-- सूक्त. *-८ दोनों परस्पर सम्बन्ध है। दोनोमें 
स्कंभका वर्णन है । स्क॑ंभ, झंभा, सहारा (सार विश्वका ) 
परत्द्ा ब्रह्माका भी आदिमूत, इसास इसको ज्यप ऋ्रह्य कहा 
है। सारा विश्व इसमें स्थित हे, यह सारे विश्वर्म आबिष्ट हे 
विराट भा इसीमें टिका हुआ है, इसीमें सार देवता स्थित हे 
यहां सबके जीवनका मूलख्रात हे इत्यादि रूपसे स्कंभका वर्णन हे । 
ये दोनो सूक्त उपनिषदोमें कही. अध्यात्मविद्य/का मूल हैं. यहुकि 
यक्ष ( आश्लयमयी सत्ताका विस्तार कनापनिषद्मस हे 


इस कथनसे यह तो सिद्ध हागया कि-न्रह्मा, विराट, पुरुष, 
हिरएयगर्भ आदि देंबता काई भी इंश्वरपद वाच्य नहीं है, क्योकि 
उन सबका निर्माण कता थे स्कंभदेव हैं । अतः अब इन सूक्तोंमें 
जा स्कंभ देवका कथन है कया , वह वर्तमान ईश्वर अर्थक। वाघक 
है| यहां विचारणीय है । जब हस इन सूक्तों पर दृष्टिपात करत 
हैं ता हमे स्पष्ट ज्ञात हाजाता है कि यह स्क्रम भा परमश्रर नहीं 
अपितु जीवात्मा ही है | 

हम इन सूक्तामें से कुछ मन्त्र उपस्थित करत है | 

यः श्रपात्‌ तपसो जातो लोकान्त्सवान्स्समानश । 

० कल ०» बल ० 

साम॑ यश्चक्रे केबलं तर्में ज्येप्टाय ब्रह्मण नमः ॥ 

आ० १०७|३६ 

अर्थ--श्रम ओर तपसे उत्पन्न हाकर जिसने सम्पूर्ण लोकोंका 
प्राप्त किया है ( सम्पूर्ण इन्द्रिय आदिक़ो प्राप्त किया है ) तथा 
जिसने साम ( सेमरस ) का केबल ( अपने लिये ) बनाया है 


डस ज्यष्ठ ब्रह्कको हमारा नमः हा । इस मन्न्नमें स्पष्टरूपस ज्यछ 
ब्रह्म उस ज्ञानीका कहा गया है जिसने महान परिश्रमसे तथा 


( रै०६ ) 


कठार तपसे इन ल्लाकोको ( शरीर आदि का ) अथवा इनके ज्ञान 
का प्राप्त किया है | यह जीवात्माके सिवा अन्य कुछ भी नहीं है । 
यदि इसका इश्वर माना जाय ता क्‍या य लोक उसको प्राप्त न थे 
ज्ञा इस गरांबका इनक प्राम्िक लिये इतना परिश्रम ओर घोर 
तप करना पड़ा | तथा ज्ञात हाता हे कि इस इशध्रकों साम रस 
बड़ा प्रिय था तभी ता उस्नन इसका केवल अपन लिय बनाया था 
परन्तु बदिक ऋषि तथा इन्द्र आदि देवता भी इस सेम पर मुग्ध 
हुय बिना न रह सके, उन्‍्होंन इस निराकार इखग्कोा तो साम 
देना बन्द कर दिया अर अपने आप इसका रसाम्ब्राद लने लगे 
नहीं नहीं इसामे तल्‍लीन हागय | 

शायद इसीलय इश्वरन यह साम उत्पन्न करना बन्द कर 
दिया। तथा च. कां० ९१।६।०३ से इस ज्यष्ट ब्रद्यकों 5वपत्तिका 
कथन किया है । 

( तस्पाज्जातं॑ ब्राह्म॒णं ब्रह्म ज्येप्टयू 

इसका अथ पं० राजारामजीने हा किया है कि--'डससे 
च हणाका ज्यछ्ठ त्द्य उत्पन्न हुआ ) 

अतः यह उत्पन्न हाने वाला व्यक्ति इखर नहीं हासकता । 

यह तो हुई सूक्त ७ को अवस्था अब आप थोड़ी सी व्य- 
इस्था सूक्त ८ की देख लें । उसमें लिखा है| कि-- 

त्वं स्नी त्वं पुमानि त्व॑ कुमार उत वा कुपारी । 

तव॑ ज्ोणों दस्डेन बचमि त्वं जातो. भवरस विश्वतो- 
छुखः ॥ १०(८५।२७ 

की ९ व ध्न #  आ £ि न 

तिये गिलश्रमस ऊध्य वुध्नस्तस्मिन यशों निडितं विश्व- 
रूपम्‌ू । तदासत्‌ ऋषयः सप्त साक॑ ये अस्य गोपा मदहत्तो 
चभूव; ॥ || | ८ | & 


(६ ३१८० ) 


इपराक्त दानों मन्त्रका प्रायः सभी भाधश्यकारोन तथा अन्य 
बिद्वानोंने भा जीवात्मा परक ही माना है | 

अर्थ-- दं ज्यष्ट जह्म ) तू खत्री हे तू पुरुष हैं, तू कुमार व 
कुम र। हैं, तृ पु परम डंडस चलता हे. तू उत्पन्न हाकर सब आर 
मुख बाला हाता है। अथान सब आर कामनाशओ वाला 
हाता है | ०७ ॥ 

तिरतठे बिल वाला आर ऊपरकों आर पंट वाला एक चमस 
(सिर ) है उसमे सत्र प्रकारका यश ( इलनद्रय अन्‍य ज्ञान ) है 
चल चमस ( सिर ) मे सात ऋषि ( चक्छु आ'द इन्द्रयों ) रहत 
है. जा इस ( अस्य महतः गाषाः ) ज्यप्र अ्द्धके रक्षक हैं। यहाँ 
स्पष्ररूपस सूक्तकार ऋषिने इस ज्य्र त्रक्कको जीवात्मा हो चैताया 
है. । अतः शअ्रन्य देवताओकी तरह ही यहाँ भी इचरका वन नह 
है । सप्त ऋषयाका अथ पं> राजारामजी आदि तथा स'यण 
आदिन भा चच्चु अ।द इन्द्रियां है| किया है.। तथा इसका विशेष 
विचा< हम प्राणोंके बणनमें कर चुके है. ब/चक ब्ुन्द वहां देखे । 
इन मूल सूक्तोंक अलावा उपनिषदोमे भी आःत्मका ही कथन 
है. इस कल्पत ईश्वरका ता उस समय तक साट्ट ही नहीं हुई था । 

उपरोक्त सूक्त ८ का 'तियगवल्लश्रमस' यह मन्त्र, बृ०ड 
० ।२। २ में भा आया है. वहीं ध्वय मदपे यज्ञवल्क्यने इसक। 
निम्न भाष्य किया है । यथा-- 


तदेव श्लोको भ्रति । अबांगू विलअपस उच्च बुध्न- 
स्तस्मिन्यशोी निदितं विश्वरूपम्‌ | तस्थासप्ततषयः संप्त 
तीर वागए्टमी बह्मण संविदानेति । *' आणा वे यशों 
विश्वरूपम्‌ प्राणानेतदाह तस्था सप्त ऋषय सप्त तीर इति । 
प्राशा वा ऋपयः । 


( ३११ ) 

यहाँ श्री शंकराचायंजी लखने हैं क्रि-- 

प्राणाः परिस्पन्दात्मका:, ते एवं चे ऋषयः । 

अथोत्‌-उपरोक्त मन्जमें आय हुय 'यश' और सप्त ऋषय:! 
शब्दोंका अर्थ परिम्पन्दात्मक प्राण हैं । तथा च चमस का अर्थ 
बय॑ अ्रतिमें ही. सिर' किया गय। है । इससे अगर्ली श्रतिमें इसको 
छोर भी स्पष्ट कर दिया गया है । उसमें इल सप्त ऋषियोके नाम 
भा बता दिय । वहां दा कान दा आख. दा नासिकाय आर 
एक रसना. इनका सप्र ऋष कहां गया ह | अतः स्पष्टरूपस 

| जीवात्माक्रा वर्णन है यह सिद्ध हुआ | तथा आय समाजके 

महान वदिक विद्वान पं: शिवशंकरज! काव्यतं!र्थने अपनी पुम्तक 
बैदिक इतिहासाथ निर्णयके प्र» ४€?१ पर उपरोक्त मन्त्रके अर्थ 
जीवात्सा परक ही किये हैं। बहाँ आप लिखते हैं कि-- 

यहाँ पर उध्य' पद शिरागत सप्र प्राणोका ही ग्रहण कर 
बाता हे ।” 

तथा निरूक्त अ० १२।४ में उपरोक्त मन्त्रकं अधिदविक अथ 
तथा अध्यात्म परक अर्थ किय हैं | वहाँ अधिदेविकमें सूर्य देवता 
अथ किया, तथा अध्यात्ममें जीवात्मा अथ किया है। वहां 
इसी शरीरके प्राशोंको ऋषि तथा यश' का अर्थ ज्ञान किया है । 
अतः यह स्कंभ सूर्य अथवा आत्मा वाचकर है। इसमें कल्पित 
इश्रर्के। फोड़ स्थान नहीं हे । 


केनोपनिषद ओर ब्रह्म 
केनाप निषद्‌में-- 
“केनेषितं पतति प्रषितं मनः । केन ग्राणः ग्रथपः प्रति 
युक्र! ॥ १।१ 


(३१४ ८) 
इत्यादि श्रतियोंस प्रारंभ आत्म।का उपदेश है । 
तथा तीसरी श्रुतिमें कहा है करि-- 
शा 

न तत्र चक्षुगच्छाति न वागू गच्छति न मनो न विदमी 
न पिज्ञानिमः ॥ ३ ॥ 

अथोत--उस ब्रह्म तक न चक्तु जा सकता है न बाणी और 
न मनकी ही पहुंच है। आचार्य कहते हैं कि--बवह बुद्ध गम्य 
होनेसे हम उसको नहीं जानते तथा नहीं कुछ कह सकते हैं । जो 
कुछ अनुमान या शब्द प्रमाग द्वारा जाना गया है उस्रीका कहा 
जाता है । यहां शंका उत्पन्न हुई कि-आत्मा क्रिस प्रकार ब्रह्म हो 
सकता है. क्योंकि आत्मा तो कर्मादिम लिप्त संसारी जीबको 
कहते है । यह कम से अथवा उपासनासे स्वर्ग की अथबा प्रजाप/ 
इन्द्र आदि देवत्वक्ी कामना वाला है। अतः उपास्य और उपा- 
सना करने वाला एक नहीं हासकता । इस लिय्र ब्रह्म आत्मास 
भिन्नहे। 

श्री शंकराचायने इस शंकाका निम्न शब्दोमें लिग्वा हे | 

“कथं वान्मा ब्रह्म | आत्मा हि नामाधिकृतः क्रमएयु- 
पासने च संसारी कर्मोपरासनं वा साधनमनुष्ठाय देवान्स्वर्गं 
वा प्राप्तुपिच्छति । तन तस्मादन्य उपास्यों विष्णुरीश्वर 
इन्द्रः प्राणो वा ब्रह्म मवितुमहति ने त्वात्म। लोक प्रत्यय- 
विरोधात्‌ । यथान्ये ताकिका ईश्वरादन्‍्य आत्मा इत्या- 
चलते । मव॑ शंकिष्ठाः । 

इस शंकाका म्व्रयं उपनिषद्ने उत्तर दिया है। (उत्तर) ऐसी 
शंका मत करो. क्योंकि श्रुति कहती हे कि-- 


(५ २१९३ ) 

यद्‌ वाला नम्युदितं बेन वागभ्युद्यते । तदेव ब्रह्म स्व 

विद्धि नेदं यदिदषपसते ॥| १ | ४ 
कु 0 

यन्पनसा न मनुते येना हुघनोघतम्‌ । |!" ' ६ 

यत्ज्षुपा न पश्यति येन चल्लुंसि पश्यति ॥ ॥ “६ 

यच्छूत्रण न खुशोीति येन ओजपिदं श्रृंतम्‌ | ॥' ७ 

यम्प्राणन न प्राश्विति येन आणः ग्रणीयते ।॥ ८ 

अ्थ--जिसका वाणी वर्णन नहीं कर सकती किन्तु जिसके 
द्वारा बाणी अपना काय करती है. उसीको अह्य जाना, जिन 
देवादिकी उपासना की जाती हे बह ब्रह्म नहीं है । 

मन जिसका मनन नहीं कर सकता, जिसके द्वारा सन मनन 
करता है ** 

आंख जिसका नहीं देख सकतो जिससे शांखिे देखती हैं 
जुर्सीका' * 

जिसकी कान नहीं सुन सकते जिसकी कपास कान सुनते हे 
उसीका' ** 

जो प्राणके आश्रय नहीं है. अपितु प्राण जिसके आश्रय हे 
उसी का. ** 

तथा च अन्य श्रुतियोंमें भी इसी आत्माको ब्रद्दा कहाहे | यथा 

योदाचपन्तरोयमयति | बृ० ३।७।१७ 

न हि वक्‍तु वर्कतेव्िग्रलोपो विद्यत० बृ० ४।३।२६ 

तस्यभासा स्ोपिदं विभाति | घूं” 3० २।२।१० 

अभिफ्राय यह है कि केन उपनिषद तथ। अन्य सब श्रुतियामें 


( ४5५४ ) 


भी इसी जीवात्माका ब्रह्म कहा हे श्रतिम 'एबं यह अब धारणाथ 
अकव्यय हैँ, जसममस पअन्यदतर विष्तु शत्र, प्रजापात, आआद 
देवोको ब्रह्म माननका निषध किया गया है। अतः यह सिद्ध है 
कि स्वात्मास भिन्न ब्रह्म काई अन्य जातीय पद्ाथ नही है । यही 
अभिप्राय अथर्ववेदके उपनोक्त सूक्तोंका है । 
उपनिपदोंकी श्रतियाँ स्पष्टरूपण उच्चाखस्से घापणा करती हैंकि- 
अन्यो पसावन्यो5हस्मीति न सवेद । बृ० १।४।१० 
यथा पशुरेव स देवानाम्‌ | बृ० १४।१० 
ग्रेषन्यथातो विदुस्न्य राजा नस्ते क्षस्यलोका भवन्ति | 
छा०७।२५।२ 
मृत्योः स मृत्युमामोेति | क० उ? २।१।१० 
अथात्‌-- जो यह जानता है कि परमप्मा अन्य है और में 
अन्य हूँ वह उस ब्रह्मके यथाथ म्वरूपको नहीं जानता | अपितु 
वह पशुके समान दवताओंका पशु ही हैं । 
जा अपनसे इख्वग्का भिन्न जानते है. वे अन्य राजा बाल 
दास ) हैं अतः व क्षीण लोक वाल होत है अर्थात्‌ निरन्तर 
जन्मते मरत गहत हैं | तथा च जो अज्ञानी परमात्म।कों अपनेस 
भिन्न सममता है वह झत्युस सत्युका प्राप्त होता रहता है । 


विष्यारदे 
वष्णुदव 
वबदिक साहित्यमें विप्णुदेवका भी मुख्य स्थान हे। ब्राह्यगा 
प्रन्थोंपें विशेषतया यज्ञका ही विष्णु कहा गया है। 
विष्णुयज्ञ: । गो० 3० ११२ त० ३३७६ 
विष्णुवयज्ञः | ए० ११४ श० १३१८८ 


(६ २९४५ ) 


यज्ञो वें विष्णु | को ४।२। तां० 8।६।१० 

इत्यादि शतश: प्रमाण दिय जा सकते है. जिनमें यश्चका 
नाम विष्णु आया है । 

यजुर्वदमें भी यक्के लिय विष्यु शब्दका प्रयाग हुआ है । 


सय और विष्णु 


अग्निर्वां अहः सामो रात्रि स्थयदन्तरण (अक्षो रात्रेश्- 
याोउन्तरालः कालः) तद्विप्णु: | श० ३४४१४ 

अथात दिनका नाम अग्नि और गत्रिका नास साम है. तथा 
टिन व गाज्रिके सध्य ( सन्‍्ध्या ) समयका नाम विणा हैं । आजब- 
प्राय यह है कि सायंकालके सूयका नाम विष्णु हे । 


निरुक्त 

निरुक्तकारन सूयका नाम बिप्णु बताया है । 

निध्ण टुम, सविता भंग. सू्े. पृष्षा विष्णु, थाम खूबके 
बतायथ है । 

इनका निर्बचन करते हुथ निरुक्तकार लिखते हैं कि-- 

म्रिता' व्याख्यातः, तस्प कालो यदा दया; अपहत 
तमम्काकीण(रश्मिमवति | 

'अधोरापः मावित्र:/ इति पशु समाम्नायें विज्ञायने | 

कस्मात्‌ स मान्यात्‌ , इति अधस्तात्‌ तद्ेलायां तमो भवति 
एतस्मात्‌ सामान्यात । 


( ३१६ ) 


“ककवाकुःसा वित्र: इति पशुसमाम्रायेविज्ञायते कस्मात्‌ 
सामान्यात्‌ | इति कालाजुवादं फील्य क्रकृवाको: पूछे 
शब्दानुकरणं वचो उत्तग्म्‌ | 

हा 

मग।- भगः व्याज्यातः तस्पकाल: प्राग उत्मपणात्‌ | 

पृषा-अथ यदू रश्मि पं पृष्यति तन्‌ 'पूषा भवति । 

विष्णु-अथ यद्‌ विषिते। भवति तद “विष्णु: 

विशतेया । व्यश्नोत्यां | तस्यथ एपा भवति । 

टद विष्णुविचक्रमे त्रेधा निदधे पदम | यजु दे, ५।१४ 

अर्थ--सविताकी ठ्याख्या हा चक्की उसका समय डपाकात्त 
हि तथा च श्र तम अब! भारा काला तथा ऊश्व भाग श्वत पशका 
सनिताका पशु कहा हैं, इस सम।नतास भा स्विताका समय 
नश्रित हाता है | तथा व 'मगे का भी अतिम सबविताका कहा है 
इसमस भा सावताका के जाना जाता हैं अथान जिस समय 


( प्रातःकात्न ) मुग। बोलता हे वही काल सबिता का है. अथानत 
उस ससयके सूपका लब्िता' कहत है । 


भग:--इ सका काल उत्सपंण ऊपर आकाश देशमें चढ़नेस 
पहल है । अर्थाव-मस्यन्हसे पहलेके सूयक्राभगकहत है तथा 
उसके पश्चाल उसका सूर संज्ञा है । 


प्रया-जब सुर तजस पृरण दाकर गश्मियोंका धारग करता 
है. उप समय वह 'पू्पा' कहलाता हे । 


विधा--उमकेपश्लातव उमससूर्यकानाम विषयु होता हे। 
थान सायकालक सूयका नास विष्णु हैँ । जा बात ब्राह्मण॒कार 


(५ ३४७ ) 


ऋषिन कहा थी उसीका पुष्टि निरुक्तकारन को है । निरूक्तकारने 
विष्णु शब्दका तीन धातुआसे सिद्धि की है । 

(१) बिप . (7) विश. प्रवेशन स (३) वि. पृ्वंक अश. धातु 
से । तीनों प्रकारके अर्थकों सूर्य परक घटित किया है। साथ ही 
अपनी पुष्टिम 'इदं विष्गु विचक्रम' यह प्रसिद्ध मन्त्र दिया है । 

इस मन्त्रका आथ करते हुए गा बाभ:' ऋषि कहते हैं कि- 

नव. कक हा पु | जे र 
“सप्रारोद्ण, विष्णु पद गयशिरति इति ओंशवा भेद; । 


सस्माराहग >ददयगिरिस उदय होता हुआ विष्णुदेत एक पद 
धग्ना हें, मध्यान्ह कात्तम विधादेव आकाशस दसरा पर रखते 

आर सायक्रालम गय शिर' ( अम्पंगरि -अम्ताचल ) पर 
तासरा पर रस्बत है । 

उपााक्त प्रमाण/त सूर्यका नाम हो वि््णु हे इसमें क्रिसी 
प्रकारका सनन्‍्देह नहीं रह जाता थे। तथा च पं> शिवशंकरजी 
काव्यतीर्थन 'त्रिदेव निशुय' नामक पुस्तक्म पुराण आदिके 
शनशः प्रमाणास यह सिद्ध किया हैं कि, क्रराम क्रप्ण आदि 
विष्णुके अबसारोका जितना भी बरगान हें बढ सब सूयका हा 
बगान हें । 

हमने विल्लारभयसे उन संचका यहां उल्लेख नहीं फिया है 
जा पाठक विस्तारसेइसका अध्ययन करना चादे ने बहाँद 
मकत है | 

पं सातवलकरजाने 'महाभारतकी समात्ताचना' भाग > में 
विष्णुको उपन्द्र मना है. तथा उसका ऐतिहासिक वर्णन किया 
है', पाठकोंकी जानकार्रीके लिये उसका हम यहाँ उद् घृत करत हैं । 


* जिस प्रकार हरएक जाति वाला मनुष्य अपनी जातिकी हांष्ट 


६ रेट ) 
मे ही देखता है और संपूर्ण हिंदु समाजकी दृष्टिस कोई नहीं 
देग्ता: उसी प्रकार देवोकी गण संस्थार्म भी वही दाष था। इस 
कारण देव के गणोंमें परस्पर विद्वेष, झगड़े फिसाद आदि थे और 
समय समय पर बढ़ भी जाते थे । ओर असुर लोगोका विजय 
इन दबोके आपसके फिसादके कारण हा जाता था। असुरोस 
पराम्त हाने पर देख आपसभे सघठन करत थे ओर अपना चल 
बढ़ानत थे और असरो पर विजय प्राप्त करत थे इसके वर्रान 
ब्राह्मण ग्रन्थीम और पुगाणोर्मे भी बहुत है । 
(9) ते चतुवा व्यद्रावन , अन्यान्यस्य श्रिया आतिष्ठणना 
कं 22 ५  चआ. छ्ं ्ज हे पक क्र 
अग्निवस॒तिः सामो रुद्रे, वरूण दादिस्यः :ंद्रा मर्रुद्धठः, 
बृहस्पतिविश्वेदेव: | 
(२) तारिद्रुतानसुररक्षसान्यनुच्येयुः ॥ १ ॥ 
५ के छः, (बडे व ८ न 
(३) ते विदृः प पीयांसा थे मवापो5्सुररक्षमानि वे नोडनु- 
व्यवागुः द्विपदभ्यों थे रध्याप्र: । 
(७) हंत संजान|महा, एकस्य अ्िय तिष्टापहा इति | 
श० ब्रा० ३।५२॥२ 
(४) ते होचु! । हन्तेद तथा करवामहेँ, यथा न इदप्राप्रदि- 
बमेवाजयमसदि त ॥। 
(६) ते इंद्रस्प स्रिया अतिष्ठन्त तस्मादाहुरिन्द्र: सर्वा देवता, 
इन्द्रश्नणा देवा! | श० ब्रा० ३॥४।२|/१--४ 
(१) उनके चार पक्ष बन गये वे एक दसरेकी शाभासे 
असन्तुष्ट हुए; अग्नि बसुओसे, साम रुदरोस, वरुण आदित्योंस. 
मझरुतोंसे हर ८ 
इन्द्र मसतोंसे आर बृहस्पति विश्वदवास । 


(-) वे परस्परोका ठ्ष कर रहे है यह देखकर असुर ओर 
राज्षस उन पर हमल! करन लग । 

(३) तब उन देवोंके समक्तमें बात आगई कि हम मुख बन 
गये. और अमर राज्षम हम पर हमला करते हैं ओर हम न 
सुर तो शत्रुओस हम पोस जॉयशग। 

(४) तत्र उन्हाने निश्चय किया कि हम से घठन करग. छार 
परस्परकी शाभा बढ़ानेके काममे लगेगे | 

(५) वे कहने लगे कि हम बेंसा करे कि जिससे यह (संघठन) 
क्रभां न टूट अथाव हमश। गहन बाल्ला हा । 

(:) बे इन्द्रकी श्री के लिय खड़े होगये. इसी लिय कऋहत हैं. 
कि इन्द्र हैं। सब देवता है ।” 

ब्राह्मण ग्रन्थोंमें इस प्रकार क्री कई कथाये है और यही ध्वनि 
पुराणों ओर इनिहासेमें आई है. इससे सिद्ध है कि देवाके गणों 
में आपसमें झगड़े बहुत थे इस कारण उनमें राष्ट्रीय कमजोरी भी 
बहुत थी | अतः वे समय समय पर आपसमें स घठन करते थे 
श्रोर अपना सांघिक बल बढ़ाते थे और अपने शत्रुओंका 
मुकाबला करते थे। गणशम'स्थाक्रे कारण गणांके अंदर यद्यपि 
सांधिक बल था तथापि गणुाका परस्पर आपममे कगढा और 
फिसाद होनेके कारण सब देवजातिमें जैसा चाहिये बेसा सांघिक 
बल न था तथापि शत्रु उत्पन्न होने पर वे आपसमें सममोता 
कर लेते थ ओर अपनी संघटना करके शत्रुको भगा देत थे | 


इन्द्र आर उपन्द, 


जिस प्रकार अध्यक्ष और उपाध्यक्ष होत॑ हैं, मन्त्री और 
जपमन्त्री हाते हें. उसी प्रकार इन्द्र और उपन्द्र भी हाते थ. इसका 
वर्गात पाठक निम्न ऋ्ाकसें दश्ख सकते हैं-- 


( <<० ) 


णुर्नागायणः कृप्णो रंकुएठा विष्रक्षवा: [| १८ ॥ 
पेन्द्र इन्द्रावरजशक्रपा णिश्वतुभुजः ॥ २० । 

अम्रकोपष १ | १ 

“विष्णु नारायण कृष्ण ब्रेकुण्ठ, बिष्॒रश्रवा; उपन्द्र, इन्द्रा- 
बरज, चक्रपाणि चतुभु ज।" ये सब नाम विध्णुके हैं और इनके 
नामोम * उपन्द्र इन्द्रवरज" य नाम इनका उपाध्यक्ष हाना सिद्ध 
कर रहे हैं। इन्द्र स्वयं दवोके अध्यक्त आर उपन्द्र देखोके उपा- 
ध्यक्ष थ। उपन्द्र उन्द्रकों अपक्ञा छाटा था यह सिद्ध करनेकी 
आशबश्यकता नहीं है. कक्‍्याकि यह बाव उक्त शब्दोस हब सिद्ध हो 
रही है | तथापि “इन्द्र + अयर-ज” यह उसका नाम हा सिद्ध 
कर रहा हे कि यह विष्णु इन्द्रस छाटा है आर इन्द्रके पीछे 
बनाया जाता हैं. | “इन्द्रवरज ' शब्द इन्द्रसे छाट उपाध्यक्षका हीं 
भाव बतात। है । आजकल विप्णुका मान इन्द्रस भी अधक 
समझा जाता है परन्तु वास्तत्रसम अध्यक्षके सम्मुख जितना मान 
लपाध्यक्षका दाना स भव है. उतना ही मान इन्द्रके सामने उपन्द्र 
का हाना स भव है । परन्तु यहाँ यह बात स्पष्ट हाती है कि देवा 
के राजा मुख्य इन्द्र सम्राट भारतव॒पस बहुत कम आत थ. भारत- 
बषमे आना ओर यहाँका कार्यप्रबन्ध देखना यह काय “उपन्द्र” 
का हा।ता था। यह बात विष्णुके कई नाम देखनेस स्पष्ट होता है। 


नारायण 


नारायण शब्दका अर्थ इस बिषय पर बड़ा प्रकाश डाल रहा 
हे | इसका अर्थ यह है--(नार) नरोंके मनुष्याके स घोममें जिसका 
( अयन ) गमन होता है, उसका नाम नारायण है। मनुष्योंके 
सघोमें जानेका कार्य उपन्द्रके आधीन था | जिस प्रकार 


( ३५४१५ ) 


समयके भारतीय सम्राट हिन्दुत्थानमें बहुत कम भाते हैं, परन्तु 
उतका यदहोॉका कार्य भारत सचीब अथवा बड़े लाट साहेब करते 
हैं, ठीक उस अकार देव सम्राट भगवान इन्द्र खय्ं यहां कम 
आया करते थे, परन्तु यहांका सब कार्य उपेन्द्र श्रथोत्‌ विष्णुदेव 
के सुपुदें था, ओर इसी कारण उसका नाम “नारायण” ( नर 
समूहों गमन करने बाला ) था | इस नामका यह अर्थ बिलकुल 
स्पष्ट है ओर उस समयकी राजकीय अवस्था स्पष्ट बता रहा है । 

नराणां समूहो नार॑ं तदयनं यस्य । 

अमरटीका (मट्टोजी ०) १॥१।१८ 

नरा अयनं यस्य | अमरटीका १।१।१८ 

आपो नारा इति प्रोक्ना आपो ने नरसूनवः | 

ता यदस्यायन पूर्व तेन नारायणः स्वतः | मनु ० ११० 

(९) नरोंके समूहमें जाने वाला. (>) मनुष्य जानेका स्थान 
है जिसका. घह नारायण कहलाता है. (३)** 'नायाका अथ् है 
नरोंके पुत्र, उनमें जिसका गमन है उसको नारायण कहते हैं | 

इन सब अर्थाका तात्पय यही है कि जो उपेन्द्र मनुष्योंके 
समूहोंमें आता जाता रहता है, उसको नारायण कहते हैं। इससे 
सिद्ध होता है कि देवोक अध्यक्ष इन्द्र तो मानवोंके देशमें आते 
जाते नहीं थे अथवा कम आते जात होगे। परन्तु यहाँ आने 
जाने का कार्य उपाध्यक्ष अर्थात्‌ उपेन्द्रका ही था । 
उपेन्द्र इन्द्रावरज (छोटा इन्द्र, इन्द्रसे छोटा अधिकारी ), 
नारायण, विष्णु आदि नाम एक ही व्यक्तिके हैं । पुराणोंमें 
हमशा नारायण भूमिके निवासियोके दुःख हरण करता है, 
ऐसी कथायें बहुतसी आती हैं. इस कथा भागका तात्पयं यही 
है. कि पूर्वोक्त देव राज्यके उपाध्यक्ष यहाँ श्रात थे ओर भारतवर्पके 


( रेचर ) 


निवासियोंकी रक्षा असुरराज्षमादिकेंका पराभव करके करत थे। 
इसलिप्र इन्द्रकी अपेक्षा नारायण उपन्द्र पर प्रेम भारतनिवासियों 
का अधिक था | क्योंकि इन्हीका साक्षान्‌ संबंध भारतीयोसे सदा 
हाता था ओर भारतीय जनता अपने दुःख इनके पास जाकर ही 
सनाती थीं. भगवान सम्राट इन्द्रक पास साधारग्ग जनताकी पहुंच 
नहीं थी । इसी लिय अन्य देवोंकी अपक्षा उपेन्द्र नारायण पर 
भारतीय जनताकी भक्ति अधिक थी। त्रह्मलाक किंवा ब्रह्मदेशके 
श्रह्मदेव. भृतलाक किंवा भतानके इश महादेव, ये भी नारायण 
उपेन्द्रकी ही शरण लत थ ओर उनकी प्रार्थना करन थे कि ' आप 
कृपा करके भूमि निवासियोकी रक्षा करे ।” क्योकि सब जानते थे 
कि ये ही सबसे अधिक सामथ्यवान हैं ओर अ।यावर्मम सदा 
आने जानके कारण वहॉकी अवध्थाका उनको ही पूरा पता है । 
भूमि, हिमगिरीकी चढ़ाई अर ऊपरला त्रिविष्टप प्रदेश इन तीनों 
प्रदेशों विक्रम अथान पराक्रम य करते थे इसी लिये इनका “त्रि- 
विक्रम” नाम था । पूर्वोक्त तीनों स्थानोंको “न्निपथ" किया तन 
मार्ग कहा जाता था। भारतका भूपथ, हिमालयका गिरिपथ ओर 
त्रिविष्टपका दयूपथ य॒ तीन पथ अर्थात्‌ तीन मर्ग थे, इन पथोसे 
गुजरनेके कारण ही गंगा नदीका नाम ' व्रि-पथ-गा” अ्रर्थात्‌ 
पूर्तोक्त तीनों मार्गेसि गुजरने वाली नदी है। इन तीनों प्रदेशार्म 
विक्रम करने वाले पूर्वोक्त उपन्द्र ही थे। इस कार्यके लिय देवोके 
मुख्य इन्द्रका फुरसत नहीं थी। अब हमें देखना चाहिये,कि 
उपन्द्र विध्गु किस युक्तसे यह कार्य करते थे-- 


विष्वक्सेन 


उक्त बात पूर्णतासे ध्यानमें आनेके लिये “विष्वक्सेन” 
यह विध्णुका अथवा उपन्द्रका नाम वड़ा सहाय्यकारी है । इस 


( रैर*३ ) 


शब्दका अथ यह है कि “जिसकी सेनायें चारों ओर थोड़ी थोड़ी 
विभक्त हुई हैं।” चारों दिशाओंमें जितने देश हैं. उनमें जिसकी 
सेनाएँ खंड़ी हैं| अथोत्‌ यह उपेन्द्र अपने स्थानमें रहता हुआ 
अपनी विविध सेनाओं द्वारा संपूर्ण देशका संरक्षण करता था| 
जिम प्रकार इस समय अंग्रेजोंकी सेनाएँ भारतवर्पमें कई स्थानोंमें 
रखी जाती हैं ओर उनके द्वारा सब देशकरी रक्षाका प्रबन्ध करने 
की याजना की गई है. उसीप्रकार दबोंके उपाध्यक्ष उपन्द्र महाराज 
अपनी विविध स्थानोमें रखी हुई सेनाओं द्वारा भारतवर्षकरी 
जनताकी रक्षा करत थे। उपेन्द्रका अथातन्‌ विष्णुकों मानबोंका 
रक्षक माना है इसका कारण यही प्रतीत होता है । अक्मदेव विष्णु 
ओर महादेव ये तीन देव त्रिदेबोंके अदर हैं. उनमेंसे विध्गु ही 
उपेन्द्र हैं ओर सबकी रक्षा करने वाले हैं । बह्मदेवका राष्ट्र त्रह्म- 
देश ही है क्योंकि इसकी पूर्व दिशा। मानी गई है। मदादेवका 
स्थान कलास पर्वत सुप्रसिद्ध है और इस उपन्द्र विषणुका स्थान 
किसी हिमालयकी पहाड़े!में होना संभव है, जिसका उस समयका 
नाम बेंकुएठलोक सुप्रसद्ध है। इस स्थानमें रहता हुआ उसपेन्द् 
जैता अपना विक्रम भारत भूमि पर करता था उसीग्रकार तिब्बत 
में भी जाकर करता था । जिस प्रकार मुख्य राज|की अपेक्षा 
उसका मुख्य सचिव चरंप राजकारण पटु होता है. अथवा हाना 
चरहिये; उसी प्रकार उउेन्‍न्द्र विष्यु देवोके इन्द्र सम्राटकों अपेक्षा 
पुरणोर्वि अविफ राजवीनिज्ञ बताया है। कमसे कम भारत- 
चसियोके दित संत्रंधकों देखकर हम कहू सकते हैं कि भारत- 
बामियोंके लिये उरन्‍्द्र ही अधिक सहायता करते थे और हरास्क 
प्रकारस लाभकारी हाते थे। इसी लिय दग्एक कटिन प्रसंगम 
भारतवासी विष्गुकी ही शरण लत थे । 


>+-$क--+ 


( ३२४ ) 
उपेन्द्र के अन्य नाम 


विधाएु--( उपेन्द्र )--के नाम अनेक हैं जो महाभारतमें 
प्रसिद्ध हैं उनमें निम्न लिग्बित नाम इस प्रसंगमें विचार करने 
याग्य हैं-- 

१---( मदिनीपतिः ) प्रथ्वीका राजा, ( क्षितीशः ) भूमिका 
मालिक, य शब्द “भूपति” अर्थ बता रहे हैं । 

४--( लोकाध्यक्ष: ) त्ोकोंका अध्यक्ष, ( लोकस्त्रामो ) लंकों 
का स्वामी, ( लोकनाथ ) लोगोंका नाथ, ( लोकबंधु ) जनताका 
भाई ये शब्द इसके साथ जनताका सम्बन्ध बता रहे हैं,। 

३-६ स॒ंराध्यक्ष: ) सुरोका अध्यक्ष, ( त्रिदशाध्यक्षः ) देवोंका 
प्रधान ये शहर इसके अध्यक्ष किया उपाध्यक्ष होनेकी सूचना कर 
रहे हैं 

४-- धमाध्यक्ष: ) घर्मकी रक्ा करने वाला, धर्म विषयक 
सब प्रवन्ध करने बाला थे शब्द इसका घामिक क्षेत्र बता रहे हैं. । 

५-- इन्द्रकरमा ) इन्द्रके काय करने वाला यह शब्द उपेन्द्रके 
कर्म इन्द्रके समान हैं यह आशय व्यक्त कर रहा है । 

६--( अग्रणी ) मुखिया. (ग्राम्णी ) आमका नेता थ शब् 
इसका ग्रामाका अधिकारों होना सिद्ध. कर रहे हैं । 

<--( महाबलः ) बड़े स न्‍्यसे युक्त, ( सु-प्रेणः ) उत्तम 
सेनासे युक्त ये शब्द इसके स॑ न्‍्यके बलके द्योतक है। 

बिशष स न्यसे युक्त होनेके कारण ही यह ( जेता ) विजयी, 
(समितिजय:) युद्धमें विजयी ओर ( अपराजितः ) कभी पराभूत 
न हाने वाला है । 


&--( महोस्साह:ः ) बढ़े उत्साहसे युक्त. ( सुरानंदः ) देवोंका 


५ रे२५ ) 


आनन्द देने वाला ( शास्ता ) उत्तम राजशासन करने वाला, ये 
नाम भी पूर्व नामोके साथ ही पड़ने योग्य है | 


१०--( वीरहा ) शत्रुक़े बढ़े वीरोंका नाश करने वाला 
( नेकमाय: ) अनेक कार्य कुशलताक़े साथ करने वाला ये शब्द 
उसका कार्य कोशल बता रह हैं। 


इस प्रकार उपन्द्रके नाम ज्ञो महाभारतके अनुशासनपतो 
में प्रसिद्ध हैं देखनेसे उसके कार्यका पता लगता है। इससे भी 
अधिक इनके बहुतसे नाम हैं जो इनके अन्यान्य गुणोका वर्रान 
कर रहे हैं उन सबको यहा उद्बृत करनकी काई आवश्यकता 
नहां है । 


उपेन्द्रके काय 


विशणुके नाममें “दत्यारि, मयुरिपु व लब्वंसी, कंसा- 
राति, केटभजित्‌ ! इत्यादि नाम उसके कारयके दशक हें । दत्यों 
का पराभव इन्होंने किया था; मधु. बलि कंस. केट्भ आदि दुष्ट 
का इन्होंने नाश किया था। इन नामोके अतिरिक्त इनके बहुतस 
नाम प्रसिद्ध है कि जो इनके . कार्यकि द्यातक हैं । उन सबका यहाँ 
विचार करनेक्ी आवश्यकता नहीं। यदि पाठक उन नामोंका 
विचार करेंगे तो उनको उक्त बातका पता लग सकता है । 


इन्द्रके नामोंका विचार करनेसे इसी प्रकार उनके कार्याका 
पता लग सकता हे। बृत्रादि राक्षमोंका वव करना तथा दंबों और 
अआ्रायकी गक्षा करना इनका प्रधान कार्य था और यही इतिहासे 
ओर पुराणामें विविध कथा प्रमंगोंसे व्यक्त किया है इसलिय इस 
विषयें अधिक लिखनेकी आवश्यकता नहीं ८ 


महादेव 
... १८ शिवशंकरजी कठ्यन! थने 'त्रिदव निगाय' में रुद्र ( महा 
देव ) का अ्रप्मिका रूपान्तर सिद्ध किया हे । 
थाव-वढोंमें कद आदि नामोस अम्रिका ही आलंकारिक 

अमन हैं । 

कई विद्व'नोंका मत है कि. शिव लिंगकी जा जलेरी है वह यज्ञ 
कुषडका ही विक्रतरूप है, तथा 'लिग' अ ग्रे शिखाका रूप न्तर है । 

बेदस भी इस मतकी पुष्टि होती है । 

६ त्वमग्ने रुद्रः | ऋ० २.१ ६ 

तम्प रुद्राय नपोस्त्वग्नये । अ० का० ७|८७।१ 

इन मन्त्रोमें स्पट्रूपसे अभ्निका रूद्र कहा गया हे 


निरुक्त और रुद्र 

निरक्तमें रद्रको मध्य स्थानाय देवता माना है | यथा-- 
बायु), वरुण, रुद्र!, इन्द्र, पर्जन्य वृहस्पतिः, ब्रह्मग म्पति!, 

य सात मध्यम स्थानीय देवता है । इनमें बायु मुख्य हे । 

यदरुदत तद रुद्रस्य रुद्रत्यय्‌ । (काठक श्रति) 

यदरोदीत्‌ तद्रुद्र स्य रुद्रत्वम । (यह हारिद्‌ विक्‌ श्रुनिहरै) 

अ्थान--जो राया से। रूद्रका रुद्रपना है। 

इन अतियोके अनुसार इतिहास भी हे, कि बह रूद्र अपने 


पिला प्रजापतिका वाणोसे बिधते हथ॑ देखकर शोकसे गोया था 
इसीस इसका नाम रुद्र प्रसिद हुआ। 


रे 


( ३८७ ) 


रुद्र: रोति-इति सतः रोख्यमाणो द्रवति, इति वा । 
रोदयतेर्या ॥ 

अर्थात--जा राता है वह रूद्र हे। अथवा बार बार या 
श्तिशय राकर चलता है. इससे रुद्र हे। अथवा रोदयति प्राणियों 
का रुलाता है इसस रूद्र हे । १०। १।४ 

अभिप्र।य यह हेकि (१) जा रोया. (+) जा राता हैं. (२) जो 
राता हुआ चलता है. (४) जो रुलाता है । वह रुद्र है निरूक्तकार 
के मतस यह्‌ मध्यम स्थानीय 'वायु' देवता है। क्योकि बायु 
शब्द करता हुआ चलता है । आगे निरक्तकार ने-- 


“अग्नि रपि रुद्र उच्यते 
कह कर अभिका नाम भी रूद्र सिद्ध किया है. तथा अपने 
इस मतका पुष्टिमं अथववदका मन्त्र भों लिख दिया है। अतः 
निकक्तका रके मतमें 'रूद्र' अग्नि अथवा वायुका नाम है इश्वरका 
नहीं है । 
. ब्राह्मण ग्रन्थ ओर रुद्र 
अ्रप्निवेरुद्र: । श० ४॥३।१।१० 
रुद्रो अग्निः | ता? १२ | ४ । २४ 
एप रुद्रः, यदग्ना । 7० १।१।४। ८ 
॥ ि्कमपड ५ र्‌ 
प्राणा वें रुद्राः प्राणाहीद॑ सब रोदयन्ति | 
. जु० 3० ४ | २। ६ 
कतमे रुद्रा इति दशेमे पुरेष प्राणा आत्यकादशब्ते 
यदस्मान्मन्याच्छुरीरादुतक्रामन्त्यथ रोदयन्ति तथतरोद्यान्ति 
तस्माद्‌ रुद्रा । इति श० ११।६।३। ७ 


( र३े*६ ) 


चर 
एपा (उदीची) वें रुद्रस्य दिकू | 0० १। ७ ।८। ६ 
शे हे 
रुद्रस्य वाहू (आद्रानक्षत्रमाति सायणः) त० १५११ 
पं- भगवदत्तजीने बेदिक कोषमें लिखा है कि-- 
( घर हे 
“तान्येतान्यष्टो (रुद्रः सव। पशुपति, उग्रः, अशनि, भवः 
पहान्देवः, इशानः, अग्निरूपाणि, कुमारोनवमः) (कुपार;-- 
स्कन्दः रुट्र पुत्रोउपि पृत्रः अमरकोशे) 
न (5 
पहाभारते वनपवेशि, २२४५ । १४-१६” 
्क | ने है) 
रुद्रः--अग्नि वे से देवस्तस्येतानि नामानि, शव इंवि 
यथा प्राच्या अचज्ते मत्र इति यथा वाहिकाः पशुनां 
पति; रुद्र।इप्रिरेति। श० १।/७। ३।८ 
अ्रथान--अग्निका नाम रुद्र हे, तथा प्राणोंका नाम रुद्र हे 
क्योकि य निकलते समय रुलात हैं । रूद्र. शर्व, पशुपति, उम्र 
अशनि, भव: सहादव, इशानः, आदि सब अग्निके रूप हैं | 
कुमार -स्कन्द, को जो कि /शिवजीके पुत्र है उनको अप्निका 
पुत्र लिखकर दानाकी एकता प्रदर्शित की है । रूद्रकी उत्तर दिशा 
है, तथा आरा नक्षत्र रुद्रके हाथ हैं । 
इसी अ्प्निका पूत्रं दिशा वाल “'शबं” कहते हैं, और किसी 
प्रान्त वाल 'भव' ओर काई इसका 'रुद्र' ता अनेक इसी भपग्रिको 
'पशुपति' आदि नामस पुकारत है |”? 
सारांश यह है कि ऋग्वेद, अथबवेद, निरुक्त, सम्पूर्ण ब्राह्मण 
प्रन्थ, तथा महाभारत ओर अमरकोश आदि सम्पूर्ण वेदिक 
साहित्यमें, अप्ि. बायु, प्राण. व प्राण सहित संसारी आत्माका 
नाम ही रुद्र है. किन्तु बतमान ईश्वरक्ती कल्पनाका संकेतमात्र भी 
नहीं है | तथा च--- 


( ३२६ )॥ 


वेदके समयमें यह रूद्र अप्रिका विशेषण मान्न था। पुनः 
यह श्रप्निका परिवर्तित रूपमें प्रकट हुआ, और यजुर्बेदके समयमें 
बंदिक कवियोंने, श्रप्नि, वायु, प्राण, आत्मा, तथा उत्तर दिशाका 
राजा आदिके गुणोंकों आरोपित करके इस रुद्रको एक नये देवता 
का रूप प्रदान कर दिया । 
पुनः पुराणकारोंने इसकों और भी भयानक रूप दे दिया। 


यही प्रजापति, विष्णु, आदि बेदिक देबोंकी अ्रवस्था है । 


ऐतिहासिक राजा रुद्र 


जैसा कि--ऊपर लिखा जा चुका हे. ब्राह्मण ग्रन्थोंमें रुद्रकी 
उत्तर दिशा बताई गई है । 

इससे प्रतीत होता है कि यह उत्तर दिशाका एक राजा था । 
वे लाग, चोरी डाका. शआ्रादिका ही काय॑ करते थ संभवतः इसी 
लिये बेदोंमें इसको चार, डाकुओं अ।दिका अधिपति कहा है | 

नपो बंचते परिवंचते स्तायूनां पतये नमः । 

हैं क 
यजुबद० १६ | २२ 

यजुर्वदका यह पूरा अध्याय ही रुद्रकी रतुति्में लिखा गया 
है, इसी लिये इस अध्यायका नाम ही रुद्राध्याय है| इसमें स्पष्ट- 
रूपसे रुद्र ( महादेव ) को चोर, व डाकु श्रादियोंका अधिपति 
बताया है। ५० सातवलेकरजीने 'महाभारतकी .समालोचना' में 


इसके ऐतिहासिक रूप पर अच्छा प्रकाश डाला है. अतः हम 
उसका अक्षरशः यहाँ उद्धृत करते हैं | श्राप लिखते हैं कि-- 


भूतनाथ 


“महादेवके नामोंमें भूतनाथ, भूतेश, भृतपति आदि नाम 


( -रै३ैं० ) 


सुप्रसिद्ध हैं । “भूत नामक जातिका एक राजा” इतना ही भाव 
ये शब्द बता रहे हैं | भूवनामक जातिका राष्ट्र भूतान किंवा मूत- 
स्थान है । यह ज्वति इस समयमें भी अपने मूतानमें विश्वमान है 
इसलिये इसके क्कियमें अधिक लिखनेकी आवश्यकता नहीं । 
इस भूतजातिके राजा महादेव नामसे प्रसिद्ध थे। यद्यपि आज- 
कलका भूतान छोटा सा प्रदेश हे तथापि प्राचीन कालमें ओर इस 
समयमें भी य भूतिया लोग तिब्बतके दक्षिण भागमे रहत थ 
ओर रहते हैं । इसी कारण उनके राजा महादेवने अपनी राज- 
गद्दी मानस तालके समीप वाले केल्लास पत्रेत पर अथवा केलास 
के पास बनाई थी | यहाँ रहत हुए भूतनाथ महादेव सम्राट अपना 
शासन पूर्व दिशामें भूतनाथ पर तथा पश्चम दिशामें पिशाच 
जाति पर करते थ। 


“गिसश” इसका नाम स्पष्टतास बता रहा है कि यह पहाडी 
पर रहने वाला राजा था । गिरी अर्थात पह/।ड़ीका राजा गिरीाश 
कहलाता है। इसकी धर्मपत्नी भी पावता नामसे प्रसिद्ध है । 
“पार्वती” शब्द यही मात्र यताता है कि यह पहाड़ी स्रीथी। 
पद्दाड़ी रांजाका वित्राह पहाड़ी स्त्रीसे हाना ही स्वाभाविक हे । 

इस मद्दादेवका काल निश्चित करना चाहिये। इसका काल 
निणंय हम इनके नामोंसे ओर इनके व्यवहारसे कर सकते हैं-- 


कृत्तिवासाः 


यह शब्द इस कार्यके लिये बड़ा उपयागीं है। इसका अर्थ 
यह हे. 'ऊुसिः चर्म वसः यस्य ।” जिसका कपड़ा चरम ही है 
अथोत्‌ कपड़ेका कार्य चमढ़ेसे करने वाला. अथवा चमड़ेको 
कपड़ेके समान पहनने वाला यह महादेव था । यह कृत्ति शब्द 
यशपि सामान्‍्यता चमड़ेका बाकक है तथापि हाश्रीके यां हिरनके 


( ४१ ) 


फरूच चयड़ेका वाचक मुख्यतया है । उक्त पशुको मारकर उसका 
चमड़ा उतारकर उरी ऋरूच चमड्का पहनना उस शबहइसे व्यक्त 
हाता है । प!ठक ही विचार कर सकते हैं कि यह भूतानी राजाकी 
रहने सहनेकी पद्धति सभ्यताकें किस स्थान पर होना संभवथ है । 
हमारा ता यह जबिचार है कि कपासके या ऊन के कपड़े बुनने 
ओर पहननेकी प्रथा शुरू होनेके पूत्र युगका यह वरणन है. क्‍योंकि 
जा मनुष्य एक बार ऊना या सूती कपड़े पहननेकी सभ्यतासें ब्रा 
गये. वे कश्चा चमड़ा पहनमेके पूर्व शुगमें जा ही महाँ सकते. 
मनुष्य कितनी भी जदासीनतामें रंगा क्यो न हा, बह कन्चा चमड़ा 
पहन ही नहीं सकता. यदि एक बार बह कपड़ाकी सम्यतासें अ। 
गया हो | महा।दबके वर्शनमे उस चमइस रक्तको यू दें चारों ओर 
टपकनेका वरएन सपष्ट बता रहा है कि बह बिलकुल कञ्च। चमड़ा 
ही पहनता था । कई दिनोंके पश्चात वहा चमड़ा सूख जाना भी 
संभव है. परन्तु यह शब्द उस समयकी सभ्यता्की दशाका कणन 
स्पष्टवास कर रहा है. इसमें किर्सीका कोई शंका हा ही नहीं 
सकता । भूतानकी उस समयका हं। यह सम्यत्ता सानना उचित 
है; क्‍्याकि अन्य लागोंसे राजाकी अवस्था कुछ अच्छी ही हाना 
सदा ही संभवनी य है और जिनका राजा;ह! कन्च। चमड़ा पहनता 
है उन लोगोंकी सभ्यताको अबस्थ। उससे अच्छा म ननक्ा काई 
कारण हहों है , अस्तु | अब इस शब्दक साथ हं। “कप,रू-शूत ' 
शब्द देखना चाहिय-- 


कपालभूत 


६ क्पालभुन . कपाली, कपालघारी' क्राहि शब्द समानाथंक 
ही हैं । कपाल अथात्‌ खापड। हाथमें घारण करने बाला । हाथमें 
खतेनके सस्‍्थानम स्वापढ़ीका, इपयाग करन बाला । यह रिआज भी 


६ ३३१६५ ) 


पूर्वोक्त अवत्थाकी ही सूचना करता है। जो कब्चा चमड़ा पहनने 
बाला है वही खोपड़ीके बतन उपयोगमें ला सकता है। दूसरा 
नहीं लायेगा । मिट्टी, ताँबे, पीतलके बतंनाका संबंध ऊनी या 
सूती कपड़ोंके साथ ही है । जिस सभ्यताम कपड़ोंका स्थान चमड़े 
ने लिया हे उसीमें बतेनोंका स्थान खोपड़ी ले सकती है । 

इसीके साथ *“मरूण्डमाला घारी” यह शब्द भी देखने याग्य 
है, खापड़ियों अथवा हड्योंकी माला पहनने बाला. हड्ियोंके 
टुकड़े ही आभूषणोंके स्थान बरतने वाला | यह शब्द भी 
पूर्वोक्त सभ्यताके युगका सूचक है । 


इसके साथ ' खड़वांगपाणशि” शब्द देखने याग्य है'। इसका 
झरथ हे." खटियाका भांग हाथमें धारण करने बाल!" अथोत 
शख्॒के रूपमे स्वटियाकी लकड़ी बतने बाला | इस शब्दके साथ 
बलरामजी का बाचक “"मुसली. हली, हलायुध' आदि शब्द भी 
विचार करने याग्य है । चावल साफ करनेका मुसल., भूमि हलन 
का हल इनके शस्त्र बरतने बाला बलराम था। अथातव साधारण 
घरके कार्यमें आने वाल पदार्थ मूमल हल या चरपाई आदि 
जउन्दींको शब्नरे स्थान पर बतंने बाला । हलका उपयोग शम्रके 
समान करनके लिय तथा चारपाइका उपयोग शख्ब्रके समान करने 
के लिये प्रचगड शक्ति चाहिय इसमें संदेह नहीं है, परन्तु यहाँ 
हम देख रहे हैं कि जा सभ्यता विविध साधनोके बतनेके कारण 
समभी जाती हैँ उस समभ्यताकी अपज्ञा इनकी सभ्यता किस दर्ज 
पर थी । विचार _करने पर पता लग सकता हे कि थे महपुरुष 
उस सम्तताके समयके हैं कि जिस समय लाग वश्तोके स्थान पर 
धरम, बर्तनोंके स्थान पर ,खापडियों बर्तत और शब्लोके स्थान पर 
चारपाईकी लकड़ियाँ भी उपयागम लगते थ। हि 


यद्यपि महादेवके शख्नास्रोमें हम देखते हैं कि इनके पास 


( रैश३ ) 


“परशु, त्रिशुल, धनुष्यतराण, तथा अन्य शत्त्र” थे “पाशुपताख्र” 
नामक बड़ा तजस्द्ी अख्र मद्रादेतके पास था, तथापि साथ साथ 
हम पूर्वोक्त शब्दोंको भी भूल नहीं सकते | पांडबोंका अजुन बीर 
महादेवके पास शख्तरारत्र सीखनेके लिय जाता है और उनसे शख्त् 
प्राप्त करके अपने आपका अधिक बलवान अनुभव करता है। 
य बातें भी हमें इस समय विचार कार्टामें लानी चाहियें। परशु, 
त्रिशूल बाण ये शत्र अच्छा फोलाद बनाने वालोंका युग बता रहे 
हैं। और पूर्बोक्त ' कृत्तिवासा:” आदि शब्द बडुत परबंकालकी 
आर हमें ल जा रह है | इसलिय हम अनुमानके लिय दानों थुगों 
के मध्यका काल इस सभ्यताके लिय मान सकते है । 


भूमि पर एक ही समय विभिन्न अवस्थाओंकी सभ्यतायें 
विभिन्न देशोंमें रहती हैं । देश्खिय इस समय युरोपमें विमानों ओर 
टरोंकी सभ्यता है. भारतमें बलगार्ड़ीकी सभ्यता है ओर तिब्बत 
में पंदल चलनेकी सभ्यता है । परन्तु भारतव्षमें युरोपीयनोंक 
कारण विमान और मा“रें आती है ओर कई घनी भारतीय लोग 
भी मोटरोकी सवारी उपभोगते हैं । तथापि यह माना नहीं 
जायगा कि इस समय भारतकी सभ्यता माोटरोंकी है. क्योंकि 
यहाँ भ'रतियोकों बुद्धिमतास मोटरे ता क्या परन्तु मंटरका एक 
भी भाग बनता नहीं है । इसी प्रकार आ।फ्रद। लॉग युरोपकी 
उत्तम बंदूक बतंत है. परन्तु वे स्वयं उन बदुकोंका बना नहीं 
सकते । पठान लाग स्वयं करीब करचे चमड़े की समभ्यतास थोड़े 
ऊपर रहते हुए भी विमानोंके युगकी बंदु्क बत सकते हैं । इसका 
कारण यही हे कि अन्य देशके बने हुए पदार्थ दूसर देशमें लाये 
जाते हैं ओर वहां उसका उपयोग किया जाता है; इसी प्रकार 
भूतिया लोग बहुत प्राचीन कालमें कच्चे चमड़े बर्तनेकी अवस्था 
में रहते हुए भी बाहरके देशसे बने हुए फोलाद आदि ल्ञाकर कुछ 


( ३६०७ ) 


प्रयाग विशेषस अपने शर्त्रात्न बनाते होंगे । परशु, तरिशल, बाश 
आर पाशुपताख््रके उपयागके कारगर डनकी सम्यताका दा ऋहुत 
ऊँचा मानना कठिन है | क्योकि इनके साथ साथ करूच चमढ़ोंका 
कपड़ोके सम;न उपयाग. खोपड्ीका। बतनोंके समान डपगाग 
हड़ियाका श्प्र] भ्रषणाक ससान उपयका करनका प्रथा भी उनका 
विशिष्ट दंजा निःश्चत करती है । भूत ओर पिशाच जातिके लाग 
उस समयके असभ्य अवस्थ।क लाग थे. यह बचत महाभ'रतादि 
प्रन्थ पढ़नेस उस! समय ध्यानम आजाती है. परन्तु महादवादि 
खीर मह।पुरुष इनसे विशप उच्च अवस्था पर मानना याग्य है 
क्योंकि इनकी मान्यता अन्य र/तिस भी उस समय सबका म.न्‍्य 
हुई थी । 
क्रतध्च सा 

महादेवका विचार करनेके समय उसका यक्षत्रिध्यंसक गुण 
भी देखना चाहिये। “क्रतु-ध्यंशा" शब्दका अथ यश्ञका न'श 
करन वाला हे । महादेव यज्ञका नाशक प्रशद्ध है | दक्तप्रज।पतके 
यश्चका नाश उसने किया था । दक्षप्रजापति उसका संबंधी भी 
था । यक्ञका विध्वंस करनेके हतु इस मदादेवके विषयों थाड़ी 
शंका उत्पन्न हाती है ओर बह शंका रढ हाती है कि जिस समय 
हम वेखत है कि महादेव सदा असुरों और राक्षसांकी सहायता 
करता है | बाणासुरादिकोंको महादेवकी सहायता हुई थी और 
उसी कारगा देवो और आर्योकों बढ़ कष्ट हुए थ। बाणासुर जैस 
बासियोां राक्षस का मदादेवसे सहायता ।मलती थी ओर इस 
कारण बह ५बल होकर देवा ओर अआयेका सताते थे। महादेवका 
यज्ञ विध्वंस करनेका स्वभाव ओर असुरोंका देवों ओर अ्रार्योकत 
विरुद्ध प्रबल बनानेकी राजनीति स्पष्ट सिद्ध कर रहा है कि य 
प्रारंभ में न ते देवोके पक्षपाती थे ओर न आय्कि सहायक थे। 


( 3३५ ) 


परन्तु बहुत समय तक अपने ढक़से चलने काले स्वतन्‍्त्र और 
देवों या आयोके कल्याणके जिषयमें पूर्ण उशासीन हू रहे थे। 
पान्‍्तु उपेन्द्र विष्णुक प्रयत्नसे अतेक् बार असफत्ञता प्राप्त होने 
के कारण महादेवने अपने आपको देवोंके पक्तमें रखना योग्य 
सममा और तत्पश्चवात्‌ उनसे देवों और अ/योंको कोई कष्ट नहीं 
हुए। अथात ये पूर्व आयुर्वे र।क्त तांके सहायक थे परन्तु पश्चात॒की 
बुद्धावस्थामें देवों ओर आयकि हितकारी बन गये । 


यज्ञभागके लिये युद्ध 


इससे पृत्र बताया ही है कि महादेव ' क्रतुध्यंशी, यश्हन , 
यज्ञघाती” आदि नामोंसे प्रसिद्ध हैं | दक्त प्रजापतिका यज्ञ इन्होंने 
नष्ट भ्रष्ट किया था | इसका कथायें रामायण महाभारत आदि 
07 प्रशिद्ध हैं ओर प्रायः पुराणोंमें भी हैं । इसका वृत्तांत 
यह है-- 


“दक्षप्रजापतिने यज्ञ किया था उन्होने संपूर्ण देबोंकों निम॑- 
त्रण दिया था. परन्तु मह।देवको निमन्त्रण देना भी उसन उचित 
न समझा । इस पर मंगड़ा हुआ ओर भगड़ा बढ़त बढ़ते युद्ठमें 
परिणत हुआ । महादेवने अपने भूतगरणोंको अपने सनापतिके 
साथ यज्ञके स्थान पर भेजा ओर उन्‍्होंन वहां जाकर यज्ञमडप 
ओर संपूर्ण यज्ञका नाश किया-- 

केचिद्रभंजुः प्राग्द्शं पत्नीशालां तथापरे | 

सद झ्ाग्मीत्रशालां च तद्ठिदारं महानसम्‌ ॥ १४ ॥ 

रुरुजुयज्ञगात्राशि तथकेठप्रनिनाशयन्‌ | 

कुणडेष्वमृत्र यन्केचिद्विमिदुन दिमेखलाः ॥ १४ ॥ 
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( ई२५६ । 
रे 0 
अवाधन्त मुनीनन्य एके पत्नीरतजपन्‌ | 
अपरे जय ह॒देवान्धत्या पनच्नान्प तायितान्‌ू ॥ १६ ॥ 
श्री भागवत ४ । ५ 

“कईयोने यक्षशालाक बांस तोड़ दियः पत्नीशालाका भदन 
किया, समास्थान, श्राम्मीध्शाला और पाकशालाका नाश कईयों 
ने किया. कईयोंने यज्ञपात्र ताड़, दूधरोंन अप्नियोंको बुकाया. 
यज्ञकुंडोंम कईयोंन मूत्र किया. बेदी मखला कईयोंन नाड़ दिये, 
ऋषि मुनियोका कई ऐेने धसकाया पत्नोग्ो--ख्रियोंका अपमान 
भी कह्योंन किया अन्योंने देवोंका पक कर खूब ठाक दिया | 

इस बलवेमें देवांको भी खूब चोट लगी कई देबोके दात टूट 
गये, कईयोंको बड़ी जखमें होगई, कईयोके आंख फट गये इसका 
घर्गांन भी देखिय-- 

जीवनाधजपा नोष्य॑ प्रपध्ेताउत्षिणी भगः । 

८5 5 ९ 

भूगोः श्पश्रृणि राहन्तु पृष्णो दन्ताअ पूवेबत्‌ ॥ ४१ ॥ 

देवानां भम्नगात्राणामृलिजां चायुधाश्ममिः । 

भवतानुगृद्दीतानामाशु मन्योस्त्वनातुरम्‌ ॥ ५२ ॥ 

श्री० भागवत ७ । ६ 

“यजमान जीवे, भगके आँख ठीक हों. भ्रंगुकी मुछियाँ ठीक 
हों. पूषाके दांत पहिले जैसे हों, पत्थरोंसे फटे देबोंके गात्र और 
ऋत्विजोंके अंग ठीक हों ।” इस वर्णनस पता लगता है कि यज- 
मान दक्ष प्रजापति बहुत घायल हुआ था, यहां तक कि उसके 
जीवित रहनेमें भी शंका उत्पन्न हुई थी, भग देवत।के आंख टूट 
गये थे. पूषाके दोत हूट गए थे. भूृगुकी दादी मूछें काटी गई थों 
ओर ध्न्यान्य देबोंके शरीरोंपर अन्यान्य स्थानोंमें बड़े भारी भारी 


( हे३ं७ ) 


जखम बने थे | इस करगड से महादेव का जो यज्ञ भाग प्राप्त हुआ 
इसका भी वन यहां देखिय-- 

एप ते रुद्र भागोःस्तु यदुच्छिष्टोड्प्वरस्य वे । 

यज्ञस्ते रुदर भागेन कल्पतामय यज्ञहन्‌ || ५० ॥ 

श्री० भागवत । ६४ । 

“हू यज्ञघात करने वाले रुद्र महादव ' यज्ञ का उ्च्लिष्ट अन्न- 
भाग आपका हागा । इससे यज्ञ बढ़े।' 

अ्रथोन यज्ञका उच्छि्ट अज्नभाग महादेव और उनके भूतगणों 
को देने का निश्चय करने से महादेव और भूनगणों ने आग कभी 
यज्ञका घातपात नहीं किया। उन्क्लिष्ट अन्नमाग का तात्पर्य भूठा 
अज्न ऐसा ही समझने का काई कारण नहीं है, उसका इतना ही 
तात्पय दीखता हे कि अन्यान्य देवों का अन्नभाग देने के पश्चात्‌ जो 
अजन्नभाग अवशिष्ट रहेगा वह रूद्र का दे देना । इतने अन्नभाग पर 
भूतगणं की संतुष्टी हुई। युद्ध करके अन्न का भाग किंवा अश्नका 
अग्र भाग भी नही लिया, परन्तु यज्ञके उच्छिष्ट भागपर ही संतुष्ट 
हो गये । 

दक्तादि आयी लोग देवों का सत्कार करते थे ओर उनको अन्न 
भाग देते थे । परंतु भूत लोगोंको या उनके भूतनाथ महादेवको न 
कोई यज्ञ में निमंत्रण देता था ओर न अन्नभाग देते थे । यज्ञ के 
समय देवजाती के लोग यक्षमंडप में आकर पथधान स्थान में बेठते 
थे और ताजा अन्न का भाग मक्षण करते थे । आय लोग भी उस 
प्रकार यश्षममें समिलित होते थे ओर शेष बचा अन्न भूमिमें गाडते 
या जल में बहा देते थे । परंतु भूत लोगों को यज्ञमंडप में आने 
की और अन्न भाग प्राप्त करने की आज्ञा न थी। आजकल भी 
जिस ग्रकार द्विजोंके यज्ञादि कर्म करने के स्थानमें अंत्यज, देड़ 


( शेश्ेट ) 


चमार, अथवा म्लच्छु, यवन आदि अन्य धर्मीय लोग नहीं शआा 
सकते हैं. उस प्रकार पूर्व समय की यह बात होगी । इसलिए भूत 
लोग यज्ञमंडपके आस पास अजन्नकी इच्छासे धूपमें तड़पत और 
बरसातमें भोंगते हुए भ्रमण करते रहते होंगे | परंतु घंमडी आये 
शक्तिके अभिमानी देव इन भूतोंकी भूखसे पीडित अवस्थाका कुछ 
भी ध्यान नहीं करते थे । पाठक देख सकते हैं. ओर विचार कर 
सकते हैं कि भुखे लोग इतना अपमान ओर कष्ट कितने दिन तक 
बरदाश्त कर सकते हैं? अंतमें इन भूत लोगोंने यज्ञमंडप पर पत्थर 
फेंके ओर एकदम श्रंद्र घुस कर यज्ञकी बड़ी खराबी की ।” 


ईश्वर विषयक ॥ 


आय समाजके पहान वेदिक विद्वान श्रीमान्‌ पं० सातबलेकर 
जी का मत | 


आप 'इश्वरका साज्षात्कार' पुस्तकके प्रथम भागमें लिखत हैंकि 

“ये सभी (बेदिक) ऋषि “ईश्वर विश्वरूप है! ऐसा ही कह रहे 
हैं। पाठक यहाँ यह बात स्पष्ट रीतिसे समझें कि, ईश्वर विश्वमें 
व्यापक है! ऐसा इनका भाव यहाँ नहीं हे । प्रत्युत जा विश्वरूप 
दीख रह है, या अनुभवमें आ रहा है, वही प्रत्यक्ष ईश्वरका 
स्वरूप है। ऐसा ही इनका कथन है । आज ईंश्वरकों अदृश्य माना 
जाता है, पर विश्वरूप दृश्य हानेसे वेदिक इश्वर भी दृश्य ही है। 
यही उपनिषद्‌ ओर गीताके “'विश्वरूप' बर्णनसे स्पष्ट होता है । 
आजकल की प्रचलित कल्पनासे यह सर्वथा विभिन्न है, इसमें 
सन्देह नहीं है ।” बतंमान मानतायें, ह 


(१) इंश्वर बहुत दूर है, (२) ईश्वर हरएक बस्तुमें हे, (३) ईश्वर 
अन्दर हे और बाहर भी है, (४) ईश्रर सबमें हे और सब ईश्वर 


( ३२३६ ) 


में हैं, (५) इश्वर ही सब कुछ है। इसमें अन्तिम धारणा वैदिक 
है ।” प्र० ६ & 

एक इंश्वरकी साव भोम सत्ता मानने पर, तथा ईश्वरकों सर्थ- 
व्यापक मानने पर दूसरी सृष्टिकी सत्ता मानना कठिन है। क्योंकि 
एक ही स्थानमें दो वस्तुओंका रहना श्रसंभव है। जहाँ सृष्टि है 
वहाँ इंश्वर नहीं और जहाँ इश्वर होगा. वहां सृष्टि नहीं ऐसा मानने 
की आर प्रवृत्ति होती है। सघ भूतामें इंश्वर है ऐसा माननेसे 
इसका अर्थ सब भू खाखले हैं । अतः वहां खोखले पनमें ईश्वर 
रहा है एसा होता 

इसी तरह इंश्वरमें सब भूत हैं. ऐसा कहत हीं इश्वरमें ऐसा 
स्थान हूँ. जहां सब भूत रह सकते हैं, पेसा ही मानने पढ़ेगा। 

दो या तीन पदार्थ इश्वग्क अतिरिक्त हैं और उनके साथ 
इंश्वर भी सर्व व्यापक है, इस कथनका तर्क दृष्टिसे कुछ भी मृल्य 
नहीं हे । तथापि यें लाग तथा द्वेतसिद्धान्वका मानने वाल सब 
सम्प्रदाय ऐसा ही मानते आये हैं । 

थे ईश्वर, प्रकृति और जीवका अनादि मानते हैं. और बेसा 
मानते हुय इश्वरकों सर्वव्यापक भी मानते हैं |” प्रू८ €८ 

यहाँ अर्थ समाजके मूल सिद्धान्तको ही तर्क ओर वेद विरुद् 
सिद्ध क्रिया गया है। 


कर शत 
«चोर आदि सब इंश्बर हैं 
आगे आप लिखते हैं कि-- 
* घातक. चार, डाकू, लुटेरे, ठगने वाल, घोखेबाज, फरेवी 
भकार. कपटी, छल करने बाला, नियमोका उल्लंघन करने वाला 


& इसमे ततीय और अतुथ सिद्धान्त आय समाजका है, जिसको 
स्पष्टरूससे अवेदिक बताया गया है | 


( ३४० ) 


सात्रिके समय दुष्ट इच्छासे भ्रमण करने वाला, निःसन्देह ये दुष्ट 
भाव वाले मानवोंके वाचक ( शब्द ) हैं । परन्तु ये भी; रुद्रके ही 
रूप हैं । जिस तरह झानदाता ब्राह्मण, सबके पालन करने वाले 
क्षत्रिय, सबके पोषणकर्ता बंश्य, आर सबकी सहायता कर्म 
करने वाले शुद्र. रुद्रके रूप हैं. उसी प्रकार चारी करके लोगोंको 
लूटने वाले रुद्रके ही रूप हैं. पाठकोका यह माननेके लिये बड़ा 
कठिन कार्य है। चार भी परमात्माका अंश है । क्‍या यह सत्य 
नहीं है । प्र« १६३ 
. चार वर्णकि मानबतोका जीव जैस्ता पर्मत्माका अंश है. 
बसा ही चार. डाकू, लुटरोका जीव भा परमात्साका अंश है | ** 
बेदका कथन है कि--जिस तरह चार वगमे विद्यमान जनता 
संसेव्य है, इसी तरह चार. डाकू आदि भा बेस ही संसेव्य हैं।'' 
प्र» ९६४ 
। रे $ 
जन्म आदि कममे नहीं है 
अजकल जा बताया जाता है कि--पूर्व कर्मके पापके भाग 
भागनेक्रे लिये जीव शरीर धारण करता है. अधांत जन्म पाप 
मूलक दे, यह्‌ वेदका सिद्धान्त नहीं है | यह जन, बांद्धकी कल्पना 
ब्रदिक धम्मयाक अन्दर घुस गई हे” प्र० २ ८ 
इस प्रकार आपने यह सिद्र कर दिया कि-इश्वर विपयक 
बतमान सम्पूर्गा सान्यतायं अवेद्िक है । 
इसके लिये हभ आपका शत्तश: पन्यवाद हो देग। किन्तु 
यदि आप थाड़ा और विचार करत ता आपका अपनों यह नवीन 
कल्पन। भी अवेदिक आर तक हीन प्रतीत होती | 


मुक्ति नहीं 


आप लिखने हैं कि--' समूच, विश्व एक हो मत्ताईे (एक 


( र४१ ) 


सत) यहाँ त्रिभिन्न सत्ताके लिए स्थान नहीं | सब मिलकर एक ही 
सत्तामें परिणत होनेसे मुक्ति सबकी मिलकर एक हंगी।” प्र००५४ 

इस प्रकार आपने कर्म सिद्धान्त तथा मुक्ति, ओर मुक्ति के 
साधन. तप आदिके लिए सन्‍्यास धारण आदि सबको वेदिकधर्म 
पर जनियों की अमिट छाप ,बताया है । परंतु इस प्रश्न का इनके 
पास कोई उत्तर नहीं है कि यह इंश्बर विना कारण चोर, डाकू 
लुटेरा, व्यभिचारी, घातक आदिबननेके लिए क्ये। प्रवृत्त हाता है ५8 

तथा आपके सदक्यवाद के सानने पर पाप और प॒ण्य आदि 
की व्यस्था का आधार क्या हें ? 

क्योकि आपके मतसे जन्म कर्म मूलक ता हैं नहीं . आपित 
अआपक मतानुसार ता इश्वर बिना प्रयाजन, आर विना किसी कारण 
के स्वयं ही प्रत्यक समय गधा, घोड़ा, कुत्ता ब्रिल्ली पशु पक्षी 
व मनुष्य आदि का रूप धारण करता गहता है । इस प्रकार 
अनेक शंकाये हैं जिनका विवचन हम आगे वंदान्त दर्शन प्रकरण 
में करेंग | यहां तो यही कहना हैं के आपकी यह मान्यता 
भी अवेदिक हे। क्योंकि आपन जिन बेदिक मंत्रोक आधारसे 
अपने मतकी स्थापना की है, हमने उन सत्र मन्त्रोंक यथाथ अर्थ 
लिख कर सप्रमाण यह सिद्र कर दिया हेकि सब कथन जीवात्मा 
की अवम्थाओका है। अथात किसी जगह ता निश्चय नयस 
शुद्धात्म[ (परमात्मा) का वर्ण न है. ओर कहां अन्तरात्मा (आत्म- 
ज्ञानी महात्मा) का कथन है, ता कहीं वहिरात्मा, अथात संसारी 
आत्मा ( संसार में लिप्का वणुन हे । 


यह बणु न रुद्रका है, जिसका आपने स्वर्ण (महामारतकी समालोचना 
में) मूत जाति (सूटान) का तथा विशाच जातिका शाजा सिद्ध किया है 
अतः यह चोगे व डाका डालने बाली जातितोंकाी अधियति था बड़ सिद्ध 
है | इसको ईश्वर कहना ईश्वग्का मज्रू उद्ाना है । 


( ३४० ) 


प्राण महिमा 


इसी विषयको विशेष स्पष्ट करनेके लिए हम बंदिक साहिध्यमें 
शो प्राणोंकी महिसाका वर्णन है, उसको लिखते हैं। इस 
धर्णनसे पाठकोंको वेदिफ अध्यात्म विद्याका भी रहस्य समममें 
अजाएगा, तथा वेदोंमें जो सृष्टि रचना के मन्त्र प्रतीत होते हैं 
उनका भेद भी प्रकट हा आयगा। 


प्राणोंका माहात्म्यः 

( बैदिक बांगमयमें )-सूर्यके जितने श्रश्व, श्रृषभ, हँस 
अ्रादि आरोपित नाम आते हैं जीवात्मा को भी उन नामों से 
पुकारते हैं | सूथ्यके सप्त प्रकार किरण हैं। जीबात्माके भी दों 
चक्तु, दो कर्ण. दो नासिकायें, एक बाणी ये सप्त किरण सम हैं । 
सूर्यके साथ भी कहां प्रण ओर मन. कहां प्राण. सन ओर 
वाणी, कहां प्राण मन. बाणी, ओर विज्ञान. कहीं चक श्रात्र 
सन वाणी. कही पंचन्द्रिय पश्ठ मन इत्यादि समानता है। जैसे 
सूचि्यके ग्रुलोक, भश्रन्तरित्त और प्रथिव्री तीन लोक हैं। सद्गत 
जावात्माक पेरसे कटि पर्यन्त एक्र प्रथिवी लोक, मध्यशर्रार दूसरा 
अन्तरित्षजाक, तीसरा घ्यलाक । अथना एक स्थूल शरीर, दूसरा 
इन्द्रिय, तीसरा मन ये तीन लोक हैं भाव यह है कि जीवात्मा 
ओर सूर्यको अनेक प्रकारस परम्पर उपमित करते हैं । यह 
जीबास्मविशिष्ट जा नयन, कण, नासिका. रसना आदिक गण हैं। 
बे यहाँ प्राग नामसे उक्त हैं । 


० ५ 
प्राण ही सुपण (पत्ती) हे; 
यत्रा सुपर्णा अमृतस्य भागम्‌ । 
अनिमेष॑विदथा5मिस्व॒रन्ति ॥ 


( ३४३ ) 


इनो विश्वस्य भ्ुवनस्थ गोपाः | 

स माधीरः पाकमत्राविवेश | नि० | ३। १२ ॥ 

यहां यारकाचारय्ये सूथ्य और जीवात्मा दोनोंका वर्णन करते 
हैं सूचय पक्षमें सुपर्ण - किरण । आत्मपक्षमें सुपर्ण -इन्द्रिय । 
जीवात्म विशिष्ट प्राण ही पक्षी है। 

पुरथ् करे द्विपदः पुरथक्त चतुष्पदः 

पुरः स पत्ती भृत्वा पुरः पुरुष आविशत्‌ ।बूृ०२॥४|१८ 

इस प्राण सहित जीवात्माके ट्विपद. चतुष्पद सब ही पुर 
(प्राम) हैं अतः यह पुरुष कहाता है। पक्षी ही के सर्वत्र प्रविष्ट है।* 

ब्रह्मा देवानां पदवीः कवीना मृपिविप्राणं महिषरी सगा- 
णाम्‌ । श्येनी ग्रधाणां स्वधितिवेनानां सोमः पविश्रभस्पेति 
रेमन ॥ नि* परि० २११३॥ 

इस ऋचामें ब्रह्मा, पदवी, ऋषि महिष, श्यन, स्वधिति और 
सेमम ये सब जीवात्माके ,नाम ओर देव, कवि, बिप्र, मग, ग्रुध, 
बन ये सब इन्द्रियोंके नाम हैं । ऐसा यास्काचार्य कहते हैं । 

हंसः शुचिपद्‌ वसुरन्तरिक्सद्‌ द्ोतावेदिषदतिथिदु रोण-' 
सत्‌। तृपृद्‌ बरसदतसद्‌ व्योमसदृब्जा गोजा ऋतजा अद्विजा: 
ऋतम्‌ | निरुक्त । हम 

यहाँ हंस आदि प्राण सहित जीवात्माके नाम कहे गथे हैं। 

प्राण ही सप्त ऋषि हैं... 
सप्त ऋषयः प्रतिहिताः शरीरे | 
सप्त रचन्ति स॒दू मप्रमादम्‌ ||. 


( दे४४ ) 


सप्तापः म्वपतो लोकमीयुः ! 


तत्र जायृतों अस्वभजों सत्रसदी च देवो।। नि०दे ० ६।३७ 
| भी दोनों पक्षो। में घटाते हैं । सूर्य रूप शर्रर में सात 
किरण ही सप्त ऋषि है । व ही किरण प्रमाद रहित हा सम्बत्सर 
की रक्षा करते हैं| सूर्य के अस्त हाने पर भी ये ही सात (आपः) 
सबंत्र व्यापक होते हैं। सूय और बायु दानों जगते रहते हैं। 
इस्यादि सूथ पक्ष में (पढ़+ इन्द्रियाणि + विद्या +सप्तमी ) छः 
इन्द्रिय ओर सप्तमी विद्या य सातो ऋषि हैं | ये ही शरीर की 
रक्षा करते हैं, साज़ाने पर थे सातो आत्म रूप लोक में रहते हैं 
झाज्ष और तेजस आत्मा सदा जगते रहते हे प्राज्ञ +जावात्मा । 
तेजस -- प्राण यहाँ यास्क छः इन्द्रिय कहत है। पन्नच ज्ञानेन्द्रिय 
पष्ठ मन। 
तिख्येग विलश्रपप् ऊध्ववुध्नों | 
यस्पिन्‌ यशो निहित॑ विश्व रूपम्‌ | 
अन्रासत ऋषयः सप्त साकम्‌ । 
ये अस्य गोपा महतो वभूवु) ॥ नि० ढें० ६। ३७॥ 
यहाँ भी यास्क दोनों पक्त रखते है। आत्म पतक्तमें सप्त ऋषि 
पदसे सप्त इन्द्रिय लेते हैं। दा नयन, दो घारप, दो नासिकायें 
ओर एक जिड्डढा प्रायः ये दी सात अभिप्रेत हैं । हु 
इसकी व्याख्या शतपथ ब्राह्मणमें भी हे परन्तु यहाँ पाठ 
इस प्रकार है। रे 
अवागू विलश्रमस ऊध्ववुध्नः । 
तस्मिन्‌ यशों निद्वितं विश्वरूपम्‌ ।। 
तस्था सप्त ऋषयः सप्त तीरे । 
पामष्टमी बद्मशा संविदाना ॥ 


३२४४ ) 


इस शरीरमें जा शिर है वही चमस्र ( पात्रवत्‌ ) है (अवाग- 
बिल ) इसका सुखरूप बिल! (छिद्र) मीचे' है | मूल ऊपर है। इस 
शिरोंरूप चमस पांत्रमें प्राणरूप सम्पूर्ण यश स्थापित है । इसके 
तट पर प्राण रूप सात ऋषि हैं। ओर अष्टमी बाणी वेद ( ब्रह्म- 
आत्मा) से सम्बाद करती हुई विद्यमान हे। आगे .इन सातोंके 
नाम भी कहते हैं। दीनों कर्ण -गींतम! भरद्वाज । दोनों चक्षु 
विश्वामित्र, जमदग्ने । दानों नासिकाएँ ">वसिक्त, कश्यप । 
वाणी हू अत्रि । 


प्राण ही ऋषि हैं 
 अतण आह्यण ग्रन्थामें 
“प्राणा वे ऋषयः” शत० ६ । १ “आखा में ऋषयः” 
इस प्रकारका पाठ बहुत आता हे। 


प्राणा उ वा ऋपयः ॥८॥४॥ ग्राणा वे वालखिल्या।॥<॥ 

इत्यादि शत्तपथादि ब्राह्मणोंमें देखिये । 

शत पथवा० के अप्ठम काण्डके आरम्भमें ही लिखा हे । 

“ग्राणो मोवायलेः । आराणो बे-वसिष्ठकपिः । ६। मनो 
वें भरद्ाजः । चजुर्वजपदमि ऋषि: | वागू वे विश्वकर्माऋषि 


इत्यादि अ्रनेक्र प्रमाणसे सिद्ध दाता है कि वेदोंमें जोः वसिष्ठ 
पे आए है वे प्राणोंके . अथवा प्राण विशिष्ठ जीवात्माके 
नाम हैं। 


_ प्राण हो सत्त शीर्षस्य प्राण हें 
, झीप्त वे शीपन आंखाः | ऐतरेय ॥ ३ ॥ ३ ॥ 


६ ३२४१ ) 


रे 
“सप्त शीषणयाः प्राणाः 
ऐसा पाठ ब्राह्मणणोंमें बहुत आता हे दो चह्ु, हे दो कर्ण, 
दा नासिकाएं और एक बाग ये ही सप्त शीरषण्य प्राण हें । 


६ दब रु 
प्राण ही भूभु वादि सप्त लोक हैं 
प्राणायाम के समयमें 
“ओ भूः ऑं श्रुवः आओ स्व: आओ महः ओ जनः ओं 
तप ओ सत्यम्‌ 
यह मन्त्र पढ़ते हैं । ु 
प्राण + आयाम -प्राणोके अवरोध करनेका नाम प्राणायाम 
हे भू आदि प्राणोंके नाम हैं । 
१४--चतुर्दश लोकोंका जो वर्णन है वह प्राणोंका ही वर्णन 
है । ये ही सात प्राण-दो चचछु. दो कर्ण, दो नासिकाएँ और वाग 
ऊपर के लोक हैं, + और दो हाथ दो पैर एक मूत्रेन्द्रिय मलेन्द्रिय 
ओर एक उद्र ये सात नीचेके सात लोक | अतल, बितल, सुतल, 
महातल, रसातल ओर पाताल नाभसे पुकारे जाते है । 


प्राण ही ४६ वाय हैं 


महाभारतादिकों में गाथा है. कि कश्यपकी स्त्री दितिको जब 
गर्भ रहा तब “इन्द्र यह जान कर कि इससे उत्त्पन्न बालक मेरा 
घातक होगा” द्तिके उद्रमें प्रविष्ट हो गर्भेत्थ बालककों प्रथम ७ 
सात खण्ड कर पुनः एक एककों सात २ खण्ड कर वाहर निकल 
आया | दिति ने इसके साहसको देख अपने ४6 पुत्रों को इन्द्र के 
साथ कर दिया तब ही से वे मरुत्‌ वा मारुत्‌ कहाते हैं और इन्द्र 
के सदा साथ रहते हैं। भाव यह हे कि:-- दिति नाम व्यष्टि शरीर 


( इ४७ ) 


का और अदिति नाम समष्टि शरीरका हे। ( दो अवखण्ड ने ) 
जो सीमा बद्ध, पिनश्वर शरीर है बह दिति तद्धिन्न अदिति। इन्द्र 
नाम जीवात्मा का है | इन्द्रिय शब्द का अर्थ इन्द्र लिझ्ड है 
अथात इन्द्रका चिन्ह करण द्वारा इन्द्र (जीवात्मा ) का बाघ 
होता है अतः इस नेज्रादिक समूहको इन्द्रिय कहते हैं। इस 
से विस्पष्ट सिद्ध है कि इन्द्र नाम जीवात्मा का भी है । मलुष्य से 
लेकर कीट पयन्त का जो शरीर वह दिति, क्‍यों कि यह सीमाषद्ध 
खग्डनीय और विनश्वर है | इस सम्पूर्ण अल्माग्डका जो अखरड, 
आअमीम, अविनश्रर शरीर है घह अदिति है। इस अदिति के पुत्र 
जीबके सदगुशण अ्रादि देव हैं। अतः ये भी अविनखर हैं । और 
दितिके पुत्र राक्षस हैं| वे विनखर हैं। काम, क्रोध, लोभ आदि 
जो शरीरके धर्म हैं वे ही यहां राक्षस हैं। इन दोनोंम सदा सम्राम 
रहता है | परन्तु प्राण ( नयन, कर्ण नासिका इत्यादि ) भी ता 
भोतिक हैं अ्रतः ये भी दिनिके पूत्र हैं फिर प्राणों ओर जीबात्मा 
में बडा विरोध रहना चाहिय। परन्तु रहता नहीं । यद्यपि ये 
भोतिक ओर विनश्वर हैं. तथापि ये सदा जीवात्मा इन्द्रके साथी 
हैं। भोतिक हानेके कारण ही थे ही इन्द्रिय कभी २ श्रसुग्रूप 
घारण कर जीवात्मासे घोर संग्राम करते हैं, इसी भावके दिख- 
लानेके लिय इस आख्यायिका की सृष्टि हुई है। इस शरीरमें 
मुख्य एक ही प्राण है । जीवात्माके योगस यही एक प्राण सात 

दी नयन, दो कर्ण, दो नासिकाएँ आर एक जिह्ना, पुनः 
इन सातोंकी अनन्त विपय व्ापनाएँ है। इसीको ७+७ सातका 
सात्तसे गुणाकर ४७ दिखलाया है । विनश्वर होनेके कारण 
मरुते -- मरण शील कहाता है ओर ये सदा इन्द्रके साथ रहते 


जन 


इन्द्रको मरुस्वान कहा है । 


ेजम-+-+ 0. 2मम०_न 


( ३्श्८ ) 
प्राण ही सप्त होता हैं 


सेड्यों होत्रां प्रथमा पायेजे | पनुः समिद्धाग्नियनसा सप्त 
होतमिस॥ १० । १३१।७॥ 

मनु जीब्रात्वा । ( सनप्निद्वामि ) जिसने हृदयरूप अफख़िका 
प्रदीध्त फिया हे वढ़ ( मनुः ) जावात्मा ( मनसा+सप्तहादूमिः ) 
भन ओर सप्रेन्द्रिय रूप सप्र हाताओंँंक साथ ( प्रथमाप्र ) उत्तम 
(हात्राम + आय्ज्ञ ) यक्ष सम्पादन करता है । 

होत्रा>हयन्ते हवींपि यत्र सा होत्रा यज्ञ! | साम० ॥ 

येन अज्वस्तायते सप्त 'होता । यजुः | 

जिस यज्ञमें चलने आदि,सप्त हाता है.। वद्य आर शतपथादि 
ब्राह्षणाक देगननस यह प्रतात हाता है कि 'यज्ञादि" विधान भी 
-केबल प्रतिनिधि, स्वरूप हे । अध्यात्म यज्ञों के स्थान में क्रविध 
ऋत्विकोंके साथ -बाश॒ यज्ञ करके दिखलाग्र,ज़ात हैं.। कहाँ, तक 
वगान किया जाय । सप्रसिन्वु. सप्रल्लाक, सप्तराशि. सप्ताचि 
सफ़ाप्नि, सप्रहोत्र आदि पदोंस भी सप्रन्द्रियोंका ही ग्रहग है । 
वृहृदारण्यकापेनिषद में याज्ञवल्क्य कहते हैं 


१-बाग्य यज्ञस्य हाता । २-चन्षुवेयज्ञस्या5ध्वयु 
३-प्राशी वे यज्ञस्य उद्गाता । ४-मनों वे यज्नस्स ब्रक्षा | 

यहा- पर देखते हैं बाय , चछ्ु, ,आण., और मन ये ही चार 
होता है,श्रध्वयु उदगाता ओर ब्रह्मा है। .., हर 

पुनः बाह्य यज्ञ तीन प्रकारकी ऋषचाएँ क्वीन /समयमे पढ़ी ज़ाती 
हैं व पुरोनुवाक्या १ याज्या « और; शस्या कहाती हैं । 

याज्षयल्क्य कहते है 


( ( ईडके ) 


ग्ार एवं पुरोड्तुवाक्या। अयानोयाज्या, व्यानः शस्ये 


प्रांण ही पुरोडनुवाक्या है, * अपान याज्या है ओर' व्वीन- 
,,शस्या है। ऐतरेय ब्राह्मण ६. १४ में कहां है) 


प्राणों बे होता । प्राण: से ऋत्िजः | ६ | ३ में 
बाग्व सु ब्रक्मए्या. २ । २८ में+यनो ये यज्ञुस्य पत्रा बरूणः 
“ ॥'२। २७ में, प्राशा वें ऋषर्यादंव्याम:। १।०में 
''आणा पानो अंग्रीपोमी' चक्षुपी एच अग्नीपोमों । 
प्राण ही गौ, धनु ओर विप्र हे । ओर आत्मा सोम है । 
मोम गायों घेनवों वाबशाना। । 
सोम बिप्रा मनिभिः पृच्छमनी ॥ 
. सोमः सुतः पूयतेश्रेज्यगानः । 
सोमे अ्रकांस्रिप्टूमः संतबन्ते | नि० परिशिष्ट २ ॥ 


सूथ पक्तम मी. धनु और विप्रपर्टर्सी किग्सोका, और आत्म- 
पत्तमें- इन्द्रियांका ग्रहण है । 
इसी प्रकार हंस, समुद्र, ब्रपा आदि दोनेकि नाम कहे गए हैं। 
” ग्राणु ही चन्द्रमा है। 


; 
है विधु दद्राणं सपने वहुनां । हे 
युवार्म सन्‍्त॑ पलितों जगार ॥ 
देवृस्थ पश्य काव्य, महित्वाउदा पमार शा ह्यः समान । 
4 ३६ “४ +« ,« * गन०प्रि० २। 
' ('पत्यत9 ) आंदिस्थ६ संमनेबड़नां के दद्राण॒ुक्र ॥ आकाश 
'में विविध नक्षत्रों के मध्यमें दमनशीला ( युवानप+ सन्‍्प + 


( ३५०. ) 


विधुम ) युवा चन्द्रमा को ( जगार ) निगल जाता है | (देवस्य+ 
महित्वा+ काव्यम्‌ + पश्य ) सूर्यके महान्‌ सामथ्यंको देखा 
( अद्य+ ममार ) चन्द्रमा आज मरता है | ( ह्यः+ सः+ सम्‌ + 
आन ) परन्तु कल ही पुनः जी उठत। है (समने ) संहाररूप 
संप्राममें जो प्राण (वहूनाम्‌ + दद्राणम्‌ ) बहुतोंकों दमन करने 
हारा है ( युवानम + सन्‍्तम ) और जो सदा युवा रहता है 
( विधुम ) 'उस पग्राणरूप चन्द्रमाका ( पतितः ) जराबस्थाके 
कारण शुक्ल केश रूप पुरुष ( ज़गार ) गिरजात है। इस देंबकी 
महिमा देखो । यह्‌ प्राण आज़ मरता है कल पुनः जन्म लेता है। 

सम आन -अन-प्रणने | अन्‌ घ'तुसे “आन” लिट में बना 
है । इत्यादि कद्दों तक उदाहरण लिखें जाय । निरूक्तमें अध्यात्म 
ओर अधिदेवत पक्त देखिये । यद्यपि परिशिष्ट यास्क्रत प्रतीत नहीं 
होता तथापि यास्कानुकूल है इसमें सन्देह नहीं क्योंकि दादशा- 
ध्यायी निरक्तस भी उभयपक्ष दिखलाया गया है | 


जगत और शरीर 


ऋषियोंने इस मानव शरीर को जगतस उपमा दी है यथा-- 

छान्‍्दोाग्योपनिषद्‌के चतुर्थ प्रपाईकके तृतीय खंडमें कहते हैं 
“बायु ही संबर्ग अथात अपने में सब पदार्थका लय करने बाला 
हे” | जब अ'मम अस्त होता है तब वयु में ही लीन होता है | सूर्य 
अस्त हाता है तब बायु में ही लोन होता है इसी प्रकार चन्द्र और 
जल भो बायु में लीन हान हैं। यह अधिदेवत है?। “ अब 
अध्यात्म कहते हैं प्राण तो संवर्ग है | जब वह ( जीव ) साता है' 
तब बाण प्राण में ही लीन होती है इसी प्रकार चन्नु श्ात्र अर 
मन ये भी प्राण में लीन हीते है| य हो दो संत्रर्ग है। देवों में वायु 
ओर प्राणी ( इन्द्रियों ) में प्ररण” यहां बाह्य जगत में जसे बायु, 


( 'औैईर ) 


श्रग्रि, सूय, चन्द्र ओर जलदेबव हैं ओर उन में सूजात्मा वायु मुख्य 
है | नहत शरीर में प्राण, वाणी. चक्चु श्रोत्र ओर मन यपांच प्राण 
( इन्द्रिय ) हैं इनमें प्राण मुख्य हे. 


पुनः ३-१७ में कहा हैं कि अ्रध्यात्म जगतमें मनको बहन 
ज्ञान इसके गुणोंका अध्ययन कर | इस मनके वाणी. प्राण, चच्चु 
ओर क्रोत्र चार पद है और आकाशके अप्रि, बाय, आदित्य और 
दिशा चार पद हैं । 


यहां मनकी आकाशस तुलनाकी है | क्योकि दानों ही अनन्त 
हैं।वुह। १।५। ४५ में कहत हैं। वाग प्रथत्री लोक, मन अन्त- 
रिक्ष लाक, ओर प्राण घृलाक है.। 


वृह १। ५। २१ में कहते हैं। इन्द्रिय गण परस्पर स्पर्धा 
करने लगे कि बाग ने कहा कि में ही बोलू गी। चछुने कहा कि मैं 
ही देख गा। क्षात्रने कहा कि में ही सुन गा इस प्रकार सब इन्द्रिय 
कहने लगे । परन्तु मृत्यु आकर इन सबोंकों वशमें करने लगा। 
इसी कारण वाग थकती है । चछु ओर अक्रोत्र शान्त होजाते हैं 
मृत्यु इनको विवश कर प्राण की ओर चला। परन्तु प्राणको 
विवश न कर सका । अतः प्राण सबंदा चलता हुआ थकता 
नहीँ । अतः यह मध्यम प्राण सर्व श्रेष्ठ है यह अध्यात्म है | 

है 


अब अधि देवत कहते हैं। [अ्रभिने कहा कि मैं प्रज्वलित 
होऊँगा । सूर्यने कहा कि मैं तपूंगा। चन्द्रने कहा में भाषित 
हाऊँगा। उन्हें भी स॒त्युने अपने वश कर लिया। परन्तु वायुदेव 
को बशमें ना कर सका। क्योंकि सृत्रात्मा वायु सबंदा म्ल्षय काल 
मैं भी बना रहता है। इत्यादि ओपनिषद्‌ प्रयोगोंमें इस शरीर 
को ब्रह्माएडसे उपनित किया है। ओर प्राणका अंट्रता मानी है । 


(६ 7३.८) ) 


इंद्धय (आग ) हपचजन हैं है 


यस्पिन पश्च पश्चजना आकाशश् प्रतिष्ठित;।। 
न बृ० ४।४। १७ 
जिस शरीरमे पंच,स्रख्या पांच जन है। ओर आकाश प्रति 
परत हैं । यहां “पम्लजन शब्दस प्राणु।का ही ग्रहण है इसमें 
चदान्त सूत्र *। ४। १९। प्रायादयावाक्यशपात । देखिये बाग . 
मन, चन्षु, श्रात्र ओर प्राण य पद्न प्राण कदात 8 । इनके हो 
नामे 'प्नजन, पद्थमानव, पश्चक्तितिः पत्वक्ृष्टि आदि भी हैं | कहीं 
प्चज्ञानेन्द्रिय, कद/ पतन्नभारण, कहा दशग्राण॒.कहीं एकाद्भश प्राण | 
पद्न ज्ञानन्द्रिय. पप्ठमन जाइक्वर पटप्राण। इत्यादि वणन «- 
आता है| 


प्राण हं। छ्ारफ़लक प्रज्च ब्रह्म पुरुष हे 


छा ३। १६४ में लिखा कि इस हृदयक पांच'दव सुपि अ्रधाव - 
छिद्र हैं। १--पृवव में चज्जु रूंप छिद्र है वहीं प्रांण ओर आदिव्य हे 
२-+-दक्षिण में भोत्र रूप छिद्र है | वह। व्याम शोर चन्द्रमा हे। 
३०-पश्चिम सें वाग्‌ रूप छिद्र है । वहीं अपान ' और अश्नि हे. 
४-+उ5त्तर में मनोरूप छिद्र है वही समान ओर पर्जम्य है | ५--- 
ऊपर वायुरूप छिद्र है बदी देदान ओर अकश हे । थ पांच ब्ह्मः 
पुरुष हैं । स्वयं लोकके दर्पालक हैं। 
हु ओर पी ] 
प्राण ही देव ओर असूुर हैं ' 
छीन्‍्दा2 १। २। ओर बृद्ददारएण्यकू १।३। में कहा हे कि 


इद्क्िय ही देव ओर, असुर है दुष्टेन्द्रिये के नाम असर और 
वशीक्षूत इन्द्रियोंके , नाम देव है.। अथवा इन्द्रियोंकी जो साधु 


) 


। रै४३ ) 


असाधु दो वृत्तियाँ हैं वे ही देब और असुर हैं। इन के ही महा- 
युद्धों का नाम देवासुर संग्राम है । प्राणायाम सत्यादिके प्रहणसे 
इनके असुरत्व भावका नाश हाजाता हे | इसका वर्णन वृहदार्यक 
में वृहत्पूबंक है निष्पाप बाणी को अभि देव निष्पाप प्राण, 
को वायुदेव.निष्पाप चक्तु को आदित्यदेंब. निष्पाप श्रात्र को 
दिग्देव ओर निष्पाप मनको चन्द्रदेव कहते है । 
इनि 9 4 
न्द्रय ही श्वान (कुत्ते हें) 
छान्‍्दी /। १२ में कहा है कि मुख्य 8: श्वेत कुत्ता और 
बाणी. चक्षु श्रोत्र और मन ये साधारण कुत्ते हैं। ये अन्नके लिये 
व्याकुल हात हें । 
नि 0०० कक हैं 
इन्द्रिय ही अश्व (घोड़े) हैं 
आत्मानं रथिनं विद्वि-शरीर रथमेत्र तु। 
बुद्धिस्तु सारिथ विद्वि-मनः प्रग्रह मेव च॥ ३ 
इन्द्रियाणि हयानाहुविंपयं स्तेषु गोचरानू| क० 3० 
यद्द शरीर रथ है | आत्मा रथी है । बुद्ध सारथी है। मन 
लगाम है | इन्द्रिय हय (घोड़) हैं | इनमें बिषय निवास करते हैं । 


सुख्य गोण प्राण और पम्च शब्द 
४ पैर से शिंर तक व्यापक श्राण के मुख्य, वरिष्ठ आदि 
नाम है इनके ही प्राण अभ्रपान, समान, उदान,्यान आदि पांचवां 
दश भेद हैं और वाग,मन,चक्ु, श्रोत्र ये चार गौण प्राण कहाते हैं। 
तान्‌ वरिष्ठः प्राण उवाच- वादमनश्च्ु! श्रोतच ते प्रीताः 
ग्राशस्तुंवन्ति ॥ 


( ३४५४ ) 


>रत्यादि प्रश्नोपनिषद्‌ ओर अन्यान्य उपनिषदेंमें देखिये। 
यहाँ प्राणांमं चेतनत्व ओर पुरुपत्वका आरोपकर सम्बाद और 
स्तुति आदिका वर्शन है । 

अल कक 
प्राणां म खालाराप 
छान्‍देग्यापनिपद्‌ के पंचम प्रपाठक के आगंद में हं। कहा है 

कि सब प्राण प्रजापतिके निकट जाकर बाल, कि हम में श्रेष्ट कोन 
है। प्रजापतिने कहा कि आपमे स जिनके न रहनेस यह शरीर 
पापिष्ट हा जाय वही श्रष्ट है । प्रथम वाग्देवी इस शगरीरसे बाहर 
निकल गई | परन्तु इसके निकलने से शरीर पापिठ्ठ नहीं हुआ 
क्यों कि मूक्र ( गंग। ) बत्‌ सब प्राण निर्वाह करने लगे। इसी 
प्रकार चन्तु. श्रात्न ओर मन. भी क्रमपू्वंक अपनी +* शक्ति की 
परीक्षा करने लग । अन्ध, बधिर, अर बालक वत्‌ सबका निवाह 
हो गया । परन्तु जब मुख्य प्राण निकलन लगा तब ये वाग. चक्षु, 
श्रोत्र, ओर मन देव सब्र सिल्कर भी शरीरको धारण न कर सके 
शरीर पापिष्ठ होने लगा । तब य प्राण मुख्य प्राणकी स्तुति करने 
लगे । बागने कहा है प्राण ' आप वसिष्ठ ओर में वसिष्टा हूं । 
चत्चुन कहा आप पतिष्ठ हैं ओर में प्रतिष्ठा हूं। श्रोत्रने कहा आप 
सम्पद्‌ है और में सम्पदा हूं । सनने कहा आप आयतन हैं ओर 
में आयलन हूं । इत्यादि प्रयागमें बाग , मन. श्रोत्र. चन्चु ओर 


प्राण यहा पांच पच आ्राशणु कहाते रे यह सदा ध्यान रखना 
चाहिय | 


प्राणों की संख्या 
सप्तगरेविशेषितत्वाच् | वेदान्तस्त्र २।४ ४ 


( रे ) 


प्प्त प्राणा प्रमवन्ति | यहाँ सप्त ग्राग | 
श्रष्टोग्रशा अष्टावति ग्रहा; । यहां अष्ट प्राण । 
सप्त थे शीषण्याः प्राणाः द्वाववाओं | यहां नव प्राण। 
नव वें पुरुषे ग्राणा नाभिदंशमी । यहां दश प्राण । 
दशशेमे पुरुषे प्राणा आत्मेकादश) | यहां एकादश प्राण । 
सत्पां स्पशानां व्वगेकायतनम्‌ । यहां द्ादश प्राण । 
सत्तुश्न द्रएव्यश्व | यहां त्रयोदश प्राश | 
थे सब भेद शंकराचार्य ने इसी सूत्र पर दिये हैं। अन्त 
इस सूजत्रके अनुसार स्थिर करत हैं कि सात ही प्राग्ग है । 
“अप्रवशोप्णयां: प्राणा:” | “गुहाशया निहिता सप्त सपा 
इत्यादि प्रमाणास सप्त प्राण कहे है इस प्रकार देखेंगे तो 
ग्रागांका निमूपगा विविध प्रकारस आया है |” 
( वदिक इनिहासार्थ निर्शायर्म पं> शिवशंकरजी काव्यतोर्थ ) 


प्राण स्तुति 


एपो5ग्िस्तपत्पेप क्लय एप पजन्यो मघवानेप वायुरेप 
पृथिव्री रविदेवः सद्‌ सच्चासृतं च यत्‌ ॥ ५॥ अरा एव 
रथ नामी प्राण सत्र ग्रतिष्ठितम्‌ । ऋचो यजू षि सामानि 
यज्ञः ज्षत्र॑ ब्रह्म च || ६ ॥ प्रजापतिश्वरसि गर्भ स्वमेव ग्रतिः 
जायसे | तुम्य॑ प्राश प्रजास्त्वि पा वलि हरन्ति यः प्राणी 
प्रतितिष्ठसि ॥ ७॥ देवानाप्रसि बन्हितमः पितुर्णा प्रथपा 


५ ३५४६८ ॥; 


स्व्घा | ऋषीणां चरित॑ सत्यमथर्वा गिरसामसि ॥ ८ ॥ 
इन्द्रस्त्वं प्राण तेजसारुद्रो सि परिरत्षिता । त्वमन्तरित्ते चरसि 
ह्यस्त्य॑ ज्योतिषां पतिः | यदात्वममिवष्स्य थेमाः श्राण ते 
प्रजा। | आनन्दरूपास्तिप्ठन्ति कामायाननं भविष्यतीति ।१०। 
व्रात्यस्त्व ग्रायंक ऋषिरत्ता विश्वस्य सत्पतिः | वयमाद्रस्य 
दातारः पिता तव॑ मातरिश्रनः ॥| ११ ॥ या ते तनूरवाति 
ग्रस्िप्टिता या श्रोत्र या च चन्नुषि । या च मनसि संतता- 
शिवां ता कुरु मोस्क्रमी: ॥१२॥ प्राणस्यदं वशेसव त्रिदिवे 
यस्प्रतिष्टितम । मातेव पृत्रान रक्षस्व श्रीश्र प्रज्ञा च विधेषि 
न इति ॥ १३ ॥ ( प्रश्न ड० २) 


यह प्राग्ग अप्रि. वायु. सूर्य, पर्जन्य, इन्द्र .प्रथिवी.रयि आदि 
सब ह । जिस प्रकार रथ-नाभा में आर जुड़ हात हे, उसी प्रकार 
प्राण में सत जुड। हुआ ४ । ऋचा. यजु, साम. यज्ञ, क्षत्र, ओर 
ज्ञान सब ही प्राण के आधार स हैं | हे प्राण ? त्‌ प्रजापति है 
ओर गर्भ मे तू ही जाता है | सब प्रजायें तर लिये ही बलि अपण 
करती हैं । तू दब का भ्रष्ट संचालक ओर पितरों की स्वकोय 
घारण शक्ति है । अथवा आंगिरस ऋषियों का सत्य तपाचरण 
भी तरा ही प्रभाव है । तू इन्द्र, रढ़. लू. है तू ही तेजसे तेजस्वी 
हा रह( है | जब नु वृष्टि करता है, तब सत्र प्रजायें आनन्दित 
होती हैं. क्यों कि उनका बहुत अन्न इस बृष्टि से प्राप्त हाता है । 
तू ही ब्रात्य एक ऋषि ओर सब विश्व का स्व्रामी है, हम दाता हैं 
ओर नू हम सब का पिता है। जो तेरे शरीर बाचा चक्तु श्रात्र 
ओर मन में हें. उस का कल्यारा रूप करा और हम से ढग न हो । 


( ३५७ ) 
जो कुछ त्रिलाकी में है वह सत्र प्राण के वश में हैं । माता के 
समान हमारा संरक्षण करा ओर शोमा तथा प्रज्ञा हमें दा । 

प्राणो बाव ज्येप्ठश्न श्रेष्ठ ॥ (छा०५१।१, बृ०६।१॥१) 

'प्राण ही सब से मुख्य ओर श्रेष्ठ हे।! सब अन्य देव इस के 
आधार से रहते है । ( अथात वदों में ज्यप्र॒न्नढ्म के नाम से प्राण 
का ही वर्णन है । ) तथा-- 

(१) प्राणो वे वल॑ तन्प्राणे प्रतिष्ठिनम्‌ (ब्ृ० ४।१४७।४) 
(२) प्राणी वा अमृतम्‌ ॥| (बृ० १|६।३) 
(३) प्राणों वे सत्यम्‌ ॥ (ब० २॥१।२०) 
बर 
(४) प्राण वें बशोवलम || (बृ० १२।६) 

(५) प्राण ही बल है, बह बत्त प्राणमे रहता हे। (२) प्राण 
ही अमृत है | (३) प्राण ही यश और बल है ।” इस प्रक र प्राण 
का महत्व हे । प्राणकी श्रप्ठंता इतनी है कि उसका वर्शन शब्दों 
स नहीं हो सकता | 

७७० |३५ 
प्राण कहसि आता हैं ? 

परन्तु इस प्राणशक्तिकी प्राप्ति प्राशियोको केस होती है. इस 
विषयमें निम्न मन्त्र देखने योग्य है-- 

आदित्य उदयन यत्प्राचीं दिश॑ प्रविशति तेन प्राच्यान्‌ 
प्राणान्‌ रश्पिषु संनिधत्त ॥ यदत्तिणां यत्पता्ी यदुदीचीं 

टी ९ रा 
यदभों यदृध्व यदन्तरा दिशो यत्सव प्रकाशयति तेन सर्वान 
प्राणान्‌ रश्मिषु संनिधत्त । ६ !। स एप बेश्वानरों विश्व- 
रूपः प्रागोउग्रिरुध्यते। तदेतदचाभ्युक्रम || ७ ॥ जिश्वरूप॑ 


( 2€८ ) 
हरिणं जातवेदस परायणं ज्योतिरेक तपं तम्‌ | सहखरश्पिः 
0 ९ 
शतवथा वतमानः आाणः: प्रजाना मृदय त्येप सय; ॥ ८॥ 
( प्रश्न उ १।६-८ ) 

9) देबानां बह्नितमः असि--5प्राण 'इन्द्रियोंका' चलाने बाला 
है 'सूमादिकोका' चलाता है. प्राशायाम्त द्वारा 'बिद्वान' उन्नति- 
प्राप्त करत ८ । 

(०) पितणां प्रथमाम्बंधाअसि | -- सम्प्रण पालक शक्तियोंमें 
सबसे अप्र ओर ( प्रथमा ) अवब्बल दर्जेकी पालकशक्ति प्राण है 
आर वहा ( म्त्र-घा ) आत्मतत्वक्रा धारग्या करता है | 

(३, ऋरषीशा। सत्य चरितं असि [5 सप्र ऋषियों का सत्य 
(चरितं) चाल-चलन अथवा आचरण प्राण ही करता है। दो 
आग्य, दो कान. ओर एकर मुख ये सभ्र ऋषि हैं ऐसा वद ओर 
उपनिषदमस कहा है । 

अथरवीगिर्सा चरितं॑ं असि | (अथर्वा अंगि-रसां ) स्थिर 
अंगेक रसोका ( चरितं ) चलन अथवा श्रमण प्राण ही करता 
है। प्रागक करण पाषक रस सब अगा।म श्रमण करता हैं आर 
सबत्र पहुंच कर सबत्र पुष्टि करता हैं । 


कु 
प्राण का प्ररक 

केन उपनिषदम प्राशके प्रेरक का विचार किया हैं। प्राण 
ध्रधीन सम्पूर्ण जगत है. तथापि प्राणुका प्रंग्गा देने वाला कौन 
है? जिस प्रकर मंत्रीक आधीन सत्र राज्य होता है, उसी प्रकार 
प्राणके आधीन सब इन्द्रियातिकोका राज्य हैं। परन्तु राजाकी 
प्रेरणास मन्त्री कार्य करता हे उस प्रकार यहाँ प्राण॒का प्रेरक कोन 
है, यह प्रश्नका तात्पय है । 


( २१6 ) 


केन आणः प्रथमः युक्रः ॥ (केन उ० ११) 

“किससे नियुक्त हाता हुआ प्राण चलता है ?” अर्थात 
प्राण की प्रेरक शक्ति कोनसी है? इसके उत्तरमें उपनिषद्‌ 
कहता है कि-- 

स उ प्राशस्यथ प्राणशः ॥ (केन 3० १।२) 

“यह आत्मा प्राणका प्राण है” अथान प्राणका प्रेरक आत्मा 
है| इसका वर्णन ओर देखिये -- 

यत्प्राणन न श्रशिति येन प्राणः प्राणीयते ॥ 

तदेव ब्रक्म त॑ विद्धि नेदं यदिद मुपासते ॥ (कैनउ० १८) 

जिसका जीवन प्राणसे नहीं हाता. परन्तु जिससे प्राणका 
जीवन हाता है बह ( ब्रह्म ) आत्मा हे. ऐसा तू समझा | यह नहीं 
कि. जिसकी उपासनाका जाती हैं ।” अथात आत्माकी शक्तिसे 
प्राण अपना सब कारोबार चला रहा है, इसलिये प्राशकी शक्ति 
आत्मा ही है | इस विषयमें इशापनिषद्क। मन्त्र देखने योग्य हे- 

योउसावसी पुरुष: सो :हमस्मि ॥ (ईश० १६) 

योज्सावादित्ये पुरुषः सोउसावहम्‌ ।| १७ 

'जा यह (असो) असु अथात्‌ प्राशके अन्दर रहने वाल। हे 
बहू में हूं ।' में आत्म! हूं. मर चारा आर श्राण विद्यमान है और 
में उसका प्रेरक है । मर्री ्ेरणासे प्राण चल रहा हे और सब 
इन्द्रियोंकी शक्तियोंका उत्तेजित कर रहा हूँ | इस प्रकार विश्वास 
रखना चाहिय और अपने प्रभावका गोरव देखना चाहिय। इस 
विषयमें एतरय उपनिषद्का बचन देखिये । 

नासिके निरमियेतां नासिकाभ्यां प्राणः प्राणाद्वायु। ॥ 


(ए० 3० ११४) 


( ३६० ) 


वायु: प्र गा भूखा नामिके प्राविशर्‌ (ए० उ०१२।४) 

नासिका रूप इन्द्रिय खुल गय. नासिकासे आण ओर प्राण 
से वायु हा गया ।' अथान अव्माका प्रवल इच्छा शाक्ते थी 
कि में सुगंधका आम्वाद लेलू | इस इच्छाशक्ति से नासिका के 
स्थान में दा छू बन गय. थे ही नासका के दो छेद है । 
इस प्रकार नाक बनते प्राण हुआ ओर प्राण्य से वायु बना है। 
आत्माकी इच्छा शक्ति कितनी प्रबल है. इसकी कल्पना यहां स्पष्ट 
॥ सकती है । इस प्रकार शरीरमें छद करने बाली शक्ति जो 
शरीरके अन्दर ग्हती है. वही आत्मा है. इसको इन्द्र! कहत है 
क्योंकि यह आत्मा ( इढं-द्र ) इस शर्रारमें सुराख करनेकी शक्ति 
रखता हैं । इसकी प्रबल इच्छा शक्तस विलक्षण घटनायें यहाँ 
सिद्ध हा रह है, इसका अनुभव अपने शर॑ारमें ही दखा जा 
सकता हैं। जा ऐसा समर्थ जीवात्मा है । वही आरणका प्रेरक है 
यह प्राण. वायुका पुत्र है, क्योकि ऊपर दिय हुए मन्त्रमें कहा हे. 
कि 'वायु प्राण बनकर नासिकामें प्रविष्ट हुआ है ।' इसलिथ वायु 
का यह प्राण पुत्र है । 


पुरुषस्य प्रयतो वाद्यनसि संपद्यते, पनः प्राण, 


प्राणस्तेजसि, तेज्नः परस्यां देवतायाम्‌ ॥(छा ०3० ६।८।६) 

“पुरुषकी वाणी मनमे. मन प्राणमें, प्राण तेजमें और तेज 
पर देवतामें संलग्न होता है ।” यही परंपरा हे । परदेबताका 
तात्पय यहां आत्मा है। प्राण विद्याकी परम सिद्धि इस प्रकारसे 
सिद्ध होती है । 


प्राण और अन्य शक्तियाँ 


प्राणके आआधीन अनेक शक्तियां हैं उनका प्राशके साथ संबंध 
देखनेके लिये निम्न मंत्र देखिये-- 


( ३६१ ) 


प्राणो वावसंबर्गः | स यदा स्वपिति, प्राशमेव, वाग- 
| |] प्रोत्र॑ | जे 
प्येति, प्राण चच्चुः प्राण भ्रोत्रं, ग्राणं पन), प्राणोश्व बेतान्‌ 
संब के ॥ ३॥ (छां० ४।३।३) 
“जब यह सोता है तब बाक , चक्तु, शेत्र, मन आदि सब 
भाणोंमें ही लीन होती है, क्‍यों कि प्राण ही इनका संवारक है ।” 
जिस प्रकार सूर्य उगनेके समय उसके फिरण फेलते हैं और 
श्रस्त के समय फिर अन्दर लीन होते हैं, इसी प्रकार प्राण रूपी 
सूयका जायूतिके प्रारम्भमें उदय होता है उस समय उसकी किरणों 
इन्द्रयादिकोंमें फेलती हैं. और निद्वाके समय फिर उसमें लीन होती 
हैं। इस प्रकार प्राणका सूर्य होना सिद्ध द्ोता है । इसका दृश्य 
एक अंश में है, यह बात भूलना नहीं चाहिये। सूर्य के समान 
प्राण भी कभी अस्त नही होता परन्तु अस्त और उदय ये शब्द 
हमारी अपेक्षा से उसमें प्रयुक्त हो रह हैं। इस बिषय में निम्न 
जबचन ओर देखिये | -- 
पतंग 
स यथा शकुनिः सत्रेय प्रवद्धों, दिश पतित्वा, अन्य- 
प्रायतनमलब्ध्वा, वंधन मेवोपश्रयत्‌ एवं मेष खलु, सोम्य, 
तन्मनोदिशंषतित्वा अन्यप्रायतनमलब्ध्वा, प्राणमेवोपश्रयते, 
प्राणबंधर्न हि सोम्यमन। ॥ (छां०3०६।८।२) 
“जिस प्रकार पतंग” डोरी से बंधा हुआ, अनेक विशाओं 
में घूम कर दूसरे स्थान पर आधार न मिलनेके कारण अपने मूल 


स्थाल पर ही आ जाता है, इसी प्रकार निश्चय से हे प्रिय शिष्य ! 
बह मन अनेक दिशाओं में घूम कर दूसरे स्थान पर आश्चय न 


€ ३६२ ) 


मिलने के कारण प्राण का ही आश्रय करता है, क्‍यों कि हे प्रिय 
शिष्य ! मन प्राण के साथ ही बंधा है ।” 


वसु, रुद्र, आदित्य 

प्राणा, वाव बसव, एते हीद॑ं सबे बासयंति ॥ १॥ 

प्राणा वाव रुद्रा एते हीद॑ सब रोदयति ॥ २॥ 

प्राण वावादित्या: एते हीदं सवेगाददते।।३।।(छां० ३१६) 

“प्राश्य बसु हैं क्यों कि ये सब का बसाते हैं । प्राण रुद्र हैं 
क्यों कि इनके चले जाने से संब राते हैं | प्राण आदित्य हैं. क्‍यों 
कि ये सब को स्वीकार करते हैं। इस स्थान पर श्रथांत्‌ “प्राण 
रुद्र हैं, क्यों कि ये इस दुख का दूर करते हैं ।” ऐसा वाक्य होता 


तो प्राणका दुःख निव।रक कार्य व्यक्त हा सकदा था । परन्तु 
उपनिषद्‌ में 


“एतेहीदं सब रोदयन्ति' 


अथात्‌ ये प्राण जब चले जात हैं तब वे सब को रुलाते हैं, 
इतना प्राणों पर प्राणियों का प्रेम है ऐसा लिखा है कि शतपथ।दि 
में भी रुद्र का रोदन धर्म ही वर्णन किया है, परन्तु दुःख निवारक 
धर्म भी उनमें उससे अधिक प्रबल हे। इसका पाठक विचार करें 
इस प्रकार प्राणका महत्व होने से ही कद्दा है-- 


प्राणो हे (पिता, प्राणों माता प्राशे आता ग्राणः स्वसा, 
प्राण भाचायः, ग्राणो आह्यणः ॥ (छा० 3० ७।१५॥१) 


“प्राण ही माता, पिता, भाई, बहन, आचाय॑, ब्राह्मण आदि 
है।” ये शब्द प्राण का महत्व बता रहे हैं। (१) माता--मान्य 


( रे६३ ) 


हिल करने बाला, (२) पिता--पाता, पालक, संरक्षक, ( ३ ) 
अआता--भरण पोषण करने वाला (४) ससा--( सु-असा ) 
उत्तम प्रकार रखने वाला (५) श्राचार्य--आत्मिक गुरु है क्‍यों 
कि प्राण के आयाम से आत्मा का साक्षात्कार होता है इसलिये, 
(६) आह्ण;--यह जहा के पास ले जाने वाला है | 


तीन लोक 
वागेवायं लोकः पनो अंतरिक्ष लोकः प्राणोंइ्सो लोकः 
(बृ० १।५॥४) 


“बाणी यह प्रथ्बी लोक है, मन अंतरिक्ष लोक है ओर प्राण 
बह स्वर्गलोक है।” 


पंच मुखी महादेव 


प्राणा पानों व्यानों दानो ॥ (अ० ११।८।२६) 
यहां प्राण, अपान व्यान, उदान आदि नाम आगये हैं। उप- 
प्राणोंके नाम थेदमें दिखाई नहीं दिये | किसी अन्यरूपसे होंगे, तो 
पता नहीं | यदि किसी विद्वानकों इस विषयमें ज्ञान हो, तो उसको 
प्रकाशित करना चाहिये | पंच प्राण द्वी पंचमुखी रुद्र हैं. । रुद्रके 
जितने नाम हैं, वे सब प्राणवाचक ही हैं। मद[देव शम्भु आदि 
सब रुद्र के नाम प्राण बाचक हैं। महादेव के पांच मुख जा पुराणों 
में €ं। उनका इस प्रकार मूल बिचार है । महादेव म॒त्यंजय कसा 
है, इसका यहां निर्णय होता है। शतपथ में एकादश रुद्रों का 
वर्णन है हर 
कंतमे रुद्रा इति । दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मकादशः ॥ 
(श॒त० ज्रा० १४५) 


( रेक्ह ) 


“कौनसे रुद्र हैं? पुरुषमें दश प्राश हैं, और ग्यारहवां आत्मा 
है।य ग्यारह रुट्र हैं।' अर्थात्‌ प्राण ही रुद्र हैं श्र इसलिये 
भव, शव, पशुपति आदि देकता के सब सूक्त अपने अनेक अथों 
में प्राण वाचक एक ही अर्थ व्यक्त करते हैं ) पशुषति शब्द प्राश 
वाचक मानने पर पशु शब्द का अर्थ इन्द्रिय ऐसा ही होगा । 
इन्द्रियों का घोड़े, गौबों, पशु आदि अनेक प्रकार से वर्णन किया 
गया है। अब प्राणको सत्ता कितनी व्यापक है उसका वर्णन निम्न 
मन्त्रों में देखिये । 


प्राण का मीठा चाबुक 


महत्तमों विश्वरूपमस्थाः सम्रद्रस्थ त्वोतरेत आहुः। 

यत॒ एति मधु कशा रराणातत्प्राणस्तदमृतं निविष्टय ॥२॥ 

माता दित्यानां दुद्विता बसुनां प्राण: प्र जानापसृतस्य नामिः । 

ए का 

हिरिणयवर्णा मधुकशा घृताचीमहान्गभेश्वरति मत्येंषु ॥४॥ 

( भ्र० ६१ ) 

“(अस्या)) इस प्रथिवीकी और समुद्रकी बड़ी (रेतः) 

शक्ति तू है, एसा सब कहते हैं| जहांसे चमकता हुआ मीठा 

चाबुक चलता है बही प्राण ओर वही अमृत है। आदित्योंकी 

माता बसुझ्ोंकी दुहिता प्रजाओंका प्राण ओर अम्ृतकी नामि यहद 

मीठा चाबुक है। यह तेजस्वी, तेज उत्पन्न करनेवाली भौर (मर्त्ये- 
पुगर्भ: ) मर्त्यों के अन्दर सचार करने वाली है । 

इस मन्त्र में 'मधु कशा'; शब्द है| 'सधु का अर्थ मीठा स्वादु 

है और कशा' का अर्थ चायुक है चाबुक घोड़ा गाड़ी चलाने 

वाले के पास होता है | चाबुक मारने से गाड़ी के घोड़े चलते हें । 

उक्त मन्त्रोंमे 'मघुकशा” अथत्‌ मंठे चाबुकका वर्णन है | यह मीठा 


( र६५ ) 


चाजुक अख्विनी देवोंका है । अश्वदीदेव प्राण रूपसे नासिक्रा 
स्थान में रहते हैं। प्राण-अपान, श्वास उच्छधास, दांयें और 
चारये नाकका श्वास, यह अ्रश्वनी देवोंका प्राशमय रूप शर्यरमें 
है। इस शरीर रूपी रथके हइन्द्रिय रूप घोड़ोंको चला रहा है । 


देवताञोंकी अनुकूलता 


जो ब्रह्मचारी देवताञ्रों का निरीक्षण और प्रहण करता है, 
उस में झअश हूप से निब्रास करने वाले देवता उसके साथ अनुकूल 
बन कर रहते हैं| म'त्र कहता है कि--“तस्मिन्‌ देव,: स-मनसो 
भवन्ति |? अभात्‌ उस ब्रक्चारी में सब देव अनुकूल मतके साथ 
रहते हैं ।” उसके शरीर में जिन २ देवताओं के अ श हैं, बे सब 
उस त्रद्धाचारीके मन के अनुकूल अपना मन बता कर उसके 
शरीर में निवास करते हैं । अपने शरीरमें देवताओंका निवास 
निम्न प्रकार से होता है | देखिये-- 
१--अम्निर्वा स्भूत्वा सुख प्राविशत्‌ । 
२--आपुः प्राणों भूत्वा नासिके प्राविशत्‌ । 
३--आदित्यअ्चुमृंलाउतिणी प्राविशत्‌ ! 
४--दिशः/भ्ोत्रं भूला कणों प्राविशन्‌ । 
+ ४६--ओपधिवनस्पतयों लोगानि भूल्या त्वच॑ प्राविशन्‌ । 
६--चन्द्रमा मनो भूत्वा हृदय॑ प्राविशत्‌ । 
. ७४--म्त्युरपानों भूत्वा नाभि प्राविशत्‌ । 
८--आपोरेतो भूस्वा शिश्नं-प्राविशन्‌ ॥ (ए०उ०२।४) 
३-.' अ उनवक्‍तृत्वका इंद्रय बन कर मुखमें प्रविष्ट हुआ 
(-) बायु प्राय बन कर नासिकरार्मे संचार करने लगा (३) सूर्यने 


( 3६६ ) 


ससुफा रूप धारण करके आंखोंके स्थानमें निवास किया 
(७) दिशाएं श्रोत्र बन कर कानमें रहने लगीं, (५) आषधि- 
बनरपतियां केश बन त्वचारसे रहने लगीं . (६) चन्द्रमा मन बन 
कर हृदय स्थानमें प्रविष्ट हुआ, (५) स॒त्यु अपानका रूप धारण 
करके नाभि स्थानमें रहने लगा, (८) जल देवता रेत बन कर 
शिश्न में रहने लगा ।” 


इस ऐतसरेय उपनिषद्के कथषत्तानुसार अग्नि, वायु, रवि, 
दिशा, औषधि, चन्द्र, #त्यु, आप इन आठ देवताका निवास 
उक्त आठ स्थान में हुआ है। पाठ जान सकते हैं कि इसी प्रकार 
य देवता, जो बाहरऊे जगतमें हैं श्लोर जिनका क्शंन बेदमें 
सबत्र है, उनके अंश मनुष्यक शरीरमें विविध स्थानों में रहते हैं। 
इस प्रकार हमारा एक २ शरीर सब हवताओंका दिव्य साम्राज्य 
है ओर उसका अधिष्ठाता आत्मा है। तथा इसी आत्माकी शक्ति 
उक्त सब देवताओंमें प्रविष्ट हाकर कार्भ्न करती है, इसका अधिक 
विचार करनेके पूर्व अथव वेदके निम्न लिखित मंत्र देखने 
योग्य है ।-- 
१--दश साक्रम जाम॑त देवा देलैभ्यः पुरा । 
यो वे ताम्बिद्यास्सत्यक्षं स धरा अब महद्वदेदू ॥ ३॥ 
२--पय्रे त आसन्‌ दश जाता देष्ा देवेभ्यः पुरा । 
पुत्रेभ्यों लोक॑ दत्वा कस्पिशते लोक आसते ॥ १० ॥ 
३--पंसिचो नाथ ते देवा ये प्षैभारान्त्समाभरम्‌ । 
सन संसिच्य मत्य देवा; पुरुष माविशन्‌ ॥ १३ ॥ 
४-यदा स्वष्टा व्यवणत्‌ पिशालष्टयं उत्तरः | 


गृह कृत्वामस्य देवा: प्रुरुषपपाविशन्‌ || १८ ॥ 


( रे६७ ) 


४--भस्थि कृत्वा समिध तदष्टापो असादयन । 
रेतः कृत्वा55ज्यं देवा: पुरुषपमापिशन्‌ ॥ २६ ॥ 
६--या आपो याश्र देवता या विराड्‌ ब्रक्षणा सहे । 
शरीर ब्रह्म प्राविशच्छरी रेडघि प्रजापति! ॥३०॥ 
७--प्यश्र छुर्वातः प्राण पुरुपस्य विभेजिरे ।* 
अथास्येतर पात्मानं देवाः ग्रायच्छन्नमये ॥३१।॥ 
कर + छः 
८--तस्माद्द विद्वान पुरुषपरिद ब्रक्मति पन्‍्यते । 
सर्वाद्य स्मिन्‌ देवता गावों ग्ोष्ठ इवास्ते ॥ ३२॥ 
श्र 
(अथवब० ११८) 
४(५) सबसे प्रथम (देवेभ्यः देश देवा: ) देवोंसे दस देव 
उत्पन्न हो गये | जो इनका प्रत्यक्ष (बिद्यान ) जानेगा, बहू अन्य 
आज हं। (महत्‌ वदेत ) महत्‌ ब्रह्मके विषय बोलगा | (२) जो 
पहले देतोंसे दस देब हुए थे पुत्रोंका स्थान देकर स्त्रयं किस लोकमें 
रहने लगे हैं ? (३) मिचन करने वाले वे देव है. कि ,जो सत्र 
सामग्रीको एकत्रित करते हैं। (देवा:) ये देव सब (मत्य) मरण 
धर्मी शरीर को सिंचित करके पुरुषमें प्रबिष्ट हुए हैं । (४) जो 
(त्वष्ठ: पिता) कारीगर देवका पिता (उत्तर: त्वष्टा) अधिक उत्तम 
फारीगर है. वह इस शरीरमें छेद करता है, तब्र मरण धर्म वाला 
(धूहं) घर बना कर सब देव इस पुरुषमें प्रविष्ट होते हैं । 
(५) हड्डियों की समिधायें बना कर रेतका घी बना कर ( अष्ट 
आप:) आठ प्रकार के रखोंको लेकर सब देबोने पुरुषमें प्रतुश 
किया है । (६) जो अप तथा अन्य देवताएं हैं. और ब्रद्धके सत्‌ 
वर्तमान जो विराट है ब्रह्म द्वी उन सबके साथ (शरीर प्राविरान ) 
शरीरमें प्रविष्ट हुआ है, ओर प्रजापति शरीरमें अधिष्ठाता हुआ 


( रेध८ ) 


है । (७) सूर्य चक्ु बना, बायु प्राण हुआ, ओर ये देव इस पुरुषमें 
रहने लगे, तत्पश्च/त्‌ इसके इतर आत्माकों देवोंने अप्रिके लिये 
अर्पण किया । (८) इसलिये इस पुरुषकों ( विद्वान) जानने 
चाला ज्ञानी (इदं ब्रह्म इति) यह्‌ त्रह्म है, ऐसा ( मन्यते ) मानता 
है । क्योंकि इसमें सब देवताएं उस प्रकार इकढ्रे रहते हैं. कि 
जैसी गौबें गोशालामें रहती हैं ।” 

इन मंत्रोमें स्पष्ट कहा है कि श्रप्मि, वायु आदि देवताएं इस 
शरीरमें निवास करते हैं । अर्थात्‌ प्रत्येक देवताका थोड़ा २ अंश 
इस शरीरमें निवास करता है। यही देवोंका “अंशावतरण” है । 
जा इस प्रकार अपने शरीरमें देबताओंके अंशोंको जानता है वह 
अपने आत्माकी शक्ति जान लेता है ओर जा शरीरमें रहने वाले 
देवताओंके समेत अपने आत्मा को जानता है, वही परमेछ्ठी 
परमात्माकों जानता है । इस विषयमें निम्न मंत्र देखिये-- 

ये पुरुषे ब्रह्म विदुस्ते विदुः परमेष्ठिनस्‌ । 

यो वेद परमेष्ठिनं यश्व वेद प्रजापतिम्‌ । 

ज्येष्ठ ये बाह्मणं विदुस्ते स्क्रंम मनु संविदु ॥ 
(अथब० १० | ७ । १७ ) 

'जो पुरुषमें ब्रह्म जानते हैं, वे परमेश्ठीको जानते हैं. । जो 
परमेप्ठीका जानता है ओर जो प्रजापतिको जानता है, तथा जो 
(ज्येष्ठ॑ आझ्मण) श्रेष्ठ त्रह्मा हो जानते हैं, वे रकंभको उत्तम प्रकार 
से जानते हैं ।” #& 

& इस मन्त्रमे, पुरुष, ब्रह्म, परमेष्ठी, प्रजापति आदि सब नाम इसी 
झआात्माके बताये हैं। जेड् ब्रह्म, व स्कैम आदि भी इसी आत्माके वाचक 
हैं। परमात्मा भी इसी आत्माकी अवस्था विशेषफा अथवा मुक्तत्माका 
नाम दे | 





अपने शरीरके अन्दर ब्रह्मका अनुभव करनेका यह फल है 
पर्मात्माके साक्षात्कारका यही साग है। इसलिय अपने शरीरमें 
देवताओंक अशोक! ज्ञान प्राप्त करके उन देवताओंका अधष्ठाता 
जो एक आत्मा है, उसका अनुभव प्रथम करना चाहिये । पूर्वोक्त 
ऐतरेय उपनिषदर्क बचनमें प्रत्थयक देवताका भिन्न ० स्थान कहा 
है। उस > म्थानस उक्त देखताके अंशका स्थान समभना 
चाहिये । बाहरकी सख्ष्टिम अप्नि. वःयु आदि देवता विशालरूपमें 
हैं। उनके अंश प्रत्यक् शरीरमें आकर रहते हैं, और उस प्रकार 
यह जांबात्माका साम्राज्य अथोन शरीर बन जाता है ! 

(ब्रेह परिचय में पं सानवल्तेकर) 

सोष्कामयत जाया में स्थात्‌ (बू० उ० ?।४।१७ ) 

प्रन णवम्य त्मा वागे जाया | ( ।/४।१७ ) 

मन बाण प्राश अप्म्मकि अन्न | 

स्‌ प्रमामसजत ग्राणच्छु्ा खं, वायु ज्योतिराप: । 

पृथ्वीन्द्रियं मनोउन्न' मन्नाइरीय तपो मन्‍्त्रा: । 

७ छ 

क० लोकालोकेपु च नाम च | प्रश्न" ६ | ४ 

आत्मन एप आाणो जाये यथपा पुरुपेआय वम्मिनेलदा- 
तन मत्ती कृतेनायात्यस्मिज्छरार | अश्न 3 | 3 

छावेत्र देहे, मनो क्तेन मनः संकल्पेच्छादि निष्यन्न 
कमंनिपित्तनेत्येतन्‌ | चदेव सक्रः सह कपंणा (त्रृ०४।४।६) 

अथान--अ त्माने कामनाका कि मर जाया म्त्रा हा जाया नाम 
बाणीका है. कथा कि श्रुति में आया है कि. मन. इसकी आत्मा है 


चाणी ज्ञाया है | उस आत्माने प्रागक। उत्पन्न किया. प्राशस रष्ठा 
को--आकाश. वायु. ज्यानि जल. प्र»व्व, इन्द्रियोंका उत्पन्न क्रिया 


( ३७८ ) 


है । आत्मासे यह्‌ प्राण छाथाकी तरह उत्पन्न होता है, तथा इस 
शरीरमें मानसिक संकल्प दर रा यह प्राण आता है। आत्मा इस 
श्राये हुये प्राणसे अधिए्ट न करण. देवता, रूपसे सम्पूर्ण इन्द्रियों 
को रचना करता है । सबसे प्रथम जब उसने संकल्प लिया जा 
उसमें स्पनदन 'हलन चलन हुआ जिसको जेन परिभाषामें 'सोम' 
कहते हैं | यही मानों उमका मुख खुला। उससे बागादि इन्दिये 
उत्पन्न हुईं, उनस इान्द्रयक गोलक बन उसके पश्चात उनमें 
अकाश आया, अथात उनके दंवताओंकी रचना हुई , यथा मुखस 
'ब!क” वाकसे अप्नि. बाक हीका नाम अग्नि हे अत: प्रथम वःक 
से भावेन्द्रिय आदि अभिप्रेत है. तथा अम्निसे जिद्हा. के आकारका 
प्रहण हे । इसी प्रकार सबंत्र समझ लेना चाहिय । 


अत्ति चछु, अदित्य, मन, हृदय चंद्रमा य सब यहां पर्याय 
बाची शब्द हैं। जिनका अमिप्राय, अधिष्ठ।नकरण. देवस हैं । 


प्रजापति का फेसमना 


यह आत्मा (प्रजापति) अपने आप यह भात्र कम और द्रत्य 
कम अथात कारण शरीर. सूक्ष्म शरीर. और स्थूल शरीर रच 
कर अपने आप इसमें प्रवेश करता है. परन्तु--अब वह इसमे स 
निकल नहीं सकता. उसका शास्त्रमें एक सुन्दर आख्यान है । 

प्रजापति: प्रेजासृष्ठा प्रषश।न पात्रिशत्‌ । 

ताभ्यः पुनः सं भवितु" ना शक्रोत । सो5बबीत्‌ 

ऋषवदित्‌ स-यो मेतः पुनः.संचि्न बदिति | 

कृष्ण यजु तें० सं० ५४ । ४-। २. 
प्रजापतिने इस ज़गतका सर्जन करके इसमें प्रमसे, प्रवेश 


( ७१ ) 


किया। किन्तु डसमेंसे पुनः वह निकल न सका। उसने देबोंसे 
कहा कि जो मुझे इसमेंसे निकाल देगा बह ऋद्धितान होगा ।” 


उपराक्त लेखोंसे यह प्रमाणित हागया कि--बंदिक वांड्मथ 
में, पुरुष, ब्रह्म, ज्यप्रश्नह्, स्कंभ, हिरण्यगर्म, प्रजापति बिराट 
विश्वकर्मा, आदि नामोंसे जिसका वर्णन हुआ है वह प्राण है 
तथा जीवात्मा भाव प्राणांसे द्रव्य प्राणांकी एवं द्रव्य प्राशांस स्थूल 
8 रचना करता है इसीको प्रजापति आदिकी सृष्टि रचना 
कह्दते 


अब हम उन सूक्तों पर प्रकाश डालेंगे जिनसे सृष्टि रचना 
तथा महा! प्रलय आदिका ग्रतिपादुन किया जाता है। सबसे 
प्रथम सुप्रसिद्ध 'नासदीय सूक्त' (जिसको सरष्टि खूक्त भी कद्दत हैं) 
का विवेचन करते हैं . 


नासदीय वा सृष्टि सूक्त 


ऋग्वेद मं० १० के सू० १२६ का नाम नासदीय सूक्त है। 
यह नाम इसका इसलिय है कि इसका प्रथम मन्त्र 'नासदासीत! 
इस पदसे प्रारम्भ होता है| सृष्टि विषयका विचार करने वालोंके 
लिये बह सूक्त बढ़े ही महत्वक। है. यही कारण दै'कि प्रत्येक, ऐति- 
हासिक ने तथा प्रत्येक दार्शनिक लेखकने इस सूक्त पर अ्रवश्य 
अपने विचार प्रकट किये हैं। अतः हम भी इस पर जिचार करना 
आवश्यक सममभते हैं । प्रथम हप यह सूक्त और इसका 
प्रचलित अर्थ लिखते हैं । पुनः अन्य विद्वानोंकी सम्प्रतियां तथा 
उनकी समालोचना लिखेंगे, तत्पश्चान्‌ अपने अथ प्रकट करेंगे। 


& यह वशन स्पष्ररूपस जीवान्माका है ! 


( 3७5० ) 


नासदासीझो सदासीत्‌ तदानीं, नासीद्रजों न व्योगा- 
रे न 

परायत्‌ ; क्रिपावरीवः कुहकस्य शम्मन नभ्यः किपासीद 
गहन गभीरम्‌ ॥ १ ॥ 

अर्थ--उस समय अर्थात्‌ सष्टिक असरम्भ कालमें न असत्‌ 
था. न सत्‌ था. न अन्तरिक्ष था. न अन्यगिक्षके ऊपरका आकाश 
था। ऐसी अवस्था में किसने किस पर आवरण डाला ? किस 
स्थल पर डाला ? और किसके सुर्बके लिये डाला ? अगाध और 
गम्भीर जल भी कहाँ रहा हुआ था ? 


न मृत्युरासीदमृतं न तहिंन राज्या अहना आसीत्प्रकेतः। 
आनीदवातं स्वधयातदेक । तस्माद्वान्यन्परः किंच नास।२। 

अर्थ--उस समय सत्यु शील -- जगत भी नहीं था । बसे ही 
अम्रत + नित्य पदार्थ भी नहीं था। रात्रि ओर दिनका भेद सम- 
भनेके लिय काई प्रकेत -- साधन नहीं था । स्त्रधा - माया अथवा 
प्रकृतिके साथ एक वम्यु थी. जा कि बिना वायुके ही स्रास ले रही 
थी। उसके सितराय दूसरा उपसे अन्ग्र कुछ भी नहीं था । 


तप आमीतमसा गूल्हमग्रेडप्रकेते सलिलं सेमा इृदम्‌ । 
तुच्छय नाम्बपिहितं यदासीत्‌ तप सस्तन्पद्दिन 5 ज्ायतै कम्‌ । ३ 


अर्थ-- अग्र -- सष्टिक पहल प्रलय दशामे श्रज्ञान रूप यह 
जगत तम - मायासे आत्छादित था । अप्रकेत- अज्ञात था। 
दूध और पानी की तरह एकाकार. एक रूप था । 


आमु ब्रह्म, तुच्छ - मायासे आच्छादित था। बह एक तट 
कप कि क्रिग्रे 
तप की महिमासे प्रकट हुआ अथात-नाना रूप धारण कियरे। 


२७३ ) 


कामस्तदग्रे समवतेत।धि, मनसो रेतः प्रथम यदासीत । 
सताबन्धु मसति निरविन्दन , हृदि प्रतीण्या कायो मनीषा ।४। 
अथान--ब्रक्न के मन का ज॑। प्रथम रत था. वहीं सृष्टि के 
अस्म काल में स्राट्ट बनाने की ब्रह्म को कामना अथात शक्ति 
थी । विद्वानों से बुद्ध अपने दृदयमे प्रतोक्ष। करके इसी असस ८ 
ब्रह्मम सत का ।बनाशी दृश्य > खाष्ट का प्रथम संबंध जाना । 


तिसथानों बिततो रश्मिरेष।मथः स्विदासीदृषरिस्थिदासीन । 
रेतोधा आमन्महिमान आसन त्स्वथा अवस्तात्प्रयातःपरस्तात्‌ ५ 
अर्थ--अबिद्या, काम ओर कर्म की सक्ति के हतु रूप बताया 
गया । इनकी कृति सू्थ को करणकी तग्द एक दस ऊंची नीची 
और तियंक्र जगन में फैल गई । उत्पन्न हुए कम में मुख्यतः 
ब्ताथा - रत > बीज भूत कर्म को घारण करन त्राल जीव थे । 
महिमान अर्थात आकाश आदि महत्वदा्ध थ. स्वथा भोग्य 
प्रपंच जिस्तार और प्रकृति अथान भोक्त विस्तार | इनमें भोग्य 
विस्तार अवम्तात > उतरता श्रेणी . ओर माक्त विस्तार पदस्तात 
ऊंची श्रणी का है । 
को अद्धा वेद क इह प्रवोचत्‌ , कुत आजाता छुत इयं विश्ष्टि:। 
झवेग्‌ देवा अस्य विसर्ज नेना था, को वेद यत आबभूव,।६। 
श्र्थ--इस जगन्‌ का विस्तार किस उपादान कारण से और 
किस निमित्त कारणसे हुआ है यदद परमार्थ रूपस (निश्चयसे)कोन 
जान सकता है या इसका वशन कौन कर सकता हैं? कोई नहीं 
कर सकता। क्या देवता नहीं कर सकने और कह सकते ? इसके 
उत्तरमें कहते हैं कि--देवता सष्टिके बाद उत्पन्न हुय हैं. इस 
लिये वे पहले की बात कैसे जान सकते हैं ? यदि देवताओंको भी 


६ रैक ) 


यह मालूम नहीं है. ते उनके वाद उत्पन्न होने वाल मनुष्यादिककी 

ता बात ही क्या कट्टना ? अथात मनुष्य केसे जान सकते हैं. कि 
४ 4 अप ८ 

अमुक निश्चित कारशस ही यह सृष्टि उत्पन्न हुई हे । 


इये विसृष्टियत भावभूव, यदि वा दघे यदि वान । 
सो5स्याध्यक्षः परमे व्योपन ,सा अंग वेदयदि वा न वेद ।७| 


श्रर्थ---गिरि. नदी, समुद्रादि रूप यह विशेष स्ष्ट जिससे 
उत्पन्न हुई हैं. उसे कोन जानता है? अथवा इस सष्टिका किसी ने 
घारणका है या नहीं की है यह भी कोन जान सकता है ? क्‍योंकि 
इस सतश्टिके अध्यक्ष परमात्मा परम उच्च आकाशमें रहते हैं । उस 
परमात्माकों भी कौन जानता है ? वह परमात्मा स्त्रय॑ं स्रष्ठि का 
जानता है या नहीं ? इसकी भी किसको खबर है? 


सृष्टि सक्त ओर तिलक 

“डपयुक्त विवेचनस बिदित हं।गा. कि सार मोक्ष धर्मके मूल 
भूत अध्यात्म ज्लवान की परम्परा हमार यहां उपनिषदोंस लगा कर 
ज्ञानेश्वर, तुकाराम, रामदास, कर्बारदास. सूरदास. तुलसीदास, 
इत्यादि आधुनिक साधु पुरुषों तक किस प्रकार अव्याहत चली 
आा रही है. | परन्तु उपनिंषदोंके भी पहले यानी अत्यन्त प्राचीन 
कालमें ही हमारे देशमें इस श्ञानका प्रादुभोव हुआ था. और तब 
से क्रम क्रस उपनिषढोंक जिचारोंकी उन्नति हाती चली गई है। 
यह बात पाठकाको भल्ली भांति समझता देनेके लिय ऋग्वेदका एक 
प्रसिद्ध सूक्त भाषान्तर सहित यहां अन्त मे दिया गया है, जा कि 
उपमिषदान्तगंत बल्चविद्याका आधारस्तम्प हे । सष्टिके अगम्य 
मूलतत्व और उससे किविध दृश्य सष्टिकी उत्पत्तिके बिषयमें जेसे 
चिचार इस सूक्तमें प्रदर्शित किय गये हैं बेंसे प्रगत्म. स्व॒तन्त्र 


( रे#४ ) 


और मूल तत्वकी खोज करने बाल तत्व ज्ञानके मार्मिक विचार 
अन्य किसी भी धम्मके मूल प्रन्थमें दिग्बाइ नहीं देते । इतना दी 
नहीं, किन्तु ऐसे अ्रध्यात्म विचारासे परिपूणे और इतना प्राचीन 
लेख भी श्रब तक कहीं उपलब्ध नहीं हुआ है | इस लिये अनेक 
पश्चिमी पंडेतोंने घामिक इतिहासकी दृष्टि से भी इस सूक्त को 
अत्यंत्त महत्व पूर्ण जान कर आश्चर्य-चकित हा अपनी अपनी 
भाषाओं में इसका अनुत्राद यह दिखानके लिय किया है . कि 
मनुष्यके मनकी प्रवृत्ति इस नाशवान और नास--पात्मक स्तृष्टिके 
पर नित्य ओर अचिन्स्य ऋ्रद्म शक्तिकी ओर सहज हा केसे कुक 
जाया करती है। यह ऋग्वेदके इसबे मडलका १म6वां सूक्त है. 
ओर इसके प्रारम्भिक शब्दोस इसे * नासदीय सुक्त” कहत हैंँ। 
यही सूक्त नेत्तिरीय ब्राह्मण (५ | ८। 6) में लिया गया है. और 
महाभारतान्तर्गत नारायणीय या भागव्रत--धर्ममें इसी सुक्तके 
आधार पर यह बात बतलाई गई है. कि भगवानर्क इच्छास 
पहल पहल मरष्टि कंस उत्पन्न हुई (म ० भा ८ शा « ३४२, ८ ) | 
स्वोनुक्रमणिक रके अनुसार इस सूक्तका ऋषि परमेष्ठि प्रज्ञापति 

है ओर देवता परमात्मा है. तथा।इसमें त्रिट्ुप बत्तके यानी ग्यारह 
अक्षरों के चार चरगोंकी सात ऋचाय हैं । 'सत' और 
'असत' शब्देंके दा दा अथ होत हैं, अतर्व सप्टिक मुलतत्वका 
'सत्‌' कहनेके तिपयर्म उपनिषत्कारोंक जिस मतभदका उल्लेग्व पहल्ल 
हम इस्र प्रकरण में कह चुके हैं, वही मतभद ऋग्वेद मे भी 
पाया जाता है उदाहग्गार्थ इस मूल कारण के विषय में कहाँ तो 
यह कहा गया है. कि * एक सद्विप्रा बहुधा बदान्‍्त' (ऋ..१.१६४ 
४६) अथवा “एक सन्त बहुघा कल्पयन्ति (ऋ८ ४ ११४, ५, )-- 
वह एक और सत्त यानी सदेव स्थिर रहने वाला है . परन्तु उसी 
को लोग अनेक नामों से पुकारत हैं. ओर कहीं + इसके विरुद्ध 
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यह भी कहा है. कि “दवानां पूर्व युग०सतः सदजायत' (ऋ-८१० 
७२, ७ )-देवताओं स भी पहल असत से अथान अठ्यक्त 
से 'सत' अर्थात व्यक्तसष्टि उत्पन्न हुई । इसके अतिरिक्त किसी न 
किसी एक हृश्य तत्व से म्रष्ट की उत्पत्ति के विषय में ऋग्वेद हींमें 
भिन्न भिन्न अनक वरणन याथे जाते हैं. जसे स्ष्टि के आग्म्भ में 
मूल हिरए्यगर्भ था अम्रत ओर मृत्यु दानों उसकी ह। छाया है 
अर आगे उसी से सार। स्ठ निर्मित हुई है (ऋ० १०।१- ५१.२ 
पहल विराट रूपी पुरुष था ओर उमसे यक्ष के द्वारा सारी सृष्टि 
हुई (ऋ ८ १०७०) पहले पानी (आप) था, उसमें प्रजापति उत्पन्न 
हुआ(ऋ -१०७७०।६१ ०८०६ ) ऋत और सत्य पहले उत्पन्न हुए 
फिर रात्रि (अन्धकार) ओर उसके बाद समुद्र (पानी). संबत्सर 

त्यादि उत्पन्न हुए ( ऋ- ४« १८०. ५ ) | ऋग्वेदमें बर्रित इन्हों 
मूल द्रव्योंका आगे अन्यान्य स्थानों में इस प्रकार उल्लेग्ब किया 
गया है, जसे:-- (१) जलका नत्तरीय ब्राद्यगा्मे 


'आपो वा इदमग्र सलिलपामीत 
यह सब पहले पतला पानी था (त८ ज्ला" * | १।३॥। ४५) 
(-) असनका, तत्तरीय उपनिषद में 


अमद्वा इृदमग्र आसीत 
यह पहल असन था (व २। ») , (3) सतका छांदःरव में 
'सदेव सोम्पेदप्ग्म आमीत' 
यह सब पहले सत हँ। था (दछां०5५ । २०) अथवा (४) 
झ्राकाश का 
झराकाशः परायणम्‌ 


१--आकाश ही सबका मूल है (छा ५ । ८) : (५) झत्युका ) 
वृद्दवारण्य में 


( ३७७ ) 


'नैवेह किंचनाग्र आसीन्‍्सृत्युनैवेद पाइतमासीत' 


पहले यह कुछ भी न था, ,रिल्युसे सब आरछादित था, (बढ़ ०» 
१५। २। १);)ओऔर (६) तमका मेज्युपनिषदमे 


'तमो वा इदपग्र श्रासीदेकमर (मे० ४।२) 
पहले यह सब अकेला तम ( तमागुण. अन्धकार) था,-- 
आगे उससे रज ओर सत्व हुआ । 


सार वेदान्त शास्त्र का रहस्य यही है, कि नेत्रों को या 
सामान्यतः सब इंद्रियों को गोचर होने वाले विक/री और 
विनाश नाम-रूपत्मक अनेक दृश्यों के फरे में फंसे न रह कर, 
ज्ञान-रष्टिसे यह जानना चाहिये, कि इस दृश्यके परे कोई न कोई 
एक और अम्रत तत्व है। इस मक्खनके गालकों ही पानेके लिए 
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उक्त सूक्तके ऋषिकी बुद्धि एक दम दोड़ पड़ी हे, इससे यह 
देख पडता है, कि उसका अन्तज्ञान कितना तीत्र था ! मूलारम्भमें 
अथोत सृष्टि के सारे पदार्थों के उत्पन्न होनेसे पहिले जो कुछ 
कहा था. वह सत्‌ था या असत्‌. मृत्यु था या अमर, आकाश 
या जल. प्रकाश था या अन्धकार ' ऐसे अनेक प्रश्न करने वालों 
के साथ बादविवाद न करते हुय उक्त ऋषि सत्रके आगे दोड़ कर 
यह कहता है. कि सत और अखत. मर्त्य और अमर. 
अन्धकार और प्रकाश, अच्छदन करने वाला और आच्छादित 
सुख देने वाला और उसका अनुभव करने वाला. ऐसे श्रद्वेत 
की परस्पर-सापेज्ञ भाषा दृश्य सृष्टिकी उत्पत्ति के अनन्तर 
की है, अतएव सृष्टि में इन इन्दों के उत्पन्न हाने के पूर्व अथात 
जब "एक और दूसरा' बह भेद ही न था तब. कौन ,किसे 
आच्छुदित करता ? इसलिय आरम्भ हीं में इस सूक्त का ऋष 
निर्भय हो कर यह कहता है. कि मूलारन्भ के ए क द्वृव्य को सप्‌ 


( रैजट ) 


या असत्‌ , आकाश या जल. प्रक'श या अन्धकार अमृत या 
मृत्यु, इत्यादि कोई भी परस्पर सापेक्ष नाम देना उचित नहीं 
जो कुछ था वह इन सब पदार्थों से विलक्षण था. और अकेला 
एक चारों ओर अपनी अपरंपार शक्ति से स्फूर्तिमान्‌ था। 
उसकी जोडी में या उसे आच्छादित करने वाला अन्य कुछ 
भीनथा। 


दूसरी ऋचा में 'आनीति' क्रिया पद के 'अन' घातु का 
श्रथ॑ हे, श्वासाचछ बास लेना या स्फुरण हाना, और 'प्राण 
शब्द भी उसी धातु से बना है, परन्तु जो नसत है ओर न 
असत्‌ उसके विषय में कोन कह सकता हे, कि बह सजीब 
प्राणियों के समान श्वासोच्छ बस लता ओर श्वासोछू वास 
क लिय वहाँ वायु ही कहाँ है ९ अतएवं 'अनीत' पद के साथ 
हं/--' अबातं' <- बिना बायु को ओर 'स्वधया' > स्वयं अपनी 
ही महिमा से इन दोनों पद को जोड कर “सर ष्ट का मूल तत्व 
जड़ नहीं था” यह श्रद्ध तावस्था का अथ ह त का भाषा म॑ बडा 
युक्ति स इस प्रकार कह है. कि वह एक बिना वायु के केबल 
अपना ही शक्ति से श्वामोच्छ वास लेता या स्फूर्तिमान होता 
था! ? इसमें बाह्य दृष्टि मे जो विराध दिखाई देता हे, वह 
द्वेती भाषा की अपूणता से उत्पन्न हुआ हैं । 
ननेति नेति' एकमेत्राहितीयम! या 'स्वेमहम्नि प्रतिष्ठितः' 
( छा० २,२४।१) 
अपनी ही महिमसे अथात्‌ अन्य किसी को अपेक्षा न करत 
हुए अकेला ही रहने वाला-इत्या द परत्रह्मझे वर्शान उपनिषदोंमें 


पाय जात हैं. वे भी उपरोक्त अथके द्योतक हैं । सारी सृष्टि के 
मुलारम्भमे च.री आर जिस एक अनिवाच्य तत्वके स्फुरण हो नेको 


( ७६ ) 


बात इस यूक्तमें कशी गई है वही तत्त सछिफा प्रलय देते पर भी 
निःसन्देह शेष रहेगा । अवरइ रा लावें उत पर झक कुद्ु प गय 
से इस प्रकार वणन है. के सब पद थका त'श दीन पे भो 
जिसका नाश नहीं होता” (गो , ८०२ ) और आगे इपः सूक्तके 
अनुसार स्पष्ट कद है कि वह सत्‌ भ नहों है! (गोता »३। ९२ 
परन्तु प्रश्न यह है, कि जब सूष्टिके मूलारस्भ में निगुणश अहम के 
सिव्रा ओर कुछ भी न था, तो फिः वेहोंसें जो ऐसे बणन पाये 
जाने हैं कि आरंभमें पानी. अधकार या अभु ओर नुच्छ 
की जाड़ी थी” उनका क्या ठपत्रस्था होग ? अतणब्र तोसर। ऋचा 
में कबिने कहा हैं. कि इस प्रकारदे जिवे वण। 2 ज 3 के स्टे 
के आरन्भमें अन्वकार था या अन्धमारसे अ चक्ादत पान, था 
या आभु (अदा) और उसका आुछ!/दित करने वाली माया 
(तुच्छ) ये दोनों पहले थे इत्यादि--त्र सब उस समयक्े हे जव्रांक 
अकेले एक मूल परत्रद्मके तप--महात्म्य से उसका विविध रूप से 
फंज्ञाव हो गया था--य वर्णन मल्ाग्म्भके नहीं हैं. इस ऋचामें 
तप' शब्दसे मूल त्रह्मको ज्ञान मय बिलजन्नण शक्ति विवज्षित हे 
ओर उसीका वेणन चौथी ऋचामें किया गया है (मुं० (।१॥८)देखों 


एतावान अस्प मद्विमाउतोज्यायांश्व पूरुष:(ऋ० १ ०।६०।३) 
इस न्यायसे सारी स॒ष्टि ही जिसकी महिमा कदलाई उस मूल 
दव्यके विपयमें कहना न पद्ेग। कि बद इन सबक पर सचसे श्रेष्ठ 
ओर भिन्न है दृश्य बत्तु ओर दृष्टा भाक्त भाग्य परंतु आच्छादन 
करनेवाल। ओर अच्छा अंधकार आर प्रकाश मत्य ओर अमर 
इत्यादि सार ह्वनोंकों इस प्रकार अलगकर यद्यपि यह निश्चय किया 
गया कि केवल एक निमल चिद्रपाविलत्षण प' बह्मय हा मुलारंभर्मे 
था तथा जब यह बतलानंका समय आया कक इस अन्‍न्ित्नाल 
निगुण अकेले एक तत्वस आकाश जल इत्यादि ढूंढ त्मक बिनाशी 


( ३८६० ) 


सगुण नाम रूपात्सक विविध सृष्टि या इस रष्टिकी मूल भूत त्रिगु- 
शात्मक प्रकृति कंसी उत्पन्न हुईं, तब तो हमारे प्रस्तुत ऋषिने भी 
मन, काम, असत और सत्‌ जसी द्वेती भापाका ही डपयोग 
किया है. ओर अ्न्तमें स्पष्ट कह दिया हे. कि यह मानबी बुद्धिकी 
पहुँचके बाहर हे । चोथी ऋ"चारें मूल बरद्यको ही “असत' कहा है 
परन्तु उसका अर्थ “कुछ नहीं? यह नहीं मान सकते, क्योंकि 
दूसरी ऋचा में भी रपष्ट कहा है कि “वह है” । न कि केवल इसी 
सूक्तमें . किन्तु अन्यत्र भी व्यावहारिक भाषाकों स्त्रीकार करके 
ही ऋग्वेद और वाजसनेयी संदहितामें गहन विषयोंका विचार 
एसे प्रश्नोके द्वारा किया गया है (ऋ"८ १०।३५। ७ ; १०।८९१ | 
५ ; बा० सं०८ १७ । २० देखो) जसे दृश्य सष्टिको यज्ञकी उपमा 
देकर प्रश्न किया है. कि इस यज्ञके लिये आवश्यक घृत,, समिधा 
इत्यादि सामग्री प्रथम कहांसे आई ? ( ऋ: १०। १३०।३ ) 
अथवा घरका दृष्टान्त देकर प्रश्न किया है, कि मूल एक निर्गुणसे 
नेत्रोंका प्रत्यक्ष दिखाई देने बाली आकाश--प्रथ्च'की भव्य इसा- 
रत को बनाने के लिये लकडी ( मूल प्रकृति ) केसे मिली ? 


किं स्विहनं क उस ठक्ष आस यतो द्यावा प्रथिवी तिश्त्तछ्षुः। 
इन प्रश्नों का उत्तर उपयुक्त सूक्त की चोथी पांचवी ऋतचा में 
जो कुछ कहा गया है, उससे अधिक दिया जाना संभव नहीं हे 
( बाज सं: ३३ । ७५ देखो ) , और वह उत्तर यही हैं. कि उस 
अनिर्वाच्य अकंले एक ब्रह्म ही के मन में रूष्टि निर्माण करने 
का काम--रूपी तत्व किसी तरह उत्पन्न हुआ. और बस्त्र के 
धागोंके समान या सूर्य प्रकाशके समान उसी की शाखाएं' तुरन्त 
नीचे ऊपर और चहुं ओर फली गई' तथा सन का सारा फैलाब 
हो गया. अथोत आकाश प्र*वी की यह भव्य इसारत बन ग 
उप निपदों में इस सूक्त के अर्थ को फिर भी इस प्रकार प्रकद 
किया है. कि-+ 


( देर ) 


'सो5$कामयता । 'बहुस्थां प्राजायेयेति' | 

( ते० २।६। छा? ६२३ ) 

उस पर ब्रह्म को ही अनेक होनेकी इच्छा हुई (ऋ (।४ देखो) 
ओर अथव॑वबेद में भी ऐसा वर्णन है. कि इस सारी दृश्य सृष्टि के 
मूलभूत द्रव्य से ही पहले पहल 'काम! हुआ (अथबे० ६२१६ ) 
परन्तु इस सूक्त में विशेषता यह है. कि निगुण से सगुण की. 
असत से सत्‌ की, निर्दन्द से इन्द्र की अथ शा असंगसे संग को 
उत्पत्ति का प्रश्न मानवी बुद्धि के लिए अगस्य समम कर सांख्यों 
के समान केवल तकवश हो मूल प्रकृति ही का या उसके सदृश्य 
किसी दूसरे तत्व को स्त्रयंभू और स्त्रतत्र नहीं माना है, किन्तु 
इस सूक्तका ऋषि कहता है कि"जों बात समभमें नहीं आती; 
परन्तु उसके लिए शुद्ध बुद्धि से और आत्म प्रतीति से निश्चित 
किए गए, अनिर्वाच्य ब्रह्म की यीग्यता को दृश्य सृष्टि रूप माया 
की योग्यता के बराबर मत समझो. ओर न परख्द्मा के विपय में 
अपने अद्वेतमावको ही छोड़ो । इसके सिवाय यह सोचना चाहिए 
यद्यपि प्रकृति का भिन्न त्रिगुणात्मक खतम्त्र पदार्थ भी लिया 
जाबे, तथापि इस प्रश्न का उत्तर तो दिया ही नहीं जासकता. कि 
कि उसमें सृष्टि को निर्माण करने के लिए प्रथमतः बुद्धि (महान ) 
या अहंकार केसे उत्पन्न हुआ । और जब कि यह दोष कभी दल 
ही नहीं सकता है तो फिर प्रकृति का स्व॒तन्त्र मान लेने में क्‍या 
लाभ है, ? सिर्फ इतना कहा. कि यह बात समझ में नहीं आती 
कि मूल ब्रह्म से सत अर्थात प्रकृति केसे निर्मित हुई! इसके 
लिये प्रकृति को स्व॒तन्त्र मान लेने की ही कु आवश्यकता नहीं 
है । मनुष्य की बुद्धि की कौन कहे. परन्तु देवताओं की दिव्य 
हृष्टि से भी सत्‌ की उत्पत्ति का रहस्य समझ में आजाना 
सम्भव नहीं. क्यों कि देवता भी दृश्य खृष्टि के आरम्भ होने 


३ ट० है 


पर उत्पन्न हुए हैं, उन्हें पिछला हाल क्या मालूम ? (गीता १०२ 
)। परन्तु हिरएयगर्भ देवताओं से भी बडुत प्राचीन और 
श्रेष्ठ है. और ऋग्वेदमें ही कहा है. कि आरम्भ में वह अकेला ही-- 


भूतस्‍्य जातः पतिरेक आसीत” (ऋ० १०।१२११) 

सारा सृष्टि का पति अथात्‌ राजा या अध्यक्ष था। फिर 
उसे यह बात क्यों कर मालूम न होगी ? और य द्‌ उसे मालूम 
है।गी तो फिर कोई पूछ सकता है, कि इस बातको दुर्वोध या 
अगम्य क्या कहते हा ? अतणव उप्त सूक्त के ऋषि ने पहिल 
ता उस प्रश्न का ऑपचारिक उत्तर दिया है. “हाँ-. वह 
इस बात का जानता हागा ! ” परन्तु अपनी बुद्धि में ब्रह्म देव के 
भी ज्ञान-सागर की थाहू लग बाले इस ऋषि ने आश्चर्य से 
सशक हा अन्त में तुरन्त कह दिया है, कि “अथवा' न भी 
जानता हा ! कॉन कह सकता है ? क्यों कि वह भो सन्‌ की श्रेणी 
में हे, इस लिये 'परम' कहलाने पर भी "आकाश! ही में रहने 
वाले जगत के इस अध्यक्ष को सन. असत्‌, आकाश और जल 
के भी पूथकी बातोंका ज्ञान निश्चित रूपसे केसे हो सकता है ? ” 
परन्तु यद्यप यह बात समझ में नहीं आती. कि एक 'असन!' 
अथान अव्यक्त और निगुण द्रव्य ही के साथ विविध काम-रूपा- 
त्मक सत्‌ का अथाोत्‌ मूल ५कृति का सम्बन्ध केसे हो गया 
तथापि मूल ब्रह्म के एकत्व के विषय में ऋषि ने अपने अह्ठ त-भाव 
को डिगने नहीं दिया है ? यह इस बातका एक उत्तम उदहरण है 
कि सात्विक श्रद्धा और निर्मल प्रतिभा के बल पर मनुष्य को बुद्ध 
अचिन्त्य वस्तुओं के सघन बन में सिह के समान निभभय होकर 
केसे निश्चय किया करती है ओर वहां की अतक्य जातों का 
यथा शाक्त केसे निश्चय किया करतो है ? यह सचमप्रुच ही 
आक्चय तथा गारव को बात है कि ऐसा सूक्त ऋग्वेद में पाया 


( रैटरई ) 


जाता है । हमार देशमें इस सूक्तके ही विषयका आगे बाहों 
( तेसि: ब्रा २ । ८। ६ ) में. उपनिपदोसे. और अनन्तर वेदान्त 
शास्त्र के ग्रन्थों में सूह्म रीति से विवेचन किया गया है। और 
पश्चिमी देशों में भी अवोचीन काल के कान्ट इत्यादि तत्व 
ज्ञानियों ने उसी का अत्यन्त सूक्ष्म परोक्षण किया है । परन्तु 
स्मरण रहे. कि इस सूक्त के ऋषि की पत्र बुद्वमें जिन परम 
सिद्धान्तों की स्फू्ति हुई है. वही सिद्धन्त श्रागे प्रतिपक्षियों को 
विवते-बाद के समान डचित उत्तर दे कर ओर भी हृढ़ स्पष्ट 
तक दृष्टि से निःसन्देह किय्रे गय है---इसऊे आग अभी तक 
न कोई बढ़ा है ओर न बढ़नेकी विशेष आशा ही जा सकती है।” 
( गीता रहस्य अध्य त्म प्रकरण ) 

स्ष्ट विषय में तिलक महादय के विचार आगे प्रगट 
करेंगे । यहाँ ता स्पष्ट विषयक परस्पर बिराध। श्रुतियं। का प्रगट 
कर दिया गया है। 


समीक्षा-परन्तु जसा कि हम पहल सप्रमाण लिख चुक 
हैं कि यदि इस सूक्तका सष्ट सुक्त माना जाय तथा उपराक्त 
अथ हा ठक माने जाय. तब ता 'मकडानल्ड के इस कथन का 
समथन हा होता है कि “नासदीय सूक्त में उसी प्रकार के दोष 
हैं जेसे भारतीय दशन मात्र में हैं। अथान विचार धारा अस्पष्ट 
ओर असंबद्ध है” #-- 


# बा० सम्पूर्णानन्दजी ने इस तथ्य रा अनुभव किया, अतः 
"मारतीय सप्य्क्रम बिचार' में ग्राप लिखों है कि यदि खत” और 
असत' का प्रयोग बहा कोप और व्याकरण सम्मत होने! आर ने होने! 
के अर्थ मे हुआ है. तब तो यह कंदना कि न सत था ओर असत्‌ या 
निरर्थक वाक्य हो जाता है | फिर यह अ्रुत्यन्तर के विरुद्ध भी हैं ।!! 


(५ हरैट४ ) 


अतःयह कहना अनुचित न होगा कि उपरोक्त प्रयत्नोंसे यह 
सूक्‍त ओर भी जटिल बना दिया गया है । सब से प्रथम हम 
सूक्त में आय हुय, सन, और असन. शब्दों पर बिचार करते 
हैँ, क्‍यों कि सभी व्याख्याकारों ने इन शब्दों के भिन्न < अर्थ 
किये हैं । ऋग्वेदमें एक मन्त्र है-- 


असच सचपरमे व्योपन्‌ दक्षस्प जन्मस्नदिरे रुपस्थे ।१०४॥७ 

अथात “वक्ष के जन्म के समय अदिति के पास परम आकाश 
में 'असत' ओर 'सत; ये दो पदार्थ थे।” यदि नासदीय सूक्तके 
उपगंक्त श्रर्थ ही किये जावें तो उस सूक्तका यह प्रत्यक्ष विरोध है। 
क्यों कि नासबीय सूक्त प्रलय काल मे सत ओर असत का अभाव 
बताता हैं. ओर यह मन्त्र सत्‌ ओर असत्‌की विद्यमानंता बताता 
है तथा अथर्ब बेदमें हे कि-- 


असति सत्‌ प्रतिष्ठित सति भूतं प्रतिष्ठितम्‌। भूत॑ ह भव्य 
आदितं भव्यं थूते प्रतिष्ठितम्‌ | अथवं० १७११६ 

अथोत “असत में सत प्रतिष्ठित है। अथोत कारण में कार्य 
विद्यमान है । तथा सत्‌ में ( वतमान में ) भूत (जो बीत गया ) 
प्रतिष्ठित है । और भूत में भविष्य निहित हे। और भविष्य 
भूत में टिका है. । ” यहां सत्‌ ओर असत्‌ दो पदार्थ विद्यमान्‌ 
है । अथवा यू कद्द सकते हैं कि--यह्‌ मन्त्र सत्‌ और असत एवं 


इस लिये आपने इस सूक्कमें आये हुये, सत्‌ असत्‌, मृत्यु ओर अम्रत 
आदि शब्दों के प्रचलित अर्थोसे विभिन्न ही अथ किये हैं। किन्तु जिन 
दोषों को मिटाने के लिये आपने इतनी क्लिष्ठ कल्पनायें की हैं उन दोषों 
को आप दूर न कर सके । तथा सृष्टि कर्ता ईश्वर का तो आपने चिद्‌ 
विलास' में जिन प्रवल युक्तियों द्वारा खंडन किया है उनकों हम उद्ध त 
क्र गे | 


( रैेप॥ ) 


भूत ओर भविष्य को सापेक्ष मानकर स्पादबादका कथन करता 
है | तथा च यजुर्वेद अ ८ १३ मन्त्र ३ में ( सतश्च यानिमसतश्च 
दिवः ) सूर्य को सत्‌ ओर असत्‌ को यानि कहा है । अ्रथात सूथ 
से ही मृत व अमूत पदार्थ प्रकट होते हैं. । श्रथोत्‌ स्थूल ओर 
सूच्रम पदार्थों का सू् ही उत्पादक है। यहां भाष्यकारों ने सूय 
को ही कारण माना है । इस प्रकार सत्‌ ओर असत का अनेक 
प्रकार से कथन किया है । परन्तु यह बणन वःस्तविक रहस्ग्र को 
प्रकट नहीं करता। इसका रहस्य ब्राह्मण ग्रंथोंने प्रकट किया है।यथा- 


| 
असत्‌ू--अथ यद सत्‌ सके सा वाक्‌ सो5पानः । 
सत्‌--यत्‌ सत्‌ तत्साम तन्मनस्स प्राणः । 
नै 
जें० ब्रा० 3० १।४३।२ 
अर्थात वाणी ओर अपान का नाम असत्‌ है, तथा मन ओर 
प्राशका नाम सत है । 
अमृतमू--अमृतं वे प्राणः। गो० 3० ११३ 
अमृत हि प्राणा! । शत० १०१।४।२ 
अमृत॑ पाप: | गो० उ० १।३ 
अमृत तत्वं वा आपः । कों० १२॥१ 
अथोत जल और प्राण आदि अमृत हैं। इस प्रकार शास्त्रों 
में प्रायांकों अमृत और इन्द्रिय आदि को सृत्यु कह गया है । 
अत नासदीय सूक्त सं सत आर असत आ।द शब्द स्थु् 
प्राण व इन्द्रिय बोधक हैं | क॑ 
& नोट, वेदान्त दशन, आऋ०२।४। १ के भाष्य मे (असद वा 
हृद मम्म सीत्‌) तै०्ठ० | २। ७ की इस श्रुनिम आये हुये श्रसमत श 
का अर्थ (श्री स्वामी शंकराचायीने शंकर भाष्यमे) प्राण प्राण ही किया है | 


( रेछर ) 


जन्म से पूर्व इन्हीं स्पूत्त प्रणं का नियेध है नकि सृष्टि का # 
तथा च स्व॒य पे गगा >शाद है| उपब्याय, अद्व तवाद पुसाक 
में मन्त्र * में आय हूं ।- देवा. शब्द का अथ इन्द्रियाँ करत हैं। 
यथा--( अस्य विंसज नेन अबो ग देवा: ) इसके फंज्नने से पांछे 
देव अरथात इन्द्रयां हुई ।! प्रू० ३७४ 


आगे आपने प्‌. ३७५ से देवानां पूर्व युगडसतः सद जायत । 
मन्त्र के अथ में भो लिखा है कि 'अथांत्‌ इन्द्रियों के पहले 
युगम असतसे सत हुआ ।” रै 


डर 


# 


इस कथन से यह स्पष्ट सिद्ध हो गया कि यहां शरीर. इन्द्रिय 
व प्राण अ दिका रचना का प्रकरण है ।तथाच मन्त्र ४ सें 
आग हो कि--( हृद प्रर्त.ध्या कत्रयो मनीषा ) अथात “असत 
में सत के दन्घचु का बच र शील ऋष्यो न हृदय भें धारण 
किया ।" अत याद यहाँ ५ लय अवम्थाका वशुन है ता उप समय 
बिच र शत्र ऋ वे कहाँ थे जिन्दा ने असत में सन्‌ के बन्चु का 
हृदय मे धरण कया था। यह मन्त्र सष्ट रूप से कहता है 
कि यह प्रकरण प्रलय अजस्था का नहों है । अतः यहा सानना 
युक्तियुक्त हैक यहां भाव प्राणास द्रव्य श्र.णेकी तथ। नाव ईं द्रयों 
स द्रव्य इन्द्रया का रचना का कथन हें | तथाच 


प्रश्नापनिपदर्स इस नासदाय सूक्तकी बड़ी सुन्दर व्य,ख्यका 
है। यथाः-- 


(१) एषोउग्रिस्तपति, एप स्तयएप पजेन्यो मघवानप वायु । 
एप प्ृरथित्री रॉयदतः सदसच्चाम्ृतं च यत्‌ ॥ प्र ०्उ०।२।५ 


(र-जिशेपके लिये प्राण प्रकरणा देग्वे । 


( शएऐंटरऊ ) 


(२) आरा इव रथ नाओ प्राणे सर ग्रतिष्ठितम । 
ऋचगो यजू'पि सामानि यज्ञः छत्र शर्म च । ६ ॥ 

(३) आत्मन एप प्राणो जायते यभ्रेष प्ररुषे छाये तम्पि- 
न्नेतदाततं पनोकृतेनायास्यस्मिण्छुरी रे | ३। ३ 

(9) यथा सम्राडेवाधि कृतान विनिक्क | एतान ग्रामानेतान 
ग्राथानधितिष्ठम्थ दृत्वेव मेवप ग्राण इतरान्प्राशान्प्‌ थ- 
गेव संनिषत्त ॥ 9७ ॥ 

(५) पायूपस्थेड्यानं चच्चुःश्रोत्र मु खनासिकास्यास्‌ प्राणः स्वयं 
प्रातिष्ठते मध्य तु समानः । 
एपह्मतद्भ तपन्‍्नंसमंनयतित समा दे ता:सप्त/ चिपो भर्वान्त। ४! 

(६) अथकयाध्ये उदानः पुएय्रेन प्रएयं लोक नयति पापेन 
पापपुभाग्य मेव मनुष्य लोकम्‌ ॥ ७ ॥ 

(७) यत्रिन्तम्तेनपप्राणमायाति प्र/णम्ते जमायुक्वः सहान्मना 
यथा संकल्पितं लोक नर्यात ॥ १० ॥ 

(५ भावाथ -- अम्म सूप पजन्य इन्द्र बायु. प्रथित्री. रयि 
सत्‌. अलत अम्रत मरत्यु, सब प्राण हो है अथातव य सत्र प्र ग॒ 
के ही नाम वरूप आदि हैं । वेदोंमे इन रूम्पूण अभ्न आदि 
देवता पाचक शब्दों द्वारा प्रणाका है| सहिमाका बेखत 6 । यहा 
यह भी घ्व गत होता है कि नायड ये यूफने सादे अ ने झअपझ्छझा 
दिन रान, नस आदि शब्द! हुमा मा इस प्ररमफ्ठाद ठवत्त 
कया गाया ह€ | व लक 

जिय पएकार स्थक्' नाम जब ऱलो हा , उ झा 
फारवेद आदे तथा च्षत्रयत्य व अद्यणत्व अाद सच प्राशय हा 


( रेदधष ) 
स्थित हैं । अथान . श्वान. विधा और बलका यह प्राण ही केन्द्र है 
(३) जिस प्रकार मनुष्यके शरीरसे यह छाया उत्पन्न होती है 
उसी प्रकार यह प्राण भी आत्मास उत्पन्न होता है, अथोत यह 
मानसिक संकल्पोंसे इस शरीरमे आ जाता है | 


५४) जस प्रकार सम्राट प्रथक प्रथक ग्राम व नगरादिस यथा 
योग्य अधिकारियोंका नियुक्त करता है. उसी प्रकार यह मुख्य 
+'ण ही अन्य प्राणों (इन्द्रियों) को प्रथक प्रथक नियुक्त करता है | 
यहां श्रा शंकराचायने 'इतरा/न्प्राणान्‌ का अथ चच्चु आदि इन्द्रियां 
द्वी किया है । 

(४, बह प्राशकों पायु और उपम्धमें अपानकों नियुक्त करना 
है, तथा नामिका. चन्नु ओर श्रात्रमें स्वयं उपस्थित होता हैँ । यह 
समान बायु (प्राण) ही खाय हुय अज्ञका समभाजसे शर्ररमें सबंत्र 
ले जात। है| डस प्राण रूप। अभमिस दा नत्र. दा कण दा नासा- 
रनन्‍्प्र,ओर एक रसना य सात इन्द्रिय रूपी ज्वालायें उत्पन्न होती हैं। 

(६) सुषम्ना नामकोी नाड़ी द्वारा ऊपरकी ओर गमन करने 
वाला उदान वायु (इस जीत्रको) पुएय कमंसे स्त्रग लोकमें तथा 
प.प कमंछे नरकमें और पाप और पुणय दोनों प्रकारके मिश्रित 
कमंसे मनुष्य लाकमें ले जाता है। 

५) इस जीबका जेसा संकल्प होता है. यह उसी प्रकारके 
पाणोंका अख्तर करता है. वह प्राणु लेजसे युक्त हो उस जीवको 
संकल्प किये हुय लोकमें ल जाता है । तथा च 


मुंडकोपनिषद्े श्रति है! यथा 


तपमा चीयने ब्रह्म ततोनह्नर्याम जायते ग्रन्नात प्राणों 
मनः समय लोकाः कमंसु चामृतमू | १ | ८ 


( श्ध्द ) 


यह आत्मा तपसे कुछ फूल सा गया. उससे अंश्न अभोत भाव 
प्राण उत्पन्न हुआ, ( अन्न हि प्राणा: ) शतपथ ३॥८।४।८ उस भाव 
प्राणसे द्रव्य प्राण उत्पन्न हुआ तथा उससे मन तथा मनसे सत्य, 
अर्थात्‌ चन्नु आदि इन्द्रियां उत्पन्न हुई, (चत्त॒वें सत्यं ते: ३.३५,२ ) 
इत्यादि प्रमाणंंसे सत्य का अथ चक्चु आदि है । तत्पाश्वात लोक 
अथोत स्थूल शरीर उत्पन्न हुआ और फिर इस शरीर से कर्म 
तथा कर्म से कम का फल ( अम्रत ) उत्पन्न हुआ। | यहां कर्म फल 
का नाम 'अ्रम्ृतः है। यहां श्रो शझ्जुगचायंजा लिखते हैं । 

“यावत्कर्माणि कल्पकोट शतेरपि न पिनश्यन्ति 
तावत्फल न विनश्यति इत्यमृतम । 

अथोत जब तक ( किगेहों कल्पो तक ) कर्मा का नाश नहीं 
होता तब तक उनका फल भी नष्ट नहों हूं। सकता इसलिय 
कमंफल को 'अमृत, कहा हैं । 

उपरोक्त प्रम|णों से यह सिद्ध है कि वदिक ग्रन्थों में सत॒ 
असत अमृत व मृत्यु आदि प्राण वाचकर शब्द हैं | तथा नासदीय! 


सुक्त भ॑ भाव प्राणों से रृव्य प्रणों की नथा भाव इन्द्रया से 
द्रव्य इन्द्रियां की रचना का वर्शान हैं. । इसा प्रकर दिरश्यगर्म 


व पुरुष सूक्ताद का व्यवस्था है | 
दूमरा सृष्टि सृक्त 

ऋग्वदके मं5 “० सूक्त 76८ का नाम अधमपण., सूक्त 
यह सूक्त नित्य प्रत की संध्या में भी प.ठत है। अतः यह 
विशेष महत्व रखता है। इस सूक्त में तीन हैं! मन्त्र हैं। प्रथम हम 
उनको लिखकर उनका प्रचालत भाष्य लिखत हैं पुन; उनका 
सत्याथ लिखेग । 

ऋत॑ च सत्य॑ चाभीद्धा-तपसो5ध्यजायतः । 


ततो राज्य जायत ततः सबद्रोड्णवः ॥ १ ॥ 


( शैह० ) 


| 
समुद्रादणवा दधि सम्बत्मरों अजायत । 
अहो रात्राणि विदधदूविश्वस्यपिपतोबशी ॥ २ ॥ 
५ पर 

सर्यायन्द्रमसोघाता यथा पूथमकल्पयत्‌ । 

दिय्र च प्रथिवीं चान्तरिक्ष मथोस्त्र! ॥ ३ ॥ 

प्रचलित “अर्थ--तपे हुए ( अथवा विश प्रकार के ) तप 
से ऋत और सत्य उत्पन्न हुए | उनके बाद रात्रि अथवा अन्ध- 
कार उत्पन्न हुआ । तत्पश्चात पानी वाले समुद्र उत्पन्न हुए ॥?॥ 

समुद्र के ब द सम्वत्सर अधात्‌ कातल उत्पन्न हुआ ,उस काल 
ते सूय(।दनव रात्र ) का उत्पन्न।केया तथा वह सबका स्तर मी हुआ 

काल के चिह्न स्वरूप सू * आर चतठमा को तथा प्रथिरी ओर 
अंतरिक्ष (स्वग) का विधाता ने पूव की तरह बनाया ॥३॥” 


पंथ उमेशचन्द्र विद्यासत्त ने इसी सूक्त पर वेद भाष्यकार 
पं हलायुत का भाष्य यहां उद्क्षत किया है । वह भी पठनोय है 
इसलिए हम उसको यहां लिखते हैं । 

“अश हलायुव मतम्‌- अस्य अधमपणस्य व्याख्यान 
पाचारितु' हृतकंयो जायते । यतः सत्र वेदसार भूता5त्यन्त 
गुप्थाय॑ मंत्र:। अस्प यद्‌ पाठमजाच अथवाधस्तत्रसोगर्म्य 
नास्ति | ब्राह्मण निरुक्रादिक च नास्त्येत्र | इन्‍्थ एतदीय 
व्याख्यानानुगुणं कर्माप उपाय अप्राप्य यदेतस्य स्वरूपाप 
लंभ मात्रेस व्याख्यान माचग्णीयम्‌ तदतीब साहसम्‌ 

अथात इस अधमपण सूक्तका ठप रूप'न करतहुए हृदय अकंपित 
हे।ता ४ यहा सू के सम्पूण बेड! के सार भुत अन्यत्त गुप्त 
हे पटमाच आदि से इसक' अथ करता सुलभ नदा | इसका 


( ३6९ ) 


नत्र'हण है ओर न निरुक्त है, इसलिये ठ्याख्या करने का कोई 
सहारा नहीं है । अतः व्याकरण आदि से इसका अर्थ करना 
कबल साहममात्र ह। हे. फिमो जसा समझ मे आय है लिखताहें 

गे आपने बह सूष्ठि आर प्रलय परक साय्य किया है| 
पं० उप्रशचन्द्र |वद्यरन्त क। सम्प्रति में यहां ऋत, सत्य, रात्रि 
समुद्र, सम्ब्सर सूय चन्द्र दिन, अंतरिक्ष अःदि सब प्रांतवाचों 
शद्ग है । थे सब जनपद थे तथा घाता यह प्रजापति सूयवबंशियों 
का पुराहित था तथा चन्द्रवःशय। के. भा। इसा घाताने चन्द्रमा 
आर सूयको पुन; राजगह। पर बिठ या. यहां इस सूक्त के तं।सरे 
मंत्रमें कहा! है । 


सर्याचन्द्रमसो धाता यथा पूत्रमकल्पयत्‌ ॥ # 

अभिप्राय यह है के 'जतन विद्वन ह छतने ही अथ हैं । 
परन्तु वार व सब अवबर में हो निशाना लगा गहे हैं । 0 

हम भा इसी पदल,का खुबकनेका प्रयक्ष करत है. आशा है. 
विज्ञ प.ठक इस पर बिचार करेंग | हमारी समनक्मम यदां प्राण- 
बिद्य का कथन है | ऋत, ओर सन क रण क,बहूप दो प्राण है । 
श्री शंकराचायने एतरयापनपद भाष्यसे लिख” हे कि-- 


ऋतं सत्यं मृतमूतांख्यम्‌ प्राण/ | २ । ३ 
अथःतू--ऋत ओर सत्य मृत अमृत प्राण है। तथा बदिक 
कापमें भी (सत्यं व ग्राणा:) लिखा हैं अतः यहां ऋत आर सत्य 


% धाता और विवाता ऊपा आर साति्के नप्म है। यद हम सप्रमाग्य 

प्रृ०२६४ पर लिख चुके हैं, पाठक वही देशनको कृत करें । इस आधार 

मंत्र का प5ह अर्थ हुआ क राजी ने चन्द्रमा को उत्पन्न किया 

थ्रा. ऊपा ने सर्प को। यह अथ युक्रि युक्ष आर बंदिक प्रक्रिया के 
अनुकुल हे ! 


( रेहैर ) 


प्राशवात्यी शब्द हैं । इसी प्रकार समुद्र, अर्णाव. अह. रात्रि 
स वत्सर भी प्राणत्राचक शब्द हैं। अह प्राणशका नाम है ओर 
रात्रि अपानका नाम हे। समुद्र मनको कद़ते हैं। ओर वाक 
(बार्णी) को स वत्सर कहत हैं । इस प्रकार यहां प्राशोॉंका कथन 
है न ता यहां प्रलयका कथन है ओर न स्रष्टि उत्पत्तिका--- 


अत: इन मन्त्रेका अर्थ हुआ भाव ओर द्वव्य क्रिया (योग) 
स॑ ऋत आर सन्‍्त्य सूत््म और स्थूल प्राण उत्पन्न हाते हैं। उनसे 
रात्रि, तम. अज्ञान उत्पन्न होता है । उन्हीं प्राशोंसे समुद्र मन 
बाक्‌ सूर्म वारसी उत्त्पन्न हाती है. समुद्रात्‌ उस सूक्ष्म वाणी से 
(अर्ंवः) स्थूल बाक उत्पन्न होती है। और उससे स्थूल इन्द्रियां 
उत्पन्न हाती हैं। प्राण आर अपानकों इस (विश्वस्य)' शरीरस्य । 
शरीरके स्त्रामीने घारण किया उसे धाता (आत्मा ने) सूर्य ओर 

माकों मन ओर वाणा अ।दिका, (भाव प्राण्यों स द्रव्य प्राणों- 
को) यथा पूर्बमकल्पयत्‌ यथावत्‌ बनाया | तथा (दिवंच, प्रश्त्रीं) 

तरिक्ष, पर, उद्र, मस्तक आदि स्थूल शरीरका भी रचा | 


अभिप्राय यह हे कि यह अत्मा जिस प्रकार मकड़ी अपने 
जालेका बनाती है उसी प्रकार अपने शरीरकी रचना भा स्वयं 
करता है | यह किस प्रक!र होता है यही यहां बताया गया हेै। 
यही बेदोंका सार है जो इसको नहीं जानता, वह किस कार 
ऐस अत्यन्त गुप्त मन्‍्त्रोंका अथ कर सकता है । 


( ३6३ ) 
वेद और जगत 


१--त्रिनामि चक्रमजरमनवर्णम्‌ ॥ १ ॥ 

२--द्वादशार नहि तज्जराय ॥ १ ॥ 

३-+सनादेव न शीयते सनामि॥१३॥ऋण०मं ० १ सक्क १६४७ 

४--पश्य देवस्य काव्यं यो न मपार न जीयेति ॥ 

५--भुवाद्यों भुवा पृथ्वी भुुवास प्वेता इसे भर विश्वमिदं 
जगत्‌ ॥ ४ ॥ ऋ८ मं० १० सक्त १७३ 

(१) त्रिनामि, तीन ऋतुओं बाला यह संवत्सर, अजर अमर है। 

(२ ) इस सूर्य को १८ आर रूपी सम्बत्मर, वृद्ध नहीं कर सकता । 

(३) ये सूर्य आदि लोक, मूल सहित कभी नष्ट नहीं होते | 

(४ ) उस देव की रचना को देखो जो न नष्ट होती है, न जीखण । 

(५ यह प्रश्वी, चुलोक, अन्तरिक्ष, ओर यह सब जगत नित्य है। 


इसप्रकार वेद्‌ जगतकी निन्‍्यताकों बताकर आगे कहते हैंकि--- 


(१) को ददशे प्रथम जायमानम्‌ ॥ ऋ० ११६४४ 

(२) कैतरा पूर्वा कतरा परायाः कथा जाते क्यों कोबि- 
चेद। ऋ० १।१८५ १ 

(३) को अद्भा वेद के दह प्रवाचत्‌, कुत आजाताकुत इयं 
विसूष्टिः | अर्वाड्ग देवा अस्य विमजेनेनाथा को वेद 
यत आ वूव ॥ ६ ॥ 


( ३७५ ) 


(9) इयं विसृष्टि यत आवभूव, यदि वा दधे यदि वा न | 
योष्याध्यक्ष। परमे व्योमन , सो अंग वेद यदि वा 
नवेद (ऋ०१०।१२६।७) 

प्रथोत--/ ५ ) प्रथम जन्म ते हुए जगत का किसले देखा हे 

अथान किसी ने नहीं देग्वा । 

४ ) इन सू ये. चन्द्र. नक्षेत्र, प्रथ्वी आदि मे स श्रथम कौन 
उत्पन्न हुआ. तथा यह संसार किसने ओर क्‍यों वनाया इस 
बात को कौन तत्वदर्शी जानता है । भ्रथोत कोई नहीं जानता । 

< ) यह संसार केस उत्पन्न हुआ इसको निश्चयस न किसीन 
जाना है तथा न किसीन कहा है। यदि आप क॑हें कि देवता 
जानत होगे ता व भी खष्टिक पश्चान बननस केस जान 
सकने है | 

» ) यह सृष्टि जिससे उन्पन्न हुई ह. और जिसन घारण कर 
रक्‍्खी है, यदि कहा कि यह उन उपराक्त बांता का जानता 
है. तो यह भी ठीक नहीं क्योंकि वह प्रजापति भी इन बातो 
का नहों जानता है। क्योंकि प्रजापति स्त्रयं कहता है! कि-- 
न विजानामि यतरा परस्तात्‌ । अ०वे० कां०१०७४३ 
इनसेंसे प्रथम कोन पदार्थ उत्पन्न हुआ यह में नहीं जानता। 

इसी प्रकार अन्य शास्त्रोम भी जगतकी नित्यता का कथन है। 


उध्येमूलोध्वाक्शाख एपोडश्वत्थः सनातनः । 

क० उ० २। ३ | १ 
इस श्रुति का भाष्य करत हुय श्री शह्लुराचार्य जी ने लिखा हे- 
एप संसार वृत्षो5श्वस्थो पश्वत्यवत कामकरमबातेरित नित्य 


( ३६४ ) 


प्रचलित स्व्रभावः स्त्रगे नरक तियकग्रेतादिभिः शास्वराभिः 
आवाक्शाखः सनातनो5्नादित्वातिर  प्रवृत्तः । 


यह संसाररूपी वृक्ष अश्वत्थ है. अर्थात अश्वन्ध वृक्षके समान 
कामना ओर कर्म रूप वायुसे प्ररित, नित्य. चंचल स्वभाव वाला 
है । स्त्रगं. नरक. तिर्यक, प्रेतांद शाखाओके कारण यह नीचे 
आर फंली हुई शाखा वाला है तथा सनातन यानि अनादि 
होनेके कारण चिरकाल से चला आ रहा है | 


कि ड 
ऊध्वेमूल मधः शाख मश्वत्थं प्राहुर्ययम्र्‌ || १ ॥ 
ले* हर के 

न रूप मस्येहर तथोप लभ्यते नान्‍तो न चादिन च सं ग्रतिष्ठ। | 

श्री शक्भुराचाथ जी न यहाँ लिखा हे कि-- 

तें क्षण प्रध्य॑ सिनमू , अश्वत्य॑ प्राहुः कथयन्ति अव्य- 
यम ।। १ ॥ तथा न च आदिः इत आरभ्य, इृद प्रदत्त: 
इति न केनचिद्‌ गम्यते । न च संग्रातिष्ठा स्थिति: मध्यम्‌ 
अस्य न केनचिद्‌ उपलब्यते , 

अथान--इसक्षण भंगुर अश्वत्ध वक्ष को अव्यय ( नित्य । 
कहते है| (यह पर्योय की अपेक्षा से क्षण भंगुर है. तथा द्रव्य की 
अपेक्ता नित्य ) यह संसार अनादिकाल से चला आ रहा हैं 
इसलिय यह अव्ययहे ॥१॥ इसका आदि भी नहीं है, अथात यहां 
से आरम्भ होकर यह संसार चल। है. एस किसी से नहों जाना 
जा सकता । इस प्रकार इसका अन्त भी कोई नहीं जनता कि 
इसका कब अन्त होगा यही अवस्था इसके मध्यकी हैं। क्‍योंकि 
अनादि पदाथ का अादद अन्त सहा होता हरा | इस प्रकार श्रात 
स्म्रति में ज्ञगत का नित्य माना है | इसी प्रकार अन्य अनक स्थल 


(६ ३6६ ) 

हैं जिनमें जगत की उत्पत्ति का स्पष्ट शद्दों में वा प्रबल युक्तियों से 
स्वंडन किया ह। यथ'--- 

प्रवा एव व! पिनगे य॒गे युगे लेग का मार; सद सो न 
युज्यते । ऋ० मं० १०।:४।१२ 

अर्थ--तुम्हारे पृवज पर्बत युगयुगान्तरोंसे स्थिर हैं, पूर्णोभि- 
लाष हैं, ओर किसी भी कारणस अपना स्थान नहीं छोड़ते। वे 
अजर, अमर हे ओर हरे वृक्षोंसे युक्त है । 

इस प्रकार जब वेदोंसे इस जगतक़ा नित्यत्त सिद्ध हो गया 
ता उसके कर्ताका प्रश्न ह। शेष नहीं रहता । 


._ मोमांसा और ईश्वर 
यदा सव्पिद नासीत्‌ क्वास्था तत्र गम्बताम | 
प्रजापतेः क वा स्थान कि रूप च प्रतीयताम्‌ ॥४५॥ 
ज्ञाता च कस्तदा तस्थ यो जनान्‌ वोधयिष्यति | 
उपलब्धेत्रिंना चतत्‌ कथमध्यव॒सायताम ॥ ४६ ॥ 
प्रवृत्ति: कथमाद्य। च जगतः स॑ प्रतीयते । 
शरीगदेविना चाम्यकथपिच्छापि सजने ॥४७॥ 
शरंरागतस्यस्यात्तस्योत्पत्तिन तत्कुता । 
तदूवदन्य :्रसंगो पणि नित्यं यद्तिदिष्यते ॥४८॥ 
प्राशिनां प्रायो दृःखाच्च सिसृक्षापस्यथ न युज्यते ॥७६॥ 
अभावाचानु कम्प्यानां नानु कम्पास्प लायते | 
सजेच शुभमेवेक मनुकम्पा प्रयोजितः ॥ ४२ ॥ 
साधन चास्य धर्म्मद़ि दा किचिन्न दिखने | 
न च निम्माधनः कर्ता कश्चिन्यु नति किच न !!४०।। 


संहारेच्छापि नेतस्यभवेद प्रत्ययात्मनः । 
र्‌ + 
न च केश्चिदो ज्ञातुं कदाचिदपि शक्यते ॥ ४७ ॥ 
न च तद्‌ वचने नवप्रतिपत्तिः सुनिश्चिता। 
असृष्टातपिश्च गे ब्ुयादात्मेश्व4 प्रकाशनातू ॥ ६० ॥ 
श्लाक वातिक अ० ३ 


भावाथ:--जगतके पूत्र जब कुछ भी नहीं था, तो वह इश्वर 
किस जगह रहता था। यदि आप कहें वह निराकार है, उसे प्रथ्वी 
आधदिके आधारकी श्रावश्यकता नहीं, तो निराक रमे इच्छा 
प्रयत्न किस प्रकार सिद्ध करोगे | क्यों कि सब व्यापक निराकारमें 
आगकाशवन्‌ क्रिया होना असंभत्र है। इसी प्रकार इल्‍्छा शरीरका 
धर्म है अशरीरीके इच्छा नहीं होती | अतः निराकार मानने पर 
ष्टिकर्ता सिद्ध नहीं हो सकता, यदि साकार और सशरीरी मानो. 
तो उसके लिए आधारकी आवश्यकता है, परन्तु प्रलयमे आधार 
रूप प्रश्वी आदि का आप अभात्र मानते है अतः यह प्रश्न हाता 
है कि वह रहता कईद्ां था। अच्छा यदि आपको प्रसन्न करनेके 
लिये हम यह मान लें कि इश्वरने जाका बनाया आप यह बतायें 
(ज्ञाता च कस्तद तस्य) कि उसको बनाते हुए किसने डेस्वा ( “को- 
ददश प्रथमं जायमानं इस बेद वाक्यका यह अनुत दे है) जिसने 
आकर जनतासे कहा कि इंश्वरने संसार बनाया है. यदि कहो कि 
किसीने नहीं देखा तो आ्रापने यह अन्धविश्वास केसे कर लिया. 
तथा च-आप यह भो बतानेकी क्ृपाकरे कि आखक्रिया क्रिसप्रकार 
प्रारम्भ हुह ओर किस स्थानसे प्रारम्भ हुई! यदि किसी स्थान 
विशेषसे तो इस विशेषताका क्‍या कारण हैं यदि सवंत्र एक साथ 
क्रिया प्रारम्भ हुई तो सप्टिका क्र न रहा। पुनः आप * आका- 
शाद्‌ बायु” आदि क्रम बताते हैं वह न रह सकेगा । ओर उस 


( इहट ) 


शान्त परमश्वरमें यह अशान्तिप्रद इच्छा ही क्‍यों उत्पन्न हुई । 

(कतरा पूर्व करा परायाः कथा जाता)यहइस वाक्यका युक्ति- 
पूबक अनुवाद है | तथा च सब व्यापक इश्वरकी क्रियास जगत 
का बनना असम्भनर हे क्याक जम प्रक्रार चुम्बक पत्थर लाहक 
चारों आर हानसे लाहा क्रिया नहीं कर सकता. इसी प्रकार पर- 
माणुओंके चारों ओर ईश्वरकी सत्ता होनेसे तथा सब ओर से 
क्रिया देनेसे परमाणु भी वहीं स्थित रहेगा | यदि कहो कि 
परमात्मा परमाशुओंके अन्दर भी व्यापक है इस लिये वह अन्तः 
क्रिया देत। है. ता भी परमाणुओंमें क्रिया न हो सक्रेगी. क्योंकि 
परमाणुओंके जो बाहर ईश्वर है वह अन्तः क्रियाका अवराधक 
है | अतः सर्ब व्यापक ईश्वर विश्वकों नहीं रच सकता । यदि 
कहो कि इश्वर सशरीरी एक देशी हे तो उस शरीगरका सष्टा कोन 
है । यवि उसका भी काई शरीरी करता है तो उसके शरारका कर्ता 
कौन है । इस प्रकार अनवस्था दोष आयगा। 


तथा च--काई भला आदमी किसीका दुःख देना नहीं चाहता 
पुन; इस दुःखमय जगतका रच कर अनन्त जीवोंको दुःख सागर 
में डाल दिया इससे उसका क्‍या लाभ हुआ । यदि यह 
इस दुःखसय जगत को न बनाता ता उसका क्या ब्रिगइढता 
यदि कहा उसका स्वभाव है तो बहू अपने स्वभाव को सुधार 
क्यों नहों लेता | यदि कहो कि यह इश्वरकी दय। है तो प्रश्न यह 
होता है कि यह दया किस पर दया नो दयनीय पर हाता हे. 
परन्तु प्रलयमें तो काई दयनीय नहीं था सवके सब सुखी थ. क्या 
सुखी जीवोंकों दुःखमें डालनेका नाम अनुकम्पा है। और यह 
दया दिग्कलाना ही उद्देश्य था तो सुखमय म स,स्‍की रचना करनी 
श्री क्या ऐसा करना उसकी शक्तिके बाहर था। यदि कहो कि 
सुख्य दुग्ब कमोनुसार जीव भोगता है ते ईश्वर बीचमे क्यो आ 


हे 


घधमका। क्‍या उसका अपना कोई स्वार्थ था । यदि कहा कि उसका 
स्वार्थ तो कुछ भी नहीं था. तो बिना प्रश्मोजनक वह इतना बखेड़ा 
क्यों करता है | मूर्ख सं मूर्ख भी बिना प्रयाजनके किसी काममें 
प्रचत्त नहीं होता है | यदि कहो कि यह उसकी क्रीड़ा अथवा 
लीला है, तो इस लीला अथवा खेलस स सार तंग आ। चुका है । 
अब बह कब तक बालक बना रहेगा । ओर कब्र तक एसी ही 

द्रीड़ा करता रहेंगा। अच्छा आप विश्व रचनाक बार+ कुछ उत्तर 
नहीं दे सकते तो यहीं बता दो कि वह प्रलय क्यो करता है। क्‍या 
बह काम करता करता थक्र जाता हैँ अतः तनत्न आराम करने 
लगता है. अथवा उसके साधन खराब हा! जात 6 उनका ठांक 
करने लगता है | यद्वि कहा कि यह भी उसका दयाका फल है. । 
तो आपको दयाके पारिभाषिक कुछ अन्य अर्थ करने पड़ेंगे ! 
क्या कि अब ता दयाका अर्थ संरक्षण हं। समझा जाता है संसार 
नहीं | तथा च--बनाना ओर विगाइना दो परस्पर विरुद्ध बातें 
हैं दानोंका एक दया प्रयोजन नहीं है| सकता अतः इंश्बर जगतका 
स हार क्यो करता है इसका आज तक कोई विद्वान उत्तर नहीं दे 
सका है । यदि कहा कि जगत बनानेमे वेद प्रमाण है. ता यह कहो 


कि वेद कथित पदार्थोका बेदके साथ संबन्ध है. या नहीं। यदि 
कहा कि सम्बन्ध नहीं है तब तो वेद असत्य भाषणके दोषी हैं | 
यदि कहा कि है. तो बेदोंके नित्य हानेस उन + पदार्थिकी नित्यता 
स्वयं सिद्ध हो गई . अतः जगत रचनाकी कल्पना युक्तिऔर प्रमाण 


से खंडित होनेके कारण मिथ्या है | तथा च वेद बनाने वाले ने 
अपनी प्रशंसा प्रगट करनेके लिय उन वाक्योका नहीं लिखा इसमे 
क्या प्रमाण है । तथा च मीमांसा दर्शनके भाष्यकार श्रीमत्पाथ 
सारथि मिश्र. अ ? पाद, * अधिकरण., ५ को व्याख्या करत हृय 
लिखते है कि-- 


( ४०० ) 


“न चसर्गादीनां, कश्चित्‌ कालो5स्ति सदा ईदशमेव- 
जगदिति दृष्टानुसारादवंगन्तुमुचितम्‌ । न तु सकालो5भूत्‌ 
यदा सर्वधिदंनासीदिति, प्रमाणाभावत्‌ ।” 

अर्थ:--इस विश्व उत्पनत्तिका कोई, एक समय नहीं है. न कोई 
ऐसा समय था कि जब यह सब कुछ नहीं था। क्योंकि इसमें कोई 
प्रमाण नहीं है । आगे इस बिद्वान ने जगत कत्तोके खंडनमें अनेक 
प्रमाण दिये 


ईश्वर उत्तन्न हुआ 

अथब बेद म॑ लिखा है कि-- 

सवा अब्ठो5जायत, तस्मादहरजायत | (१३।४।७१) 

अर्थ--वह परमात्मा दिनसे उत्पन्न हुआ ओर दिन परमात्मा 
से उत्पन्न हुआ । 

स्व राज्या अजायत, तस्माद्‌ रात्रिरजायत॥ २ ॥ 

अर्थ--परमात्मा रात्रि से उत्पन्न हुआ ओर रात्रि परमात्मा 
से उत्पन्न हुई । 

सवा अन्तरिक्षादजायत, तस्मादन्तरिक्षमजायत । ३ | 

अर्थ--वह्‌ परमात्मा अन्तरिक्ष से उत्पन्न हुआ ओऔर 
धअन्तरिक्ष परमात्मा स उत्पन्न हुआ। 

सव बायोरजायत तस्माद वायुर जायत || ४ ॥ 

अथे--बह इंश्वर वायु से उत्पन्न हुआ और वायु उससे 
उत्पन्न हुआ । 


(५ ४०१ ) 


नि 

से दिवो5जायत, तस्माद्‌ धोरध्य जायत ॥ ४ ॥ 

अर्थ--वह परमात्मा म्वर्ंस उत्पन्नहुआ ओर स्तर परमात्मा 
से उत्पन्न हुआ । 

च््‌ 

स वे दिग्म्योडजायत, तस्पाद्‌ दिशोजायन्त ॥| ६ ॥ 

अर्थ--वह्‌ परमात्मा दिशा से उत्पन्न हुआ ओर दिशाए पर 
मात्मा से उत्पन्न हुई | 

है [#. 

सच भूम रजायते, तम्पाद्‌, भाग रजायत | ७॥ 

अर्थ वह ईश्वर प्रथ्व्री से उत्पन्न हुआ ओर प्रथ्बी परमात्मा 
से उत्पन्न हुई । 

सवा अग्ने रज्जायत, तस्मादग्रिरजायत ॥ ८ ॥ 

अर्थ--वह परमःत्मा अप से उत्पन्न हुआ, ओर अप पर- 
मात्मासे उत्पन्न हुई। & 

सवा अदृभ्यो5जायत, तस्पादापो5जायन्ते ॥ ६॥ 

अर्थ-बह परम,त्मा प.नीसे उत्पन्न ६ आ और पःनी परमात्म 
से उत्पन्न हुआ। 

उपरोक्त प्रमाणों से सिद्ध है, कि घदिक व'द्रमय में जो 
प्रकरण जगत रचता परक प्रतीत होते हैं। वे वास्त्रत्न में स॒ष्ट 
रचना के विधायक नहीं हैं. अपतु वे अर्थ बाद मत्र हैं। जिसका 
वरणुन विस्तार पूबक आगे किया जाथगा । यदि ऐसा न मानें तो 
अथववबेद के कथनानुसार परमेश्वरकी भी उत्पक्त माननी पड़ेगी। 
तथाच अन्क स्थान पर इस शरीर-रचना का वणन श्र/लंकारिक 
$ हे 2 श्र कक हे ०] 
ढंग से किया हे, छससे र., ६ चनाका रूम सा दा जता है। 

5 


( ४०६२ ) 


सारांश 


सारांट यह है कि वर्तमान इंश्वर की कल्पना न बंदिक हें 
आर न युक्तिपूवक ही हे । बेंदिक साहित्य सें जा भी वणन 
श्राप्न होता है बह सब आलंकारिक वर्णन हैं, उससे न ता ईश्वर 
का कर्ठेत्व सिद्ध हाता है तथा न सृष्टि उत्पत्ति का ही। हम इस 
विषय में कुछ बेदिक उदाहरण उपस्थित करते हैं । 


अथवंबंद के कां० ९१ में एक ब्रह्मचय सूक्त हे. उसमे 


लिखा कि-- 
ब्रह्मचारिण पितरोदेवजनाः पृथक्‌ देवा. 
अनुसंयन्ति सर्वे | गन्धर्वा एनमन्वायन त्रयखिशत्‌ 
त्रिशतः पट सहस्राः। अथवे० ११।५ 

इयं समित्‌ प्रथिवीद्योद्धितीयों चान्तरित्त॑ सामधा प्रणाति।४। 
आचायस्ततक्ष नभसी उभे इसमे | ८ ॥ 
अथात्‌ , पितर, देव, गन्धर्व आदि सव जअह्ायचारी के अनुकूल 


रहते हैं। तथा ६२३३ देव इस ब्रह्मचारी के पीछे पीछे फिस्त 
हैं । आदि 


इसकी यह प्रथिबी पहली समिधा ( हवन कग्न की लकड़ी ) 
के 5 कप से हे 
है तथा थी. दूसरी समिधा है और अन्तरिक्ष तीसरी समिधा है | 


आचाय ने प्रथिवी और अन्‍्तरिक्ष लोक को बनाया हैं | 
इत्यादि मन्त्र सब अथवाद मात्र है | क्योकि न तो सम्पर्ण देव 
ही ब्रह्मचारों के पीछे पीले अन्ारा राग्दों की तरह चूमते फिरत 


है आर नहीं आवयाय ने प्रधवी आदि लाको करा निमाग 
'कया है । तथा न प्थ्िबी की समिधाये बनाई जाती हैं। उस सन्त्र 


( ४८३ ) 


का प्रयोजन केबल बह्यचारी की ओर आचाय की प्रशंसा करना 
ही है| अतः यह अर्थवाद हैं । 
थिवी णे हे 

अनड्वानदाधार प्ृथिवीसुतद्याम्‌ । अथर का २४खू० १११ 

अथान छकड़ा खींचने वाले बेल ने प्रथिवी द्यो व अन्तरिक्त 
आदि लाको को घारण किया | आय समाज के सप्रसिद्ध विद्वान 
पं> राजाराम जा ने लिखा कि “यह सूक्त अनडवान ( छऋकड़े को 
खीचने वाल की ) स्तुति में है ।” 

अथव॑बेद कां०, ४ सू. २० में ओपधि की स्तुति है । 

तिम्रो द्विस्तिस्रः प्रथिवीः पट चेभाप्रदिश! पृथक । 

लयाहंँ सर्वाभूतानि पश्यानि देव्योपधे ॥ २ ॥ 

श्रोत--ह औषधे, तेरे प्रताप से में सम्पूर्ण लोकों तथा 

संपूर्ण दिशाओंमें देख । यहां औपधिका इतना प्रताप बताया गया 
हे । इसी प्रकार अन्य स्थानों में भी उन उन पदार्था की स्तुति मात्र 
है । मीमांसकों की परिभाषा में इसी को अर्थवाद कहते हैं । 

नोट-- आर्य विद्वानोंने मन्त्र ८ के भावार्थमें लिखा है कि-- 
“प्रथिवी आदि बनानेका भावार्थ हे कि आचायने उपदेश द्वारा 
इनका प्रकाश किया ।' 

यदि बनाने (उत्पन्न करने) का यही अग्रिप्राय है तो पुरूष 


सूक्त हिग्ण्यगर्भ व स्क्रम आदि सूक्तों का भी यही भावाथ मानकर 
वहां भी उपदेश द्वारा प्रकाश अर्थ करना चाहिय। 


न + र्कैः शा नन न 


६ ४०४ ) 


लोफमान्य तिलफछ ओर जगत 
लोकम न? तिलक महोदय स्वयं लिखा हैं. के-- एक ओर 
प्रश्न उप स्थत होता है कि मनुष की इन्द्रियका देखने बला यह 
सगुण दृश्यु,निगुण परजक्षमें पदल पहल किस क्रमसे कब्र अर 
क्यों दीखने लगा | अथव! यहा अर्थ व्यावहारिक भाषामें यू. कहा 
जा सकता हैं. कि--नित्य और चिदहूपों परमेश्वरने नाम रूपात्मक 
बि गशों और जड़ खूष्टि कब और क्यों उत्पन्की ? परन्तु ऋग्वेद 
के नासदीय सूकमें जवा कि तचण॒न किया गया है यह विषय सनुष्य 
के लिये ही नहीं अ पेतु देवताओंक लिये भी अगम्य है ।” गाता 
रहस्य, कम वियाक ओर आत्म स्तातंत्रय, अधिकार | छू० २६३। 
सत्यत्रत सामश्रमी 
आप निरुक्तालोचनमें लिखते हैं कि--.. 
वस्तुतो बेदिक सृष्टि विवर्णानि तुपायों रूपकाण्येवेति | 
तदेव आदि सृष्टिकाल निर्शेयो न कदाति भूरो भवति- 
भविष्यति वेति निद्ध.न्तः अतझत्र श्रूयते भ्रुवाद्यों धुता पृ थित्री 
घ्रुतासः पदताइमे | ध्रुव विश्वपिद जगत ध्रुताराजा विशा- 
पयम्‌ू ऋ० १०। ४१३ कोददश प्रथम जायपानम्‌ ॥ 
ऋ० १(१६४।४ सिद्धाद्यों सिद्ठा पृथित्री भमिद्धयाकाशम ॥ 
पा० भा०१।१।१ इत्यादयश्व मिद्ध शब्दस्य चेदनित्यार्थता 
यथा अर ह पम्पशापां मगवानूततंज लेः नित्यपर्यापवाचकः 
सिद्धशब्द। । इति!! 
अर्थ--बरस्तवम स्रष्टि विषपक्र जो वदोम वन है बह सब 
रूपकोमें कहा गया है ' अतः सृष्टि कब्र आरम्भहुई इसका निर्णय 


( ४०४५ ) 


न कभी हुआ ओर न कभी होगा यद निश्चित सिद्धान्त है। शबा 
वेशेंमें ही सष्टि उत्पत्ति अदिका विरोध पाया जाता है, यथा 
अ्वाद्यों यह शुत के प्‌ थियो लोह आरिे सत्र नित्य हैं तथा थे 
'कोददरा प्रथमं जापमानय्‌ इप्त जग को उत्पन्न होते हुये किसने 
देखा है । तथा महाभाष्यमें भा सिद्ध ययों' आदि कहकर प्रथित्री 
आदि सब लोकोंका नित्य माना है | तथा सिद्ध शब्दका नित्य का 
पयोयवाची कहा है। 


श्री पंड़ेय रामाततार शर्म 


“प्रृथित्री स्त्रग ओर नरक के उपयुक्त विचारोंके रहते भी 
संहितामें सृष्टि परक स्पष्ट विवरण नहीं मिलते। इस सम्बन्धके 
जो कुड्ड कथन रूपझरोंमें कथित हैं. उनके शा ब्दुक अर्थों से निश्चित 
अभिप्राय आज निकालना कठिन हैे। मन्त्रोमें पिता माताके द्वारा 
खजनके सरश्य उल्लेज्न हैं। और जिन देवत ओंसे विश्वका घारण 
किया जाना त्र्शित है उनकी भो उत्पत्तिक्रे संकेत दिये गये हैं । 
पुरुष हिरएव्गभ, प्रज्ञाप/ते, उत्तनपाद आदि सूक्तोंमें जा बिखरी 
रायें हैं उनमें ख्टि जिपपक्र अम्फुट बलतें हैं । जिनको अ घार बना 
कर ब्राक्षग॒कालमनें प्रथित्र के चननेके सम्बन्ध में वराह, कच्छप, 
आदिके आरुपान उपन्यस्तर किये गये ।? (भारतोय ईश्व राव) 


श्री स्वा० विवेकानन्द जी 


“यह संसार किसी विशेष दिनको नहीं रचा गया। एक ईश्वर 
ने आकर इस जगतको सृष्टि को, इसके बाद बह सो रहे यह 
कभी नहीं हो सकता ।” प्र० ८ ' तथा च हम देख चुके हैं कि 
इस सट्टिफो बनाने वल्ा ठपक्तिगत इश्वर मिद्ध नहीं किया जा 
सकता है| आज कोई बच्चा भो क्या ऐसे ईवरमें विश्वाप करेगा ? 
एक कुम्हार घड़ा बनाता है. इसलिये परमेश्वर भी यह संसार 


( ४०६ ) 


बनाता है--यदि एसा है तो कुम्हार भी परमेश्वर है। ओर यदि 
कोई कहे कि ईश्वर बिना सिर, पेर और हाथोंके रचना करता हे. 
तो उसे तुम वेशक पागलग्बाने ले जा सकते हो। 7० ५० ( आप 
के भारतमें दिये गय पाँच ठयास्याल ) 

श्री शंकराचायं और जगत 

भारतके महानाचार्य श्री शंकराचार्य जी ने उपनिषद भाष्यमे 
लिखा है कि-- 

“यदि हि संवादः परमार्थ एवाभूत्‌ एक रूप एवं संवाद: 
सर्व शाखास्व श्रोप्यत विरुद्धानेकर प्रकोरण नाभ्रोप्यत | 
श्रयते तु तस्मान्न तादथ्य संबादः श्तीनाम्‌ | तैथोत्पत्ति 
वाक्यानि प्रत्येतव्यानि कल्पसग भेदात्संवाद श्रुतीनामृत्पत्ति 
श्रतिनाच ग्रति सगंमन्यथात्वमिति चेत्‌ ९ 

न, निष्प्रयांजनस्वाद यथोक् बुद्धयवतार प्रयोजन व्यति- 
रेकेण नहन्य प्रयोजनत्व॑ संवादोतत्ति श्रुतीनां शकय कल्पृ- 
यितुम्‌ | तथालप्रतिपत्तये ध्यानाथमिति चेन्न, कलहोत्पत्ति 
प्रलयानां ग्रतिपत्तरनिष्टचात्‌ । तस्मादुर्ल्पात्त आदि श्रुतय 
आात्मेकत्व बुद्धथवतारायणिव नास्यार्थाः कल्पयितुयुक्का)। 

( प्राए्डक्य० गो का० १) 


थर--शास्त्रोमें देवासु र स ग्राम तथा इन्द्रियोंका और प्राणा 
का परस्पर सम्बाद व कलह इसी प्रकार सृष्टि उत्पत्ति आदिका जा 
कथन है वह प्रत्यक वेदिक सुूक्तोंमें ओर ब्राद्मणोंमं एवं उपनिषद्‌ 
आपदिमें परस्पर इतना विरुद्ध है कि उसकी संगति किसी प्रकार 
भी नहीं लग सकती । इसपर प्रतिवादीन शंका की कि क्‍या यह 


( ४०७ ) 


उत्पत्ति आदिकी कथन करने वाली श्रतियां मिथ्या हैं ? इसका 
उत्तर आचाय देते हैं कि--यह सम्बाद अथवा उत्पत्ति आदि 
वास्तविक हाते ता सम्पूर्ण शास्त्रोंमें एक ही प्रकारका वर्शल उप- 
लव्ध हाता. परस्पर विरुद्ध कथन कभी न श्राप्त होता । परन्तु पर- 
स्पर विरुद्ध लख मिलता है अतः यह सिद्ध हे कि इन श्रतिओंका 
अभिप्राय यथा श्रत अथमे नहीं है । इसी प्रकार सप्टि उत्पत्तिका 
कथन करने वाली श्रतियोंका प्रयोजन भी सष्टि उत्पक्तिका कथन 
करना नहीं हे इस पर वादि पुनः प्रश्त करता है कि--यह विराधी 
श्रतियां प्रथक सग्की प्रथक प्रथक स्रष्टि उत्पत्तिके प्रकारकां कथन 
करती हैं । यदि ऐसा मानें ता ? 


इसका उत्तर आचार्य देत हैं कि--यह कल्पना ठीक नहीं 
क्योंकि उन कल्पों के कथन का प्रयोजन नहीं है । अतः यह 
कल्पना निष्प्रयोजन है। अतः यह सिद्ध हे कि इन श्रतियों “का 
प्रयोजन एक मात्र आत्मा ववोध कराना है । प्राण संवाद ओर 
उत्पत्ति श्रतियों का इससे भिन्न काई उद्देश्य सिद्ध नहीं हा। सकता 
शेप कल्पनायें निराधार और व्यर्थ हैं | यदि ध्यान के लिये 
उपरोक्त बिरोधी श्रुतियां मानी जायें तो भी ठीक नहीं । क्योंकि 
कलह. उत्पत्ति आदिका आदर्श नहीं कहा जासकता । तथा न यह 
किसी का इष्ट ही हे! अतः सृष्टि उर्त्पत्त कथन करने वाली 
श्रतियों का अभिप्राय सृष्टि की उत्पत्ति बताना नहीं है. अपितु उन 
कथानकों से आत्मभाव वाध कराना है | तथा च ऐतेरेय उपनषिद 
भाष्य में आचार्य लिखने हैं कि-- 


'अत्रात्माववोधमात्रस्य विवज्षस्रान्‌ सर्वोष्यमथंवादः । 


अथान खष्टि उत्पत्ति का बनाने वालों श्रुतियों का अभिप्राय 
आत्माववाध कराना हे | असनः यह सच कथन अथ बाद सात 


( छे०्ट ) 


है। अथोत आत्मा की स्तुति मात्र है । अभिप्राय यह है कि सृष्टि 
तो जेसी है बेसी ही है परन्तु इसकी उत्पत्ति और प्रलय का कथन 
बास्तविक नहीं हे। उत्पत्तिका कथन करने वाली अतियोंका केवल 
आत्मा की स्तुति करके अत्मक्षान में अभिरुचि उत्पन्न करना 
प्रयोजन है । 
सृष्टि विषयमें अनेक वाद 

इच्छ॑ति कृत्रिम॑ सृष्टियादिनः सत्रमेव॒मिति लोकम्‌ | 
कुरस्नं लोक महेश्वरादयः सादि पर्यन्तम्‌ ॥ ४२ ॥ 

व्याख्या-सष्ट के बाद बले सब लोक को ( सम्पूर्ण जगत्‌ 
फो ) कृत्रिम ( स्था हुआ ) मानते हैं, उनमें से महेशरादि से 


सृष्टि की उत्पत्ति मानने वाले सृष्टिवादी हैं, थे सम्पूण लोकको 
थांदि और अंत वाला मानते हैं । 
पानीश्वरजं केचित्‌ केचिन्सोथामि संभव॑ लोकम्‌ | 
द्रव्यादिषद्घिकल्प जगदेतत्वेचिदिच्छन्ति ॥ ४३ ॥ 
व्याख्या--मानी ईश्वर ( अहंकारी ईश्वर ) में ईश्वर हूं ऐसे 
इश्वर से लोक उत्पन्न हुआ है, ऐसा कितनेक मानते हैं कितनेक 
सोम ओर अप्ि से जगत की उत्पत्ति मानते हैं, ओर कितनेक इस 
जगत को द्रव्यादि घट विकल्प रूप मानत हैं साई दिखात हैं । 
द्रव्यगुणकम सामान्ययुक्रतिशेष॑ कशाशिनस्तत्वम्‌ । 
वशेषिकमेतावत्‌ जगदप्यतावदेतावत्‌ ॥ ४४ ।॥ 
व्याख्या--प्रथिव्यादि नव प्रकार का द्रव्य, शठ्दाद चोबीस 
गुण उत्क्लेपादि पांच प्रकार कर्म, सामान्य द्वि प्रकार समबाय 
एक, ओर विशेष अनन्त, यह षद पदार्थ कणाद्‌ मुनि का तत्व 
है. बशेषिक मत भी इतना ही है ओर जगत्‌ भी इतना ही है । 


( ४०८ ) 


सयत्क्म्मों नाम | एतद्रेरूप कत्वा प्रजापतिः प्रजा असृ- 
जत यत्सृजता करोत्‌ तथदकरोत्तस्पात्कृम्मं: कश्यपों वे 
कूम्मस्तस्मादाहुः सर्वाः प्रजा काश्यप्य इति-श-कां-७ 
आ० ४ ब्रा०-१ कं- 

भंवाथ:--( स यत्कूर्मा नाम ) जा कूस्म नाम से वेदों में 
प्रसिद्ध है सो ( एत्तद्ें रूपं छृत्वा प्रजापति) एतन अथीत्‌ 
कूम्मं रूप को धारण करके प्रजापति परमेश्वर ( प्रजा अखजत ) 
प्रजा का उत्पन्न करते हुए ( तथ्द करोन ) वे अ्रज्भपति, जिससे 
सम्पूणा जगन्‌ को उत्पन्न करते भये (तस्मात्कूमः ) तिसी से 
कूम्म॑ कहे गये हैं (कश्यपा त्र कूम्म: ) बे-निश्चय करके 
वही क्रूस्म कश्यप नाम से कहे गये हैं ( तस्मात्‌ ) तिसी से 
(आहुः) सम्पूर्ण ऋषि लोक कहते हैं कि ( सबो: प्रजा; काश्यप्य- 
इति ) सम्पूर्ण श्रजा कश्यप की हं। है । 


तथा कितनेक कहते हैं कि, यह सर्व जगत मनु का रचा है 


तथाहि शतपथ ब्राह्मण 
रु ४ + 
पनवे है वे प्रातः अवनेग्यध्रुट्कमाजहुय थ्द पाणिभ्या- 
पवने जनाया हरन्ति एवं तस्था बने निज्रनस्य प्रत्स्यः 
पाणी आपेदे ॥ १ ॥ 


भावार्थ--मनु जी के प्रति प्रातःकाल में भ्रत्यगण ( नोकर ) 
हस्त धोने को और तपण के लिय. जल का आहरण करने भये 
तब मनुजीने जसे इतर लाक वदिककम निष्ठ पुरुष, इस अबवनेग्य 
जलको नर्पणा करनेके लिय अपने दोनों हाथों करके प्रहण करते 
इसी. प्रकार तपंण करते हुए मनुजीक हाथ मछलीका बच्चा 
मत्म्य अकस्मान्‌ आगया. नव उसको देख कर मनु जी सोचने 


( ४१० ) 


लगे, ताबदेव मनुजी के प्रति मत्स्य कहने लगा कि, हैँ मनु ! 
तू मेरा पालन कर, ओर हे मनु ! मैं तेरा पालन करूँगा 
तब उस सत्स्य को मनुष्य वाणी सुन आश्चयं मान कर मनु जी 
बोले कि तू काह से मेरी पालना करगा, क्योंकि तू तो महा तुच्छ 
जीव है, तब मत्स्य ने कहा कि हे राजन ! तू मु छोटा सा 
मत सममभ, यह सम्पूर्ण प्रजा जा कुछ तर देखने में आती हे, सा 
यह सब बड़े भारी जलों क समूह में डूब जायगी, कुछ भी न 

हेगी, सो में तिस महा प्रलय कालके जल समूहसे तरा पालन 
करू गा, अथात्‌ उस प्रलय काल के जल में में तुक का नही डूबने 
दगा | तब मनु जी बोले कि. हे मत्स्य तेरा पालन किस प्रकारस 
होगा, सो भी कृपा करके आप ही बताइये । 


तब मत्स्य ने कहा कि, जब तक हम लोग छोटे रहते हैं. तब 
तक बहुत से पाषी प्रजा धीवरादि हमारे मारने वाले होते हैं 
ओर बड़े २ मत्स्य ओर बड़ी २ मछलियां छोटे + मत्स्य और 
छोटी २ मछलियां को निगल जावे हैं. इससे प्रथम समय ते मेर 
को अपने कमंडलु में रखलीजिय, तब मनु जी ने उस मत्स्य का 
कमंडलु में जल भर कर रख लिया. सो मत्स्य जब उस कमंडलु से 
भी अधिक बढ़ गया, तदनन्तर सनुने पूछा कि, अब आपका 
मैं केसे पालन करू? तब सत्स्य ने कहा कि हे राजन ! एक बड़ा 
गरता वा तालाब वा नदी खुदाकर उसमें मुझका पालन कर, सो 
मत्स्य जब नदी से भी अधिक बढ़ गया तब फिर मनु जी ने पृछा 
कि, अब में तुम्हारा केसे पालन करू ? तब मत्स्य ने कहा कि 
हे राजन ' अब मुभका समुद्र में छाड़ दीजिय, तब मे नाश रहित 
हो जाऊंगा | यह सुन कर मनुजा ने उस नदी को खुदा कर समुद्र 
में मिला दिया. तब बह मत्स्य समुद्रमं चला गया । 


सो मत्स्य प्नुड्में जाते ही शीघ्र ही बड़ा भारी मत्स्य हा 


( ४९११ ) 


गया, और सो फेर उससे भी बहुत बड़ा क्षण £ में बढ़ने लगा। 
तदनन्तर वो मत्स्य राजा मनु से जिस वर्षकी जिम नतिथिकों 
वो जलोंका समूह झ।ने वाला था. बतला कर कहता हुआ कि, 
जब यह समय आगे तब हे राजन ? तुम एक उत्तत नाव बनवा 
कर, और उस नावमें सवार होकर, मेरो उप|तना करना; अथोत्‌ 
मरा स्मरण करना । जब सो जलोंका समूह आ।वेगा तब मैं तरा 
नोकाके पास ही आजाऊंगा, और तब फिर में तेरा पालन करूंगा। 


मनु जी तदुक्त ऋ्रमसे उस मत्स्यको धारण पोषण कर समुद्र 
में पहुंचात भये, सो मनु जिस तिथी और जिस संबनमें नाव 
बनवा कर उस मत्स्य रूप भगवानको उपासना करते मये । तद 
नंतर सो मनु, उन जलंके समूहको उठा देख कर नांवमें आरूढ़ 
हो जाते भये, त्तव वह मत्स्य तिस मनु जीके समीप आकर ऊपर 
का ही उछले, तब मनु जीने उन मत्स्य भगवानको उछलते हुये 
देखा. तब मनु जी तिस मत्स्यके अंगमें अपना नोकाका रस्सा डाल 
देते भय्रे. निस करके वह मत्स्य नौकाकों खींचते हुये उत्तर गिरी 
(हिमालय) नामक पब॑तके पास शीघ्र ही पहुंचा देते भय । 

पबतके नीचे नोका को पहुंचा कर मत्स्य कहते भये कि, 
है राजन ? निश्वय करके में तेरे को प्रलय जल में इबनेसे पालन 
करता भया हूं, अब तम नोकाको इस वृक्षके साथ बांध दीजिये 
तुम इस पवतके शिखर पर जब तक जल रहे तब तक रहना. 
आर इस रस्सेको मत खोलना, फिर जब कि यह जज पवब॑तके 
नीच जेसे २ उतरता जाये तैसे २ ही तुम भी पवनके नीचे उतरते 
आना, एसे मनुर्जाके प्रति समझा कर मत्त्प्र जी जलमें समा गय 
ओर सा मनु जा भी मत्स्य जाके कथनानुकूल जसे ० जत्न उत- 
रता गया तेंसे २ उस जलके अनुकूत हैं। पत्रतके नीचे २ उनरत 
आय. सो भी यह केवल पबंतके ऊपरसे एक मनुका ही जा नीचे 


( ४१२ ) 


अवसपंण श्रथोत अवतरण हुआ, सो एक मनु ही उस सृष्टिमें से 
बाकी बच, आर सन्पृण अजाजलसमूहम हा लयहागई; तब फर 
सनु जान प्रजाक रचनाथ पयाज्ञाचन कर तपानुएान किया इसा 
से यह प्रजा मानवा नामस अब गो ल द्वह। 


आर कितनक एसा सानत हे कि यह तानों लाक दक्ष 
प्रजापति ने कर हैं । 


केचित्पराहुमू तिख्रिधा गतिका हरि! शिवों ब्रह्मा । 


शंभरुत्रीजं जगतः कर्ता विष्णु क्रिया ब्रह्मा | ४६ ॥| 

व्याख्या--कितनेक कहते हैं कि एक ही परमेश्वर की मूर्तिकी 
नीन गनियां हैं हरि (विधातु)१. शिव>, और न्रह्मा३, तिनुमें शिव 
तो जगनका कारण रूप है, कर्त्ता विष्णु हैं ओर क्रिया त्रह्मा है । 


वेष्णव केचिदिच्छ॑ति केचित्‌ कालकृत जगत्‌ । 
ईश्वर प्रेरित केचित्‌ केचिदृत्क्मविनिर्मितम्‌ ;। ४७ ॥ 


व्य|ख्या--कितनेक मानते हैं कि यह जगन विष्णुमय, वा 
विष्णुका रचा हुआ है, ओर कितनेक कालकुत मानने हैं और 
कितनेक कहते हैं कि कि जो कुछ इस जगतूम हो रहा है. सो 
सव. इश्वर की प्रेरणा से ही हो रहा है और कितननेक कहते हैं 
यह जगन्‌ ब्रह्मा ने उत्पन्न करा हे । 

अव्यक्प्रभवं॑ सव विश्वपिच्छन्ति कापिलाः | 

विज्ञप्ति मात्र शुन्यं च इति शाक्पस्प निश्चय! ।४८॥ 

व्याख्या--अव्यक्त । (प्रधान प्रकृति) निस अव्यक्तसे स्व 
जगन उत्पन्न हाता है. ऐसे कापलके मतके मानने वाले मानने हें 
आर शाक्य मुतिके सन्‍्तातीय विज्ञानादेत क्षशिक रूप जगत 
सासत और कितनक निसके सल्‍्तानीय नर्च जगवको णन्‍्प ही 
भाजलत :. । 


( ४१३ ) 


५ पैर 

पुरुष प्रभवं केचित्‌ देवात्‌ केचित्‌ स्वभावतः | 

अज्षगत्‌ क्ञरितं केचित्‌ केचिदण्डोद्भवं महत्‌ ॥ ४६ ॥ 

व्याख्या--कितनेक. पुरुषसे जगत उत्पन्न हुआ मानते हैं 
अथवा पुरुष मय सर्व जगन मानते हैं, “पुरूष एबेदं सर्व मित्यादि 
वचनान्‌” ओर कितनेक देवसे. और स्वभाव जगत्‌ उत्पन्न हुआ 
मानते हैं ओर कितनेक अक्षर ब्रह्मके क्रनेसे, अथान्‌ मायावान 
हानस जगन्‌ की उत्पत्ति मानने है 'एकाहं बहुस्यामिति वचनान! 
ओर कितनेक अंडेसे जगत॒की उत्पत्ति मानन हैं । 


यादच्छिकपिदं सब केचिदूभूत विकारजम्‌ ! 

केचिच्ानेक रूप॑ तु बहुधा सं प्रधाविता। ॥ ५० ॥ 

व्याख्या-- कितनेक कहते हैं. कि यह लोक यहच्छा अथान 
म्वतो हों उत्पन्न हुआ है, ओर कितनेक कहते हैं. कि यहजगत्‌ 
भूतों के विकार से उत्पन्न हुआ है ओर कितनेक जगन्‌ का अनेक 
रूप ही मानत है. ऐसे बहुत प्रकार विकल्प सप्टिबिषय में लोकों 
ने अज्ञानवश में कथन करे हैं । 


“तरध्णवास्ताहु+- 
जले विष्णु) स्थले विष्णु राकाशे विष्णु मालिनि | 
किष्णु पालाकुले लोके नाम्ति कि चिद्‌ वेष्णवम्‌ ।|४१ 
ठयाख्या--वेष्णब सतवाल कहने हैं कि--जल में भी विधा 
हे, स्थलमें भा विष्णु हे ओरआकाशमे भा जो कुछ दे. सो विष्णु 
कीही माला-पंक्ति है! सब लोक विष्णु की ही माला-पक्ति करके 
आकुल अथात भरा हुआ है| इस वास्त इस जगत में ऐसी कोई 
भी वस्तु नहों है ज्ञाकि विष्णु का रूप नहों हे. । 


( ४९४ ) 


“कालवादिनथाहु--- 
कालः सृजति भूतानि कालः संहरते प्रजाः 
काजः सुप्तेषु जागति कालो हि दुरतिक्रपः ॥ ६१ ॥ 
व्याख्या-- कालवादी कहते हैं कि--काल ही जीवों को उत्पन्न 
करता है ओर काल ही प्रजाका स हार करता है, जीवोंके सूते हुए 


रक्षा करण रूप काल ही जागता है. इस वास्ते काल का उल्लंघन 
करना दुष्कर है । 


_कन_ 


“ईश्वर कारणिकाशाहु-- 


6 
प्रकृतीनां यथा राजा रक्षाथेमिह चोद्यतः । 
तथा विश्वस्य विश्वात्मा स जागति महेश्वर! ॥ ६२॥ 
व्याख्या--ईश्वरको कारण मानने वाले कहते हैं. कि जेसे 
प्रजाकी रक्षाके वास्‍्ते राजा उद्यत है तेसे ही सर्व जगनकी रक्षाके 
वास्त विश्वात्मा ईश्वर जागता है। 


“ब्रह्मवादिनश्रा हु -- 


आसिदिद तमोभूतमग्रज्ञातम लक्षणम्‌ । 
अप्रतथ्यमजिज्ञेयं प्रसुप्तमिव सवंतः । ६४ ।॥ 


व्याख्या-त्रद्मवादी कहते हैंकि इदं यह जगत तममें स्थित लीन 
था प्रतय कालमें सूदम रूप करके प्रकृतिमें लीन था. प्रकृति भी 
ब्रह्मात्म करके अव्यक्त थी अथान अलग नहीं इस वास्ते ही अप्र- 
ज्ञातं प्रत्यक्ष नहीं था, अलक्षणप अनुमानका विषय भी नहीं था 
अप्रतक्यम तकयितुम शक्‍्यम्‌ , तक करने योग्य नहीं था, वाचक 
स्थूल शब्दके अभावसे इस बास्ते ही अविज्ञेय था अथापत्तिके भी 


( ४११ ) 


अगोचर था, इस वास्त सव झोरस सुप्तकी तरें स्वकाय करणोमें 
असमर्थ था । 
“सांख्याश्रा हु।/-- 
पंच विध पहाभूतं नाना विध देहनाप संस्थानम्‌ । 
अव्यक्त सम॒त्थानं जगदेतत्‌ केचिदिच्छन्ति | ६८ ॥ 
व्यरस्या--सांख्य मत वाले कहते हैं कि--पाँच प्रकार के महा- 
भूत. नाना प्रकारका देह, नाम, संस्थान ( आकार ) ये सर्वे 


अब्यक्त प्रधान से ही समुत्थान ( उत्पन्न ) होते हैं, श्रथौत जगदु- 
त्पत्ति प्रधान से मानते हैं । 


“शाक्याश्राहु। -- 


विज्ञप्ति मात्रमेवेत दसमर्थाव भासनात्‌ । 
यथा जैन करिष्येहं कोशकीटादि दर्शनम्‌ ॥॥ ७४ ॥ 


व्याख्या--बोद्ध मती कहते हैं कि--जो कुछ दीखता है. सो 
सर्व विज्ञान मात्र है, क्योंकि जो दीखता हे सा असमथ होंके 
भासन होता है श्रथांत्‌ युक्ति प्रमाणों से अपने स्वरूपकों धारने 
समर्थ नही है. ह जैन ' जैस तू कहता है कि. में कोशकीटकादि 
का दर्शन करता हूं वा करूंगा. परन्तु यह जो तुमको दीखता 
सो उाधाधि करके भान होता है, न तु यथार्थ स्वरूप से । 


(पुरुष वादिनथाहु-- 
पुरुष एवेद » सब यदूभूत ये भाव्यम्‌ । 
उतामृत स्वस्येशानी यदन्नेनाति रोहति ॥ आदि 
व्याख्या--पुरुषबादी कहने हैं. कि-पुरुष, आत्मा, एक्शब्द 


( ४९१६ ) 


अबधारण में है, सो कर्म ओर प्रधानादि के व्यच्छेदार्थ है. यह 
सब प्रत्यक्ष वतेमान सचतनाचतन वस्तु इद्‌ २५ वाक्यालंकारमें, जा 
कुछ अत्तीत काल में हुवा, ओर जो आगे हाबेगा. मुक्ति ओर 
संसार सो सब पुरुष ही है, उत्तशब्द अपि शब्दार्थ और अपि शब्द 
समुच्जय विष हैं। अमृतस्य-अमरण भव (मोक्ष ) का इशान 

प्रभु है । यदिति यक्त्वेति च शब्द के लोप होने से जो अन्नेन आहार 
करके अति रोहित--अतिशय करके बृद्धि को प्राप्त हाता है । 


“अपरेप्याहु। -- 
विद्यमानेषु शास्त्रेष ध्रियमाणेषु वक्‍तपु । 
आत्मानं ये न जानन्ति ते व॑ आत्महता नरा; ॥ १ ॥ 
व्याख्या--और भी लोग कहते हैं कि--शास्त्रों के विद्यमान 


हुए और वक्ताओं के धारण करते हुए. भी जो पुरुष अपनी आत्मा 
को नहीं जानते हैं. वे पुरुष निश्चय करके आत्मघाती हैं । 


“देव वादिनश्राहु-- 
स्वच्छन्दतो न हि धनं न गुणों न विद्या | 
नाप्येव धर्मंचरणं न सुख॑ न दुःखम्‌ ॥ 
आरुद्य सारथि वशेन ऊृतान्त यानम्‌ | 
देंब॑ यती जयति तेन यथा वजामि ॥ १ ॥ 
ठ्याणय्रा--देववादी ऐसे कहिए हैं--स्वच्छंद धन गुण, विद्या 
धर्माचरण. सुख ओर दुःखादि नहीं हैं । किन्तु काल रूपी 


यान ऊपर चढ़ा देव. त्तिसमके वश से जहाँ दव ले ज्ञाता हे तहाँ 
ही में जाता हूं । 


( ४१७ ) 


“सभाव वादिनश्राहुई-- 
कः कण्टकानां प्रकरोतितीक्षणं,विचित्रितां वा मृगपत्षिणाच। 
रे ५ $ 

स्रभावतः सवमिदं अबृत्त न कामचारोस्तिकुतः प्रयत्नः ॥१॥ 

व्याख्या-स्वभाववादी ऐसे कहते हैं-कोन पुरुष कंटकों को 
तीच्ण करता है ? और झग पक्षियों को विशचेत्र रंग बिरंगादि 
स्वरूप कोन करता है ? अपितु कोई भी नहां करता । स्तरभावसे ही 
सर्व प्रबृत्त होते हैं, इसबास्ते अपनी इच्छा से कुछ भी नहीं होता 
है, इस बास्ते पुरुष का प्रयत्न ठीक नहीं है । 
“अक्षर वादिनशाहु!-- 

अक्षरात्‌ चरितः कालस्तस्माद्रथपक इष्यते | 

रे 

व्यापकादि प्रक्ृत्यन्तः सेव सृष्टि: प्रचक्ष्यते || १ ॥ 
“अपरेप्याहुए-- 

अच्षरांशस्ततो वायुस्तस्मात्ते जस्ततो जलम्‌ । 

जलात्‌ प्रस्तता प्रथिवी भूतानामेष संभव: ॥ २॥ 

व्याख्या--अक्षर बादी कहते हें--अक्षर से क्षर का काल 
उत्पन्न हुआ तिस हेतु से काल का व्यापक माना है, व्यापकादि 
प्रकृति पर्यन्त को ह। छुष्टे कहते हैँ । 

दुसरे ऐसे कहते हैं--प्रथम अज्ञरांश तिसमें वायु उत्पन्न हुआ 
तिस वायु में तेज (अग्नि ) उत्पन्न हुआ. अग्नि से जल उत्पन्न 
ओर जल से प्रथिवी उत्पन्न हुई. इन भूतों का ऐसे संभव हुआ है। 
“अंडवादिनशाहुः/-- 

नारायणः परो व्यक्रादए्डमव्यक्नसंभवम | 

अण्डस्थान्तस्त्वमी मेदाः सप्रद्वीपा च मेदिनी ॥ १ ॥ 


( ४श्ट ) 


व्याख्या--अंड बादी कहते हैं--नारायण भगवान परम 
अच्यक्त से व्यक्त अंडा उत्पन्न हुआ. ओर तिस अंडे के अन्दर 
यह अब जो आगे कहते है. सातद्वीप वाली प्रथिवी, गमेदिक बषण 
चात्म! जल. समुद जरायु, मनुष्यादि ओर पवत तिस अंडे विषय 
यह लोक सातर अथान्‌ चोदहमभुवन प्रतिष्ठित है, सो भगवान तिस 
अरण्ड में एक वर्ष रह करके अपने ध्यान से तिस अण्डे के दो भाग 
करता हुआ। | तिन दोनों टुकड़ीं में ऊपर ले टुकड़े स आकाश और 
दूसर टुकड़े से भूम निर्माण करता भया इत्यादि-- 


“अहेतुबादिनशा हु! --- 


हेतु रहिता भवन्ति हि भावाः प्रतिसमयभाविनश्रित्राः । 

भावाहते न द्रव्यसंभव रहित खपृष्पामिव ॥ १ ॥ 

व्याख्या--अहतु बादी कहत हे--पभ्रति समय हाने बाल 
बाचत्र प्रकार क ज भावह, व सव अहतु स हा उत्पन्न हात हे । 


र भाव से रहित द्रव्य क। संभव नहीं है. आकाश के पुष्प 
की तरह । 


“परिणामवादिनथा हु 
प्रत्ति समयं परिणामः प्रत्यात्मगतश्र सब मावानाम्‌ | 
संभवति नेच्छयापि स्वेच्छाक्रमबतिनी यस्पात्‌ ॥ १ ॥ 


व्याख्या--परिण्याम वादी कहते हैं--समय २ प्रति परिणाम 
प्रत आत्मगत, आत्मा २ प्रति प्राप्त हुआ, सर्व भावों को संभव 
होता है, इच्छासे कुछ भी नहीं होता है क्यों कि स्वेच्छा क्रमंवरतिनी 
है. और परिणाम तो युगपत सब पदाथम है। 


( ४१६ ) 


“नियतवादिनश्राहु --- | 
प्राप्तव्यों नियतिबलाश्रयेण यो ३, 
सो5चश्यं भवति नृणां शुभो5शुभोवा । 


भूतानां महति कृतेडपि हि अय्ने, 
ना भाव्यं भव॒ति न भाविनोस्ति नाशः ॥ १ ॥ 

व्याख्या--नियति बादी कहते हें--नियति वलाश्रय करके जा 
अशथ प्राप्तव्य ग्राप्स हाने योग्य है, सो शुभ वा अशुभ अर्थ पुरुषों 
को अवश्यमब हाता है | जीबों के बहुत प्रयत्न के करनेसे भी जा 
नहीं हान हार है, वो कद्ापि नहीं हाता है. और जो ह।न हार हे 
तिसका कदापि नाश नहीं होता है । 
“भूत वादिनश्राहु।/--- 

प्रथिव्यापस्तेजोबायुरिति तत्वानि तस्समुदाय शरीरेन्द्रिय 
विषय संज्ञामदशक्किबच्चेंतन्यंजलबुद्युदबज्जीबो चेंतन्य- 
विशिष्ट कायः पुरुष इति । 

व्याख्या--भूत वबादी कहते है--प्र्थिवी १ पानी « अग्नि ३ 
आर वायु ४; ये चार तत्व है. तिनका समुदाय सा ही शर्रारन्द्रिय 
विषय संज्ञा हे ओर मद शक्ति की तरें चेतन्य उत्पन्न हाता हे 
जल के बुदबुद की तरह जीब है अचेतन्य विशिष्ट काया है सो ही 
पुरुष है इति । 
“अमनेकवादिनशाहुः--- 

कारणागि विभिन्‍नानि कार्याण च यतः प्रथक्‌ । 

तस्मात्रिष्यपि कालेषु ने कर्मास्ति निश्रयः ॥ १॥ 

व्याख्या--अनेक वादी कहते है--कारण भी भिन्न है, ओर 
कार्य भी भिन्न है. तिसवारते तीनों ही कालों विष कमे| की अस्नि 
नहीं हे । 


( ४२० ) 
माण्डक्य कारिकामें-- 
सृष्टिके विषयमें भिन्न भिन्न विकल्प 
विभू्ि प्रमव॑ लन्‍्पे न्यन्ते सृष्टि चिन्तकाः । 
स्वप्न माया स रूपेति सृष्टिरन्येविकल्पिता ॥ ७ ॥ 
इच्छापात्र प्रभोः सृष्टि रिति सृष्टों विनिश्विताः । 
कालासबूर्ति भूतानां मनन्‍्यन्ते कालचिन्तकाः ॥ ८ ॥ 
भोगाथ सृश्टि रित्रि भ्रन्य क्रीडाथ प्रिति चापरे | 
देवस्येप स्वभावोष्यमाप्त कामस्य कास्पृह्दा | ६ ॥ 
अर्थ--कई लोग तो भगवानकी विभू/तका ही जगतकों 
उत्पत्ति मानते हैं | तथा तहुतसे इसको स्त्रप्त मात्र ही मानते है. ॥|७। 
तथा परमेश्वरकी इच्छामात्र ही स॒ष्टि है । तथा काल वादी 
कहने है कि सर्व प्राणियोंकी उत्पत्ति कालसे ही हुई है॥८॥ 
तथा कुछ रृष्टिको भाग्यके लिय मानते हैं। एवं बहुतसे सृष्टि 
को भगवानकी क्रीड़ा मानते हैं । परन्तु वास्तबमें यह उस प्रभुका 
स्वभाव ही हे. क्योंकि पूर्ण कामके इच्छा कहां ॥८६॥ 
पूल तत्त्व सम्बन्धी विभिन्न मतवाद 
प्राण इति प्राणविदो भूतानीति च तदू चिदः | 
गुश इति गुणविदस्तत्वानीति च तद्‌ विद) || २० ॥ 
पादा इति पाद विदो विषया इति च तद्‌ विद! । 
लोका इति लोक बिदो देवा हृति च तद्विद! ॥ २१ ॥ 
वेदा इति वेर विदो यज्ञा इति च तद्ठिदः । 
भोक्ति च भोक्व॒त्दों भोज्यपिति च तद्‌ विद! ॥२२॥ 


( ४२१ ) 


सदभ इति बर्मविदः स्थूल इति च तदू विदः | 

मृत इति मृत विदोउ्मृतं इति च तदू विद ॥ २३ ॥ 

काल इति थ काल विदो दिश इति च तद्विदः 

वादा इति च वादविदी भ्रुवनानीति तद्विदः ॥ २४ ॥ 

पन इति बनो विदो बुद्धि रिति च तद्‌ विदः | ' 

चित्तमिति चित्ततिदों धर्माधर्णमा च तदू बिदः ॥ २५ ॥ 

पंचविंशक इत्येके पडविश इति चापरे | 

एकत्रिंशक इत्याहु रनन्‍्त इति चापरे ॥| २६ ।। 

सृष्टि रिति सृष्टि विदो लय इति च तदू बिदः । 

स्थिति रिति स्थिति विद! सर्व चेह तु सबेदा | २७ ॥ 

अर्थात--पमरूलतत्वके विषयमें, अनेक मत हैं । कोई प्राशको 
मूल मानता है तो कोई भूतोंको | इसी प्रकार कोई गुण. पाद 
विपय तज्ञाक, दब, बंद, यज्ञ, भाक्ता, भाज्य सूक्स र थूल मृत 
अमूर्त, काल, दिशा, वाद, स्वभाव' मन चित्त धमं. अधम, आदि 
को मूल तत्व मानते हैं । 

ख्यब।दी २५ तत्वोंको मूल मानने हैं. ता काई २६ तत्वोंको 

तथा कोई कोई ३१ तत्वोंकों मूल मानता हैं कोई स्ष्ठिका हैं। मूल 
मानता, है. तो कोई प्रलयकों इस प्रकार उपरोक्त सब मत 
क्‌,ल्पत 5 । 

अभिप्राय यह है कि सृष्टि रचना आदिका जितना भी वणन 
हैँ बह सब वोद्धिक वथायाम मात्र हैं । 

यहँ। कारण हे कि वदिक साहित्यम इस विषय मे भयानक 
मतभद पाया जाता है। जैसा कि हम पहले दिखा चुके है | 

यहां भी संक्षेपसे प्रकट करते है- 


( छ४२२ ) 


सृष्टि विषय में विरोध 


(१) अस्द्वा इदमग्र आसीत (तै० उप० २७) 
अर्थ--सष्टिके पूवं यह जगत असद रूप था । 


(५) सदेव सौम्येदपग्र आसीत (दान्दो० ६।२) 

अर्थ--उद्यालक ऋषि अपने पुत्र श्वेतकेतुसे कहते हैं कि 
पु कप 5 
सॉम्य । यह जगत पहल सद्‌ रूप है था। 

ये दोनों उत्तर परस्पर बिरोधी हैं| एक्र कहता है कि जगत 
पहले असद रूप था. दूसरा कहता है कि सद्‌ रूप था । यह्‌ स्पष्ट 
बिरोध पाया जाता है । ऋस्तु आगे ओर देखिये-- 
(३) आकाशः परायणम्‌ (छान्‍्दो० १६) 

अथ्थ--सष्टिके पृव आकाश नामका तत्व था क्योंकि वह परा- 
यण अ्थात परात्पर अथात सबसे ऊपर हे। 

ञ् न 

(४) नेवेह किज्चनाग्र आसीत्‌ सृत्युवैवेदपासीत्‌ (ब०१॥२।१) 

अर्थ--प्रष्टिके पृ कुछ भी नहीं था. यह जगत मृत्यु 
व्याप्त था | 

6५ ५ 

(४) तमोवा इदपग्र आसीत्‌ (मंत्यु० ५२) 

अर्थ--सबसे पहले यह्‌ जगत अन्धकार मय था। यही भाव 
मनुम्प्रतिके प्रथम अध्यायके पांचवे श्लोकमें भी बर्णित है, देखिये- 
(६) आ्रामीदिद तमोभूत-मग्नज्ञातम लक्षणम्‌ । 

विज्न ५ 5 ए 

अगप्रतक्‍्यमविज्ञयं, प्रसुप्रभिव सवतः | ( मनु" १४ ) 

अथ--यह जगत खझष्टिके पूर्व अन्धकार मय था. अभ्रज्ञात 5 
प्रत्यक्ष हछ्िगोचर नहीं था, अलक्षण -5 अनुप्तान गस्य नहीं था, 
आप्रतकर्य - तकश॒के याग्य नहीं था अविनय < शब्द प्रमाण द्वारा 
भी अज्ेय था. और सभी आरसे घार निद्राम लीन सा था। 


( ४२३ ) 
सृष्टिकी आरंभावस्था के मतभेद 


जिस प्रकार प्रलयावम्थाके विषय मतभद बताये गये हैं उसी 
प्रकार सष्टिकी प्राग्म्भावस्थाके विषयमें भी बेदमें मतभद हैं यथा- 

देवानां युगे प्रथमेष्सतः सदनायत । 

तदाशा अन्वजायन्त तदुत्तानपदस्पारि॥। (ऋ० १०।७२।३) 

अर्थ-- देवताओं की मख॒ष्टि के पुव अथात स्॒टि के प्रारम्भ में 
असद्‌ से सद्‌ उत्पन्न हुआ . उसके बाद दिशाएं उत्पन्न हुई , 
ओर तत्पश्चान्‌ उत्तान पद -वृक्ष आदि उत्पन्न हुए । 

भूजज्ञ उत्तान पादो श्रुव आशा अजायन्त । 

अदितेदंत्ी अजायत दक्षाद् दितिः परि || (ऋ० १०।७२॥४ 

अथ-- प्रथ्वी ने वृक्ष उत्पन्न किए “भव से दिशाएं पंदा हुई 
अदित से दक्ष ओर दक्षसे पुनः अदिति उत्पन्न हुई । 

अदितिद्यंजनिष्ट दक्ष ! या दुद्विता तब । 

तां देवा अन्वजायन्तभद्रा अमृतबन्धव/|(ऋ० १०।७२।५) 


अर्थ-- ह दक्ष . तरी पुत्री अदितिने भद्र स्तुत्य और शुृत्यु 
के बन्धनस रहित देवोंका जन्म दिया. (अदित क अपत्य* पुत्र हैं 
इसलिय आदित्य यानी) दव कहलात हैं । 


यदेवा अदःसलिले सुसंरब्धा अतिष्ठत । 
अन्नावोनृत्यतामिव तीतो रेगुरपायत ॥ (ऋ० १०७२६) 


अर्थ-- हे देवों? जब तुम उत्पन्न हुए तब पाना म नृत्य करत 
हुए तुम्हारा एक तीन्र रंखु (अंश) अतरत्त में गया, (तात्पय यह 
कि वही रेणु सूथ बन गया)। 


( ४र४ ) 


अष्टो पृश्रासों अदितेजातास्वन्वस्परि | 

देबां उपग्रेत्सप्रमिः परामर्ताएडपास्यत्‌ ॥(ऋ० १०।७२।८) 

अर्थ--अदित के शरीर से जो आठ पुत्र उत्पन्न हुए उनमेंसे 
सात पुत्रों क्रे साथ अदिति स्वर्ग में देवताओं के पास गई, आठवों 


पुत्र जो मातंण्ड -- (स्तादण्डाज्जात इति मातंण्डः) (सूथ) था 
जसे स्वर्ग में छोड़ गई । 


अदिति के अ्रठ पुत्रों के नाम 


है। २ 
पित्रश्न वरुणथ, धाता चायेमा च | 


है ६ । रठ 
अंशश्व भगश्व इन्द्रश्न विवस्वांश्रत्य ते।।(ते ० अ० १।१३॥१ ०) 
अर्थ-- प्रसिद्ध हे. विवस्वान अथात्‌ सूर्य । 
तदिदास अुवनेपु ज्यष्ट यतो जज्ञ उग्रस्त्वेष नृम्णः । 
सद्यो जज्ञानो निरिणाति शत्रूननु यं विश्वे सदन्त्यूमाः॥ 
। (ऋ० १० | १२० । १) 
अथ--तानों लोकमें ज्यष्ठ - प्रशस्‍्त या सबसे प्रथम जगत 


का आदि कारण बह ( प्रजापति ) था. उसने सूथ रचा ओर 


उस सू्ने उत्पन्न होते ही शत्रुओंका संहार किया । उस सूर्यका 
देख कर सभी प्राणी प्रसन्न होते हैं | 


छांदोग्योपनिषद्‌ ३ । :& में लिखा हे :-..- 
असदेवेदमग्र आसीत । 


अथ-सखष्टिसे पहले प्रलय कालमें यह जगत अमसद्‌ अथात था 


( ४२५ ) 
तत्सदासीत्‌ | 


अथे--बह असन जगत सन यानी नाम रूप कार्यकी ओर 
अभिभावुक हुआ | 


तदाण्ड निरवर्तत । 
अर्थ--आगे चल कर वह जगत्‌ अण्डेके रूपमें बना | 


तत्सममव्त्‌ । 
अंकुरी भूत बीजके समान क्रमसे कुछ थोड़ासा स्थूल बना . 
तत्संव॒त्सस्य परान्रामसयत । 
अर्थ-- वह एक वर्ष पर्यन्त अंड रूपमें रहा। 
तन्निरभिद्यत । 
श्रथं--वह अंडा एक ब्षके पश्चात्‌ फूटा । 
ते आएडकपाले रजत च सुबर्णश्वाभवताम्‌ | 


अ्र्थ--अंडेके दोनों कपालोंमें से एक चांदी ओर दूसरा सोने 
का बना । 


तद्यद रजतं सेय॑ प्रथित्री । 
अर्थ--उनमें जो चांदीका था, उसकी ए्रथ्वी बनी । 
] यत्सुव॒ण सा थोः । 
अर्थ---जो कपाल सोनेका था उसका उध्बलाक (स्त्रग) बना । 
९ 
यज्जरायु ते पवताः । 
अर्थ--जो गर्भका वेष्टन था उसके पबेत बने | 
यदुल्व॑ स मेघो नीहारः । 
अर्थ--जो सूक्ष्म गर्भ परिवेष्टन था वह मेघ और तुषार बना। 


( ४०६ ) 


या धमनय! ता नथथ; | 
अथ--जो धमनियां थी वे नदियां बन गईं । 


यदवारेतेय मुदक॑ स समुद्र! 
अथ--जा सृत्रारायका जे था उसका समुद्र बना | 


अथ यत्त दज्रायत सोड्सावादित्यः । 
अथ--अनन्तर अण्डमें स जो गर्भ रूपमें पंदा हुआ बह 
आहदित्य-सूय बना । भगवान स्त्रयंभू याग शक्तिसे पूव॑श्वृत्त प्रकृति 
मय सूदरम शरारका छाड़ कर सब लोक पितामह ब्रह्मके रूप में 
उत्पन्न हुआ ॥6॥ 


तम्मिक्नण्डे स भगवानुषित्वा परिवित्सरम्‌ । 
स्मेवात्मनो ध्यानात्तदण्डमकरोदूद्विधा ॥। 


अथ--बरह भ्रगवान अंडमें ब्ह्माक एक वर्ष तक निरन्तर रहता 
रहा ओर अन्‍्तमें उसने अपने ही संकल्प-रूप ध्यानसे उस अण्ड 
के दा टुकड़ किये । 


ताभ्यां स शकल्ाभ्यां च दिवं भूमि च निममे | 
मध्णे व्योगदिशश्राष्टावर्षां स्थानं च शाश्वतम्‌ ॥ 
पनु० ( १। १३ ) 


अथ--तत्पश्वान भगवानने उन दा $कड़ोंसे-ऊपरके दुकड़स 
स्परग ओर नीचके टुकड़ेसे भूमि बनाई | बीचके भागसे आकाश 
ओर आ।ठ दिशायें तथा पानीका शाश्वत स्थान समुद्र बनाया । 

अण्ड खट्टेके पश्चात ब्ह्मार्की तत्व सूप १५वें श्लोकसे शुरू 
होती है कारण कि गाथामें 'असा' मूल तथा 'असों' संस्क्रत शब्द 
ब्रह्मा पर।मशंक है । टीकाकारने भी यही अर्थ बतलाया है। यहां 


ड् 


( ४२७ ) 


से स्वयंभूका अधिकार प्राप्त होता हे । बेदान्त सष्टिसे ब्रह्म स्वयंभू 
ओर ब्रह्मा एक आत्म रूप ही है । जो भिन्नता है केवल उपाधि 
जन्य है, अन्य कुछ नहीं । 

अथांत ब्रह्म निराकार. निगु ण॒ है, स्वयंभू प्रकति रूप शरीर 
धार्री है और ब्रह्मा रजोगुण प्रधान है. इस प्रकार उपाधिभेद की 
विशेषत्रा है। सांख्य को दृष्टि स स्वयंभू का शरोर अव्याकृत 
प्रकृति रूप है तथा ज्ह्म का शरीर रजागुण प्रधान व्याकुन प्रकृति 
रूप है यह विशेषता है । ब्रह्मा, प्राणी रचने के लिये तत्व सष्टिका 
आरम्भ करता है । 

५ 

उद्दब्ह त्मनश्चेव मनः सदसदात्मकम्‌ । 

पनसश्चाप्यह कारमभिपन्तार मीश्वरम्‌ ॥ 

महान्तमेव चात्मानं सर्वाणि त्रियुणानि च | 

विषयाणां गृहीवृणिशनेः पंचेन्द्रियाणि च | 

(मनु० १(१५४-१४) 

अर्थ--अज्याने स्वयंभू परमात्मा में से सत्‌ ( अनुमान आगम 

सिद्ध ) असत्‌ ( प्रत्यक्षा गोचर ) ऐसे मनका सजन किया । मन 
से पहले अहंकार का निर्माण किया कि जिससे में इंश्बर ( सर्व 

कार्य करने में समर्थ ) हूँ, ऐसा अभिमान हुआ। अहंकार से पहले 
महत्तत्व की रचना की | टीकाकार मेघातिथि कहता है कि 'तत्व 
स्टिरिदानी मुच्यते” अथात्‌ यहाँ से तत्व सृष्टि का बर्णन किया 
जाता है उक्त बाक्यमें तत्व शब्दका अर्थ महत्तत्व (बुद्धि) समझना 
चाहिये इस कथन से मन, अहंकार ओर महत्तत्व की उलटे क्रमसे 
संयोजना करनी चाहिये। अथान्‌ सबसे प्रथम मदत्तत्व है” उसके 
बाद अहंकार है ओर उसके वाद सन का नम्बर आता है | मनके 
पश्चात्‌ पाँच तन्‍्मात्रा की. तीन गुणवाली विपय ग्राहक पांच ज्ञाने- 


( ४डन्ट ) 
न्द्रियों की और 'च' से पांच कर्मनद्रियोंकी रचना की | 


तेषां वयवान्‌ वत्मान्‌ पएणामप्यमितोजसाम | 
सनब्निवेश्यास्मात्रातु स्वेभूतानि निर्ममे || (पनु० १।१६) 


अथ-अपरमित शक्तिशाली पांच तन्म्ात्राएं ओर अहंकार 
इन छ तत्वों को ओर इन सूक्ष्म अवयत्रो को आत्मा के सूक्षम 
अंशों में मिला कर ब्रह्मा देव, मनुष्य आदि सर्व भूतों का खजन 
करता है. कारण कि उक्त मिश्रण ही सष्टका उपादान कारण है 
मेघातिथि तथा कल्लूक भट्ट दानों टीकाकारोंका उपयुक्त अभिप्राय 
है । परन्तु टीकाकार राघवानन्द दोनों से अलग रास्ते पूर जाते हे 
ओर अपना आश्रय नीचे के शब्दों में व्यक्त करते हैं । 


***'** 'पणणां पन आदोनाममितोजसाम'' '| आत्म- 
पात्राषु अपरिच्छिन्नस्थे कस्थात्मन्‌ उपाधित्रशात्‌ अवयव- 
वत्प्रतीयमानेषु आत्मत्त''"'' "॥ “ममेबांशों जीवलोके जीव- 
भूतः सनातनः” इति स्वते । “अंशो नाना व्यपदेशा- 
दित्यादि सृत्राच्च, तासुमन आदि पड़वयवान सूचूपान्‌ संनि- 
वेश्य सब भूतानि सर्वान्‌ जीवानू निमम इत्यन्बयः ।! 

अथात्‌ राघवा नन्द ने पांच तन्मात्रा के उपरान्त छठे अहंकार 
के बदले मनको रक्खा है । आत्म मात्रा शब्द से एक ब्रह्म के 
उपाधिभेद से प्रथक हुए अनेक अंश रूप जीवात्माओं का ग्रहण 
किया है । मन आदि छ: तत्वों के अवयवों को आत्ममात्रा के साथ 
मिश्रण करके ब्रह्मा ने सब्र जीव का निर्माण किया। इस प्रकार 
ज़ीव सृष्टि रचना सम्पन्धी राघवानन्द का अभि्राय है | 


( रह ) 


यन्पृत्येबयवाः सत्तपास्तस्ये पान्या अयन्ति पट । 
तस्माच्छरीरपित्याहुस्तस्य मूर्ति' मनीषिणः ॥ 
मनु० १। (७ 


अर्थ--श्रद्मा के शरीर के अवयब अश्रर्थात्‌ पांच तन्मात्रा 
ओर अहंकार पांच मह।भूत तथा इन्द्रयों को उत्पन्न करत हैं। 
५ से हर हर हू 
फलस्वरूप पांच महामूत ओर इन्द्रिय रूप ब्रह्मा की मृत्ति को 
विद्वान लोग पडायतन रूप शरीर कहते हैं। 
इस भांति ब्क्माके शरीरकी रचना पूर्रा हानेके साथ सांख्यके 
तत्वों की रचना पूरी हो जाता है १८ वें श्लोक से ३० में श्लोक 
तक भूतों का काय आदि छूट कर सृष्टि बताई गई है परन्तु 
विस्तार बढ ज।ने के कारण उसका उल्लेख यहां न करके ३- वे 
श्लोक से ब्रह्मा की जो बाह्य खष्टि वर्णित की गई है उसका 
थोड़ा सा दिग्द्शन कराया जाता है । 
्फ 
द्विवा कृत्यात्मनों देहपधेमन पुरुषो5भवत्‌ । 
कप ५ 
अधन नारी तस्यां स पिराजमसृजस्पभ्ञुः ॥ मनु० १॥३२ 
अथ-जह्य। ने अपने शरोर के दो टुकड़े किये एक टुकड़े का 
पुरुष बनाया ओर दूृतर आय टुकड़ेकी म्त्र। बनाई। फिर ख्त्रेमें 
विराट पुरुष का निमोण किया । 
तपस्तप्ता सृजब्ंतु स स्वयं पुरुष वितट । 
4 | आप 0 ध् + 
तें मां वित्तस्य सबस्य स्रष्टारं द्विजमत्तमा। ॥ 
मु० १। ३३ 
अर्थ--उस पुरुष ने तपका आचरण करके जिसका 
निर्माण किया बह मैं मनु हैं | हे श्रेष्ठ द्विजा | निम्पाक्त सम्रप्त खष्ठि 
का निर्माता मुझे सममो। 


( ४३० ) 


मनु सष्टि: 

अहठं अजाः सिश्क्ुस्तु तपस्तप्ता सुदृश्चरम्‌ । 

पतीन्‌ प्रजानामस॒जं महर्षीनादितों दश || मनु० १३४ 

अशे--मनु कहते हैं कि दुष्फ़र तप करके प्रजा सज़न करने 
की इच्छास मेनप्रारम्भमें दूश महषि प्रजापतियोंका उत्पन्न किया । 

पराचि मत्यद्विरसो पुलस्त्यं पुलहं ऋतुम्‌ । 

प्रचेत्स वशिष्ठ॑ च भृगु' नारद मेव च॥ मनु० १।३५ 

अ्रश--दस प्रजा पतियों के नाम ये हैं:--( १) मरीचि. (« ) 
अजच्रि. (३ ) अंगिरस, (४ ) पुलस्ट्य, (५ ) पुलह, (६) ऋतु, 
(७) प्रचेतस, (८ ) वशिप्ठ. (6 ) भ्रगु, और ( १० ) नारद । 

एटरेपनस्तु सप्तान्या-नसूजन्भूरितेजसः । 

देवान्‌ देवनिकायांश्च महर्षी श्वामितोजसः ॥ 

मचु० १। ३६ 

अशण--इन प्रजापतियों ने बहुत तेजम्त्री दूसरे सात मनुओं 
का. देवों का. दक्षों के स्थान स्त्रगादिकों को तथ। अपरिमित तज 
बाले महर्षियों को उत्पन्न किय[,। 

उपयु क्तरचना के सिवाय प्रजापतियों ने जो रचना की उसका 
वर्णन ३७ नें श्लाक से ०० वे' श्लोक तक इस प्रकार आया है। 
यक्षु, राक्गस, पिशाच, गन्धव, अप्सरा, असुर. नाग (सर्प ) 
गरूड़, पितृगण विद्युत, गर्जना मघ. राहित ( दंडाकारतेज ) इन्द्र 
धनुष, उल्कापात, उत्पातध्वनि, केतु. भर, व. अगस्त्यादि ज्यातिषी, 
किन्नर, वानर मत्स्प पक्षी, पशु. सृग. मनुष्य सिहादि क्ृमि. कीट 
पतंग, ज॑ मक्‍खी. खटमल . डॉस मच्छर. वृक्तलता आदि अनेक 


प्रकार के स्थावर प्राणी उत्पन्न किये । 
पूर्बोक्त सात मनुष्यों में एक मनु तो यह प्रकरृत मनु है. | जो 


(५ ४३९ ) 


स्तरायंभुव मनु के नाम से प्रसिद्ध हे। दूसर छः मनुओं के नाम 
मनुस्म॒ृति के प्रथम अध्याय के ६० वे श्लोकमें बतलाये गये हैं । 
त्रे इस प्रकार हैं:--स्त्राराचिष १. उत्तम २. तामस ३. रेबत ४. 
चाहछ्ुस. वितस्वान । ये सातों अपने २ अन्तर काल में स्थावर 
जंगम रूप सृष्टि उत्पन्न करते हैं । 
+ ए्‌ वेद है 
एवं सब स सृश्टवेदं मां चाचिन्त्य पराक्रम: | 
आत्मन्यन्तदधे भूयः काले कालेन पीडयन ॥ 
मनु० १ | ४१ 
'--मनु जी कहते हैं कि-- अचिन्त्य, पराक्रमशाली बअह्या 
इस भांति मुझ ओर सर प्रजाका सुजन कर अन्त में प्रलय काल 
के द्वारा सष्टिकाल का नाश करता हुआ पुनः आत्मा में अ्न्तर्धान 
लीन ह। जाता है । सृष्टि के बाद प्रलय ओर प्रलय के बाद सृष्टि 
इस प्रकार असंख्य सृष्टि प्रलय अत्तीत में हुए है. ओर भविष्य में 
हात रहेंगे। 
यदा स देवो जागति तददं चेष्टते जगत्‌ । 
ृ 
यदा स्वपिति शान्तात्मा तदासव निमीलति ॥। 
मु? १। ४२ 
अर्थ-जबबह ब्रह्मा जागता है तब यहजगन चट्टा-प्रबृत्ति यक्त 
हं। जाता है । जब वह सोता है तब सारा जगत निश्चेष्ट हो जाता 
। महाभारत में प्रलय का क्शुंन इस प्रकार है;-- 


यथा संहरते जन्तूत खसज़ च पुनः प्रुनः 
अनादिनिधनो ब्रक्का नित्यश्चाज्षर एवं च ॥ 
अहः क्षयपथों वुद्ध्वा निशिस्वम्ममनास्तथा । 
चओदयामास भगवानव्यक्वो5हं कृतं नरम | 


( ४४१२ ) 


ततः शत सहस्रांशु ख्यक्ननामि चोदितः | 
कुत्ता द्ादश धात्पानपरदित्योउज्वलदा प्रिवत्‌ ॥। 


जगद्ग्ध्वा5पितवलः केवलां जगतीं ततः | 
अम्भसा वलिना तिप्रमाप्रयति स्वशः ॥ 

ततः काला भिमासाद तदस्भोयाति संक्षयम्‌ । 
विनष्टे पम्मसि १जेन्द्र ? जाज्वलत्यनलो महान ॥ 
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सप्ताविषमथाज्लसा |... ' 
भक्षयामांस भगवान वायुरष्टात्मफोबली | 
तपति प्रवलं भीममाकाशं ग्रसते55त्मना | 
आकाशमप्यभिनदन्‌ मनो ग्रसति अधिकस्‌ | 
मनो ग्रसति भूतात्मा सो5हंकारः प्रजापतिः ॥ 
अहंकारो महानात्मा भूतभव्य भविष्यवित्‌ | 
तमप्यनुपमात्मानं विश्व शम्प्रु! प्रजापतिः ॥ 
(म० भा० शान्ति प० ३१२ श्लो० २ से१३ ) 
अर्थ--याक्षबाल्क्य मुनि जनक राजा से कहते हैं कि-- 
अनादि अनन्त, नित्य, अक्षर. ब्रह्मा जिस पद्धति से बारस्वार 
जन्तुओं का सर्जन एवं सहार करता है. बह सब तुम्हें विस्तार से 


समभाता हूँ । दिन को समाप्त हुआ जान कर रात्रि में सोने की 
इच्छा रखने वाले अव्यक्त भगवानने अहंकाराभिमानी रुद्र को 


( ४३१३ ) 


प्रेरण को रुदने ल।ख कि (एंव ते पूप कर! हूप थारणु कर उसके बारह 

विभाग कर, अप्नि जेसा प्रचंड ताप उत्पन्नऊिया | जरायुज, अंडज 

स्वेदज और उद्धिज्ज प्राणियों को जला कर पृथ्वी तत्वकों भस्मी- 
भूत किया | इसके वाद अधिक बलवान्‌ वही सूर्य सम्पूर्ण पृथ्वी 
को जल से पूरित करता है। तदनन्तर अग्नि रूप धारण करके 
जल का क्षय करता है। श्रप्रि के आठों दिशाओं में बहने व/ला 
वायु शान्त कर देता है । शअनन्तर वायु को आकाश, आकाश को 
मन. मन को भूतात्मा, प्रजपति को अहंकार, अहंकार का भूत 
भविष्यका ज्ञाता महत्तत्व-वुद्धिरुप अ।त्मा-इश्बर ओर उस अनुपम 
आत्मारूप विश्व को शंभु ( रुद्र ) ग्रास कर जाता है। अथात्‌ उक्त 
क्रम से समस्त जगत्‌ का ईश्वर में लय हूं। ज।ता है । 


ब्रह्म पुराण के ३३० अध्याय में प्रलयका वर्णन नीचे लिखे 
अनुसार किया गया हैः-- 


सर्वेषामिव भूतानां त्रिविधः प्रति सथ्वरः 

नेपित्तिकः प्राकृतिकः तथेवात्यन्तिकोमतः ॥ १ ॥ 
ब्राह्मो नंपित्तिकस्तेषां कल्पान्ते प्रति सश्चरः 
आत्यन्तिको गे मोक्षश्र प्राकृतो द्विपराद्धिक! ॥ २॥ 


अर्थ-- सर्व भूतों का प्रलय तीन प्रकार का है-नतमित्तिक, प्राकृ- 
तिक, और आत्यन्तिक । एक हजार चतुयु ग-परिमित ब्रह्मा का 
एक दिवस होता है, वही कल्प कहलाता है । कल्प के अन्तमें १४ 
मन्वन्तर पूर हो जाने पर सृष्टि क्रम से विपरीत रूप में भू लोक 
शआादि अखिल सृष्टि का ब्रह्मा में लय हा जाता है। प्रथ्वी एकार्णव 
स्वरूप बन जाती है और उस समय स्वयंभू जलमें शयन करता है 
वह नेमित्तिक प्रलय कहा जाता है। इसे ही अन्तर प्रलय अथवा 
खंड प्रलय भी कहते हैं । दो पराद्ध वर्षों में तीन लोक के पदार्थों 


( ४३४ ) 


का प्रकृति में या परमत्मा में जे लय होता है उसका नाम प्र'कृ- 
तिक प्रलय या महाप्रलय हे। और किसी संसकारी आत्मा की 
मुक्ति हाना भ्रात्यन्तिक प्रलय कहलाता है । 
4 4६७ | 
सृष्टि की उत्पत्ति 

एकया<स्तुबत । प्रजापतिरधिपतिरासीत्‌ । तिसुभिरस्तु- 
वत । ब्ह्माउसृज्यत | ब्रक्मणस्पतिरधिपतिरासीत्‌ । पश्चमि- 
रस्तुवत । भूतान्यसृज्यन्त । भूतानां पत्रिरधिपतिरासीतू । 
सप्तमिरस्तुबत | सप्तपयो5सृज्पन्त | धाताधिपतिरासीत्‌ । 

( शु० यजु० माध्यं० सं० १४ | २८ ) 

अर्थ--प्रजापति ने प्राणाधिष्ठायक देवों को कहा कि तुम मेरे 
साथ स्तुति में सम्मिलित हाआ । हम लाग स्थुति करके प्रजा 
उत्पन्न करे | देवताओने यह बात स्वीकार कर ली। प्रजापतिने 
पहले श्रकेली ब।णी साथ स्तुति की, जिससे प्रजापति के गर्भ रूप 
से प्रजा उत्पन्न हुई । उसका यह अधिपति हुआ। (१) उसके 
बाद प्राण, उदान और व्यान इन तीनों के साथ प्रजापनि ने दूसरी 
स्तुति की, जिससे ब्राह्मण जाती उत्पन्नहुई. उसका अधिपति देवता 
ब्रह्मणास्पत हुआ। (२) उसके बाद पाँचों प्राणों के साथ तीसरी 
स्तुति की उससे पाँच भृत उत्पन्न हुय उनका अधिपति भूत बना | 
(३ ) तत्पश्चान्‌ दो कान. दो श्रांख दो नाक ओर बाणी इन सातों 
के साथ प्रजापति ने चार्थी स्तुति की ता उससे सप्रऋषि उत्पन्न 
हुए, घाता उसका अधिपति देव बना ४ 


नवभिरस्तुवत । पितरोसृज्यन्त । अदितिरधिपत्नी 
आसीत्‌ । एकादशभिरस्तुवत | ऋतवो5सृज्यन्त | आतेवा- 
अधि८तय झासन | त्रयोदशमिरस्तुवत । पासा असुज्यन्त | 


( ४३४५ ) 


संवत्सरोषधिपतिरासीत्‌ । पश्चदशमिरस्तुवत । चत्रपसृज्यन्त | 
इन्द्रो ;धिपतिरासीत्‌ सप्तद्शभिरस्तुव॒त । ग्राम्या! पशवो5- 


सृज्यन्त । बृहस्पति, रासीत । 
(शु० यजु० प्राध्यं० सं० १४।३०।२६) 
अ्रथं--दो श्रांख, दो कान, दो नाक एक वाणी, यह सात 
उध्चृप्राण तथा दों अथः प्राण इस प्रकार,नों प्राणों के साथ प्रजा- 
पति ने पांचवी स्तुति की जिससे पितरों की उत्पत्त हुई । 
अदिति इनकी अधिपल्ली हुई ( ५) दस प्राण और एक आत्सा 
इन ४१ के साथ श्रजापति ने छठी स्तुति की जिससे ऋतुओं क। 
उत्पत्ति हुई. आतंवदेव इनका अधिपति बना (९) प्राण द/ पांव 
एक आत्मा इन तेरह के साथ प्रज|पति ने सातवीं स्तुति की जिससे 
महा नों की उत्पत्ति हुई. संवत्सर इनका अधिपति बना (७) हाथों 
की दस अंगुलियां. दो ह/थ, दो वाहु ओर एक नाभि के ऊपर का 
गग इन पन्द्रहों के साथ प्रजापतिने आठवीं स्तुति की जिससे 
क्षत्रिय जाति की उत्पत्ति हुई इन्द्र इसका अधिपति बना (८) परों 
की दस अंगुलियां. दो उरु, दो जंघाएं, ओर एक नामि के नीचे 
का भाग, इन सत्रह के साथ प्रजापति ने नववीं स्तुति को. जिसस 
प्राय पशुञों की उत्पत्ति हुईं. बृहरपति इनका अधिपति हुआ (6) 


नव दशभिरस्तुवत | श॒द्रार्यावसृज्येतामहोरात्र अधि- 
पत्नी आस्ताम्‌ | एकविंशत्याउस्तुवत | एक शफ़ाः पशवो5- 
सृज्यन्त वरुणोडधिपतिरामीत्‌ त्रयोविंशत्या5स्तुबत । छुद्रा- 
पशवोउसृज्यन्त | पूषा।धिपतिरासीत्‌ । पश्चरविशत्या5्म्तुवत । 
झआारणयाः पशवो उसृज्यन्त वायुर घिपतिगसीत्‌। सप्तविशत्या $- 


( ४३१६ ) 


स्तुव॒त्‌ | बवापृथिवीव्येतां । वसवो रुद्रा आदित्या अनु- 
व्यायंस्त एबाधिपतय आसन | 
(शु० यजु ० माध्य ० सं० १४।३०।३०) 
अथ--हाथों की दस अंगुलियां ओर ऊपर, नीचे रहे हुए 
शरीर के नो छिद्र यों १८ प्राणों के साथ प्रज प|त ने दसवीं स्तुति 
की, जिससे शूद्र आर वश्य उत्पन्न हुए अहोगत्रि इनका अधिपति 
हुआ | ( १० ) ह/थ और पर को बीस अंगुलियाँ और एक अत्मा 
इन इक्कोस के साथ प्रजापति ने ११ वी स्तुति की, जिससे एक 
खुर बाले पशुओं की उत्पत्ति हुई वरुण उसका अधिपति हुआ 
(१६१ ) हाथ पैर की बीस अंगुलियें, दो पाँव एक आत्मा यों तेईस 
के साथ प्रजापति ने १० वी स्तुति की जिससे छुद्र पशुश्रों की 
उत्पत्ति हुई पूषा इनका अधिपति हुआ | ( ५२ ) हाथ पाँव की 
बीस अंगुलियां, दो हाथ. दो पाँच एक आत्मा यों पच्चीस के साथ 
प्रजापति ने तेरहवीं स्तुति की जिससे आरण्यक पशुओं की 
उत्पत्ति हुईं | बायु इनका अधिपति हुआ | ( १३ हाथ पांव की 
बीस अंगुलियां दा भुजाएं दो उर, दो प्रतिष्ठा और एक आत्मा 
यों सत्तावीस के साथ प्रजापति ने चोदहवी स्तुति की. जिससे 
स्वर्ग ओर प्रृथ्वी उत्पन्न हुई बेसे ही आठ बसु ग्यारह रुद्र ओर 
बारह आदित्य भो उत्पन्न हुए। और इनके अधिपति य ही बने १४ 
नव विशत्याउस्तुव॒त । वनस्पतया5्सृज्यन्त | सोमो5- 
घिपतिरासीत्‌ । णकत्रिशताउस्तुवत । प्रजाअसज्यन्त । 
यत्राश्वायवाश्राधिपतय भ्रासनू। त्रयस्रिशताउस्तुवत । भूता- 
न्यश/म्यन्‌ प्रजापतिः परमेष्ठयधिपरति रासीतू । 


(शु यजु८ पराध्यं० सं० १४।३०।३१) 


( ४३५७ ) 


: श्र्थ--द्वाथ पांषकी बीस अंगुलियां और नौ छिद्र रूप प्राण 
यों०२6 के साथ प्रजापति ने पन्द्रपवीं स्तुतिकी जिससे बनस्पतियें 
उत्पन्न हुईं । सोम उनका अंधपति हुआ (१५), बीस अंगुलियों 
दस इन्द्रियों ओर शआात्माओं इक्तकीस के साथ प्रजापति ने 
सोलहदवीं स्तुति की. जिससे प्रजा उत्पन्न हुईं, इसके अधिपति 
यब और अयब देव हुए, (१६) बीस अंगुलियां. दस इन्द्रियाँ 
दो पाँब, ओर एक आत्मा यों तेंतीसके साथ प्रजापतिने सन्नी 
स्तुतिकी, जिससे सभी प्र/णी सुख्खी हुये । परमेष्ठी प्र ज।पति इनका 
अधिपति बना । 


सृष्टि क्रम कोष्टक 


१-सामन्य प्रजा! &-आ,्राम पशु 

२-आक्षण १०-शुद्र और बश्य 

३-पांच भूत ११-एक खुर वाले पशु 

४-सप्त ऋषि (१२-छुद्र पशु अजा आदि 

४-पितर ५३-जंगली पशु 

६-ऋतुएँ १४-दआयवा, प्रथ्वी. बसु. आदि देवता 
>-भास १५-वनस्पति 

८-नक्षत्र १६-सामान्य प्रजा 


सब नेवरेमे तस्मा देकाक़ी न रमते | स हवितीयमेच्छत। 
स हेतावानास यथा स्त्री पुमांसो संपरिष्वक्नों स इममेगात्मानं 
हृधाउपायत्ततः पतिश्रचामत्र ता तस्मादिदमधेज गलपिवस्व 
इति ह स्माह याज्षतल्क्यस्तस्मादयपाक्राशः ख़ियापूर्यत 

एवं तां समभवततों पनुष्या अजायन्त | 
(बृहदा० १४।३) 


( धईै८ ) 


अरथ --उस प्रजापतिकों चेन नहीं पड़ा । एकाकी द्वानेसे रति 
(आनन्द) नहीं हुई. वह दूसरेकी इच्छा करने लगा, वह आलि- 
गित स्त्री पुरुष युगलके समान बड़ा हो गया, प्रजापतिने श्रपने 
दो भाग किये, उसमें एक भाग पति और दूसरा भाग पत्नी रूप 
बना । याक्षबल्क्यने कहा कि जिस प्रकार एक चनेकी दालके दा 
भाग होते हैं बसे ही दो भाग उसके हुये अआकाशका आधा हिरसा 
पुरषसे और आ।ध। हिस्प्ता स्त्रीसे पूरित हुआ, पुरुष भागने स्त्री 
भागके साथ रत क्रोड़ा की. जिससे मनुष्य उत्पन्न हुए | 

सहियमी््ञांचक्रेकथं वु अत्मन एवजनयिला संमवति 
हन्त तिरोज्सानीति सा गौरभवददपभ ईतरस्तां समेकाभवत्‌ 

९ 
ततो गावो5जायन्त । व5वेत्तरा दअवृष इतर! । गर्देभी- 
0 
तरा गदभ इतरस्तां समेवाभवत्ततों एकशफम्जायत । अजे- 
तरा भवद्वस्त इतरो5विरितरा मेष इतरस्ताँ समेवरामबत्ततों5- 
जायन्तेवमेव यदिद क्िंच मिथुन मापीपिल्लिकाभ्यजावयो- 
९ 

स्तत्सघंमसुजत | ( बृहदा० १४४ ) 

अर्थ--स्त्री भागका नाम शतरूपा रखा गया। वह शतरूपा 
विच।र करने लगी कि मैं प्रजापतिकी पुत्री हूं क्यों कि उसने मुमे 
उत्पन्न किया है और पुत्नीका पिताके साथ सम्बन्ध करना स्मृतिमें 
भी निषिद्ध है. तब यह्‌ क्या अ्रकृत्य कर डाला ? मैं कहीं छिप 
जाझ ! ऐसा सोच कर वह ग।य बन गई। तब प्रजापतिने बेल 
बन कर उससे समागम किया जिससे गायें उत्पन्न हुईं। शतरूपा 
घोड़ी बनी तो प्रजापति घोड़ा बना, शतरूप। गदही बनी तो 
प्रजापति गदहा बना दोनोंका समागम हुआ जिससे एक खुर 
वाले प्राणिओंकी सृष्टि हुई. पश्चात शतरूपा बकरी बनी. प्रजापति 


( छ१ह ) 


बकरा बना, शतरूपा भेड़ बनी, प्रजापति भेड़िया बना दीनोंके 
सम्भोगसे बकरे ओर भेड़ियोंकी सृष्टि हुईं। इस प्रकार प्रत्येक 
प्राशियोंके युगल रूप ब्रनत बनत कीड़ों मकोड़ों तककी सृष्टि 
उत्पन्न हुई | 


प्रजापति की सृष्टिका दशवाँ प्रकार 


प्रजापतिरवेस्थां दृद्धितर्मभ्य ध्यायत्‌ । तारश्योभूल्वारोहितं 
भूता सम्यत्तं देवा अपश्यन्नकुतं वे प्रजापति! करोतीति ते 
समेच्छन्य एन मारिष्यत्येत पन्योपन्यस्मिन्नाविन्द स्तेषां या 
एवघोर तमास्तन्व आसंस्ता एकथा समभरंस्ताः सं भृताएप 
देवो5भवत्तदस्य तद्भूतवन्नाम । ++५०+७०००+००५०००७० 

० * ५ [ 

तं देवा अन्लुवन्नयं वे प्रजापतिरक्ृतमकारिम॑ विध्येति स 
तथेत्य ब्रवीत्स वे वो वर॑ वृणा इति वृणीष्वेति स एच्तमेव 
वरम बणीत पशनामाधिपत्यं तदस्येतत्पशुपत्नाम ।''''** 

तथभ्पायत्पाविध्यत्पाविध्यत्सविद्ध ऊध्व उदमप्रपतत्तमतं 
मृग इत्याचचते, य उ एवं मृग व्याध: सउ एवं सया 
गेहित्सा यो एवेषु ख्रिकाण्डा सो एवेपु ख्रिकाणडा । 

(ऐत० ब्रा० ३।३।६) 

अ्रथ--प्रजापतिने अपनी पुत्रीका पत्नी बनानेका विचार 
किया | फिर प्रजापतिने संग बन कर लाल वर्ण वाली मृगी रूप 
पुत्नीके साथ समागम किया । यह देवताओने देख लिया. देब- 
ताओंकों विचार हुआ कि प्रजापति अकृत्य कर रहा है इस लिये 
इस सार डालता चाहिय। मारनेकी इच्छासे देव लोग शेसे 


( ४४० ) 


ब्यक्तिको ढंढने लगे जो प्रजापतिको मारनेमें समथ हो । किन्तु 
अपनेमें ऐसा कोई शक्तिशाली उन्हें नहीं मिला. इसलिये जो 
घोर - उग्र शरीर वाले थे वे सभी मिलकर एक रूप हुए. अथोत्‌ 
सब मिल कर एक महान शरीर धारी देव बना, उसका नाम रुद्र 
रक्‍्ख। गया । बह शरीर भूतोंसे निष्पन्न हुआ इस लिये उसका 
नाम भुृतवन्‌ या भूतपति भी प्रसिद्ध हुआ | 

देखताश्मोंने रुद्रसे कहा कि- प्रजापतिने अ्रकृत्य किया है इस 
लिये उसे बांशसे छेद डालो । रुद्रने यह बात स्वीकार कर ली । 
देबताओंने उससे कहा कि इस कार्यके बदलेमें तुम हमसे कुछ 
माँगो । रुद्रने पशुओंका अधिपत्य माँगा । देवताओंने यह स्त्रीकार 
कर लिया जिससे रुद्रका नाम पशुवत्‌ या पशुपति प्रसिद्ध हुआ | 

प्रजञापतिकों लक्ष्य करके रुद्रने धनुष खींच कर वाण छोड़ा, 
जिससे मग रूपी प्रजापति वाणसे विंध कर अधोमुखसे ऊंचा 
डछुला, ओर आकाशमें सगशिर नक्षत्रके रूपमें रह गया। रुद्रने 
उसका पीछा किया । वह भी झूम न्याधके तारेके रूपमें आकाशमें 
रह गया । लाल वर्ण वाली जो म्गी थी वह भी आकाशमें 
रोहिणी नक्षत्रके रूपमें रह गई । रुद्रके हाथसे जो बाण छुटा था 
बह अणीशल्य, और पाँव रूप तीन अवयवब वाला होनेसे 
त्रिकाण्ड तारा रूपसे रह गया। आज तक भी ये आकाशमें एक 
दूसरके पीछे घूमा करते हैं । 


मनुष्य सृष्टि 
तद्ठा इदे प्रजापते रेतः सिक्लमधावत्‌ तत्सरो5भवत्र ते 
देवो अव्ववन्‌ में प्रजापते रेतो दृषदिति यदबुवन्मेदं प्रजा- 
पते रेतो दृषदिति तन्मादुषमभवत्‌ तन्‍्पादुषस्थ मादुषस्वस्‌ । 


( छहडईर । 


मादुर्ग ह वे नामैततयम्मानुप सन्मानुषमित्याचबते परोक्षेण 
परोक्षश्रिया इव हि देवाः | (ऐत० ब्रा० ३।३॥६) 
अथ--म्रगरूप प्रजापति ने म्गी में वीय॑ सिचन किया, 
बह वीय॑ बहुत होने से बाहर निकलकर प्रथ्वां पर पड़ा. उसका 
प्रवाह चल कर ढालू जमीन में एक चित्त हुआ, जिससे तालाब 
बन गया । देवताओं ने प्रजापति का यह बाय दृ षित न हा जाय 
इसलिये इस तालाबका नाम “मादुष” रख दिया | यही मादुषका 
मादुषपन है । लोगों ने पाछे आादुष शब्द में के ' द" के स्थान पर 
न” कार उच्चारण किया जिससे मानुष शब्द (मनुष्य बाचक ) 
बन गया । देवता पराक्ष प्रिय हाते € इस लिय परातक्ष में जिस 
नकार का प्रवेश होकर मानुष शब्द बन गया । उसका देवताश्रोंने 
स्वीकार कर लिया । तात्पय यह है कि प्रजापति के द्वारा सिंचित 
धीय के तालाब में स॑ मनुष्य सृष्टि उत्पन्न हुई । 
देव सृष्टि 
तदमभिना पर्याद धुस्तनमरुतो5पृन्व॑स्तदभिन ग्राच्यावयत्‌ 
तदप्रिना वेश्वानरेण पर्यादधु स्तन्परुतो5पृन्वेस्तदप्नियश्वा- 
नरः ग्राच्यावयत्तस्थ यद्रेतसः प्रथममुददीप्यत तदसावा- 
दित्योड्मभवद्यदू द्वितीय मार्सीत्तद्‌ भृगुरभवतं वरुणान्यग्रद्दीत 
तस्मात्स भृगुर्वारुण रथ यतृतीयमदीदेदिव त आदित्या 
अभवन्‌ । येउड्भारा आसंस्ते5ज्ञिरसो5भवन्‌ यदद्भाराः पुनर- 
वशान्ता उददीप्यन्त तदू बृहस्पतिरभब्त्‌ । 
( ऐत० ब्रा० ३३११०) 
अथ --भनुष्य बनने के बाद जो प्रजापति का बीय अचवशिष्ट 


( छष्ट० ) 


रहा उसको घनीभूत बनाने ओरउसममेंसे रहूहुए द्रवत्वका दूर करने 
के लिये देबों ने उस तालाब के चारों किनारों पर अग्नि प्रज्वलित 
की और बायु ने उसकी आद्रता को शाषित करने का प्रयत्न किया 
इतना करने पर भी वह वीय नहीं पका अथान उसका गीलापन 
दर नहीं हुआ | तब वश्वानर नाम के अप्नि ने पकाने का काम 
किया ओर वायुने शोपण करना चालू रक्‍खा. जिससे बह बीय 
पककर पिण्डभूवत हागया उस पिण्डमसे एक प्रथम पिडिका उद्दीप्र 
हुई और प्रकाश करने लगी वह आदित्य-सूथ बना | दूसरी 
पिंडिका निकर्ल। वह भृगु ऋषि बनी. जिसका वरुण न भ्रहण 
किया, जिसस भ्गु वरुण कहलाया । तीसरी पिंडिका निकर्ली 
उससे अदिति के सूर्य के सिवाय बाकी के पुत्र-देव बन | जा आग 
के अगार बच रहे वे अंगिरा ऋष बने और जा अंगर उत्कष से 
दीम्र हुआ। वह वृहर्पति बना | 


पशु सृष्टि 


यानि पातक्तिणान्या संस्ते कृष्णाः पशवे5भवन या 

लोहनी म्तिका ते रोहित, अथे यदू भस्मा55सीत्‌ तत्परुष्यं 
तक, ए 

व्यसपद्‌ गारो गबय ऋश्यउष्टी गदभ इति ये चेंते5रुणाः 
पशकस्ते च | (एत० आरा? ३॥३-- १०) 

अथ्र--जो काले रंग को लकड़िया रहा. बे कालें रंग के पशु 
बने | अश्वि दाह स जा मिद्री लाल रंग की हा गई थी उससे लाल 
रंग के पशु बन गय। जा राख बन गड्ढे थी. उससे कठार शरीर 
बाले गोर राज़ मग, ऊंट गदंभ, आदि आरण्यक-जंगली पशु बन 
गय आर जमल स फरन लग। 

पुराण की प्रलय--भ्रक्रिया किन्‍्ही अंशों में प्रथक हे । वह 


( छहे३ ) 


पार्थक्य इस भांति है :--महतभारत में प्रथम सूर्य तफता है जब 
कि ब्रह्म पुराणके प्रक्नसमें सर्व प्रथम सो वर्ष अनाव्रष्टि -- दुष्काल 
पड़ता है। इस काल में अल्पशक्ति वाले पार्थित्र प्रालियोंका 
नाश हो जाता है। इसके बाद विष्णु रुद्र रूप घारण कर. सूर्य 
की सात किरणों में प्रवेश कर समु द्र तालाब आदि का समर 
जल पी जाता है । काट .मिट्ठी आर राख में से विविध प्रकार के 
पशु पंदा हुए हैं | आदि आदि | 


3»कार सृष्टि 


ब्रह्म ह वें ब्रह्माणं पृप्करे ससजे, स खलु ब्रह्मा सृष्टि 
श्रिन्तामापेदे केनाहमेकेनाजरेश सर्वाधकापान सर्वाध 
लोकान सर्वाश् वेदान स्वाश यज्ञान सर्वाश्व शब्दान्‌ सर्वक्रि 
व्यूष्टी: सर्वा 6 च भूतानि स्थावर जंगधान्यनुभवेयमिति 
स ब्रद्मचयपचरत्‌ । स ओमिस्पेतद््तरमपश्यद्‌ द्विवर्णचतु- 
मात्रिं सवव्यावि सत॑ विभ्वयातपाम अब्षम ब्राह्मीं व्याहृति 
ब्ह्मदेवतं, तया सर्वाश कामान्‌ सर्वाश्व लोकान्‌ 
सर्वाणि च भूतानि स्थावरजंगमान्यन्वभवत्‌ त्तस्य प्रष्य- 
मेन वर्णेनापरनेहश्रान्वभत्रत्‌ । तस्य द्वितीयन वर्णन तेजो 
ज्योतीष्यन्च भवत्‌ । (गे।० ब्रा० पू० भा० ११६) 

अथ--ब्रह्म ने ब्रद्मा मन को हृदय में उत्पन्न किया। उत्पन्न 
है। कर ब्रह्म! ने चिन्ता की कि में एक अज्ञर मात्र से सब लोक 
सबब देवता, सर्व देह, सर्व यक्ष. सर्व शब्द सब बसतियां सर्व भूत 


स्थावर जंगम को किस प्रकार उत्पन्न कहूं ? ऐसी चिन्ता करके 
उसने ब्रह्मचर रूप ब्रह्म तपका आचरण किया। दसने ओंकार 


( छोड ) 
अक्षर देखा जो कि दो अचर वाला, चार मात्राओं वाला सब 
व्यापी. सब शक्तिमान. अयातयात-निर्विकार ब्रह्म वाला त्राह्मी 
व्याहृति और ब्रह्म देवता वाला है। उस ओंकारसे ब्रह्मा ने सब 
काम, स्व लोक, सब देव सर्व यज्ञ सब शब्द सर्व बसतियां 
सब भूत ओर स्थावर जंगम रूप प्राणी उत्पन्न किये आकार के 


पहिल वर्ण से जल ओर चिकनापन उत्पन्न किये | दूसर वर्णो से 
ज्याति उत्पन्न की । 


तस्य प्रथमया स्त्रस्मात्राया प्रथिवी मप्निमोष घिवनस्पतीन्‌ 
ऋग्वेद भूरिति व्याहतिर्गायत्र छन्दखिदव्वत्तं स्तोम॑ प्राची 
दिशृं वरंतमृतुं वाच-मरध्यात्म॑ जिह्ां रसमितीन्द्रियाएयन्व- 
भंवत्‌ । (गो० ब्रा" पू० भा० ११७) 
अर्थ--उस ओकार की प्रथम स्त्रर मात्रा स ब्रह्मा ने प्रथ्ची 
अग्नि ओषधि. बनस्पति. ऋगबद भू नाम व्याह्ृति. गायत्री छन्द 
ज्ञान, कम आर उपासना थुक्ति छतात्र सतत पृत्र दशा बसतऋतु . 
अध्यात्म बाणी, जिह्ला ओर रस ग्राहक इन्द्रियों बनाई । 
तस्य द्वितीया स्वस्मात्राउन्रिक्ष॑ यजुध्दं, स्रुव इति व्या- 
हतिस्त्रेष्टभ छम्दः पंचदर्श स्तोभं प्रतीचीं दिशं ग्रीष्पमृतु' 
प्राशमध्यात्मन्नामिके गन्धप्राणामितिन्द्रियाण्यन्त्रभवत्‌ । 
(गेा० ब्रा० पू० भा० ११८) 
अर्थ--उसकी दूसरी स्त्रर मात्रा से ब्रह्मा ने अंतरिक्ष, वायु 
अजुबद भु वे इस प्रकार का व्याद्वात त्रष्दुभ छन्दू पांच प्राण पाच 
इन्द्रिया आर पाच मृत या पनन्‍द्रद प्रकार का स्तुति पदश्चम दिशा 


ग्रीष्म ऋतु, आध्यात्मिक प्राण नो नासिका ओर गंध प्राहक घा- 
गोन्द्रिय बनाये । 


( हैंह ) 


तस्य तृतीयया स्वस्मात्रयादित मादि्यं सामवेद स्वरिति 
व्याइतिर्जागत छम्दः सप्तदर्श स्तोममुदीचीं दिशांवर्पाऋतु 
ज्योतिरध्यात्मं चन्चुषी दशनपिति-द्रयाण्यन्व भवत्‌ । 
(गे० ब्रा० भा० ११६) 
> अ्रथ--उस ओंकार की तीसरी स्वर मात्रा से ब्रह्मा ने स्वर्ग 
लोक, आदित्य, सूय, सामवेद . सत्र, इस प्रकार की व्याह्वति, 
जगति छंद दस दिशाएं सत्व रज्मम, तीन गुण, ईश्वर, जीव और 
प्रकृति इन सोलहोंसे युक्त सन्नरहवां संसार यों सन्नह प्रकार की 
स्तुति उत्तर दिशा. ब्षाऋतु अध्यात्म ज्योति. दी आखें और रूप 
प्राहक इन्द्रियां उत्पन्न की । 
0 
तस्य वकारमात्रया55पश्चन्द्रमस मथबवेद॑ नक्षेत्राणि, 
ओपिति स्वमात्मानं जनदित्य॑ गिरसामानुष्ठुभं छन्द! एक- 
विश स्तोम॑ दक्षिणां दिशं शरदऋतु' मनो<5ध्यात्मं ज्ञानं 
ज्ञयपितीन्द्रियाएन्च भवत्‌ | (गे।० ब्रा" पू० भा० १२०) 
क्रथ --उ सको वकार मात्रा से ब्रह्मा ने पानी. चन्द्रमा अथवव 
वेद, नज्ञत्रओं.रूप अपने स्वरूप को उत्पन्न करते हुए ज्ञान, 
अनुष्टप छन्द, पांच सूक्ष्म भूत. पांच स्थूल् भूत, पाँच ज्ञानेन्द्रियो 
पाँच कर्मेन्द्रियां और अंतः करण य २९ स्तोत्र ग्तुतियें. दक्षिण- 
दिशा शरदऋतु आध्यात्मिकमन. ज्ञान, जानने योग्य वस्तु और 
इन्द्रियां उत्पन्नकी । 
तम्य मकर श्त्पेतिहासप्रुराणं वाको वाक्यगाथा, नारा- 
शूसीरूप निषदाब्चुशासनमिति इधत्‌ कुरदू गुहत्‌ महत्तच्छ- 
मोमिति व्याहृतिः स्व॒रशस्यनानातंत्रीः स्वस्तृत्यगीतवादित्रा- 


( ४४६ ) 


शयन्त्र भव॒त्‌ चेंत्ररथं देवतं वेद्य॒तं ज्योतिर्वाहतं छन्दस्तृशवत्‌ 
त्रय्निशों स्तोमों धुवामूर्धा दिशं हेमन्तशिशिरावतू भ्रोत्र 
मध्यात्म शब्दश्रवणमितिन्द्रियाएन्त् मवत्‌ । 
गै० बा० पू० मा० १।२१) 
अथ-उसकी मकार मात्रासे ब्रह्मने इतिहास, पुराण , बोलनेकी 
सामथ्य वाक्य, गाथा. और बवीरनरोकी गुण कथाएं उपनिषद्‌ 
अनु शासन -- शिक्षा उपदेश ब्रधत-बुद्धि बाल! परिपूर्ण ब्रक्ष 
करन सृष्टि कता ज्रह्म गुहत्‌ छिपा हुआ अन्तयामी ब्रह्म महत- 
पूजनीय त्रह्म नत्‌ फला हुआ य पांच मह.व्याह्मतियां शम्‌ शानित 
रक्षक ब्रह्मओं सब रक्षक ब्रह्म, ये दोनों पांच में मिलने से सात 
महाव्याद्वति. स्वर से शान्ति उपजाने वाली नाना प्रकार की वीणा 
आ्रादि विद्याएं स्व॒र, नृत्य. गीत वादित्र बनाए और विचित्र गुण 
बाले दिवय पदार्थों के समूहू विविध प्रकाश वाली ज्योति वेद 
बाणी युक्त छन्द तीनों कालों में स्तुति किये गये तेंतीस देबतासष्टि 
प्रलय रूप दो स्तोम-स्तुति ऊंची नीची दिशाएं हेमंत ओर शिशिर 
ऋतु आध्यात्मिक भ्रोत्र शब्द ओर सुनने की सामथ्य. ज्ञान कर्म 
साधनरूप इन्द्रियां ब्रह्म बनाई। 


स खलु पादाम्यामेव प्रथित्रीं निरधिमत | उदरादन्त- 
रिक्तम्‌ | मृदध्नों दिवम्‌ | स तां स्रींललोकानम्यश्राम्पदभ्य- 
तपत्समतपत्‌ तेभ्यः श्रान्तेभ्यस्तप्तेभ्यः सन्तप्तेम्यख्रीन्‌ देवान्‌ 
निरमिपत अभि वायुपादित्य प्रेति | स खलु पृथिव्या 
एवार्म्मिं निरभिमत अन्तरित्षाद्वायु' दिव आदित्य | सतांखीन 
देवानम्य श्राम्य दम्यतपत्‌ समतपत्‌ तेम्यः भ्रान्तेभ्यस्तप्तेभ्यः 


( ४४७ ) 


संतप्तेभ्य्री न वेद 'न्निरमिमत- ऋग्वेद यजुर्वेद सामवेदमिति 
अग्ने ऋग्वेदं, वायोयजुर्वेदयादित्यात्‌ सामवेदम्‌ । 
(गे० ब्रा० पू० भा० २१६) 
अर्थ--उस ब्रक्षने पांवसे प्रथ्वीका निमोण किया। उदरमें से 
अंतरिक्ष और मस्तकमें से स्वर्गंका निर्माण किया । उसके बाद 
उसने तीनों लोकोंका तपाया. उसमें से अप्नि. वायु और आदित्य 
इन तीनों दोषोंकी उत्पतत्त हुई | उसने प्ृथ्वीमें से अश्न, अन्तरिक्ष 
मे से बायु, और स्व॒गमें से आदित्यकों उत्पन्न किया । उसने 
तीनो देवोंको तपाया तो उसमें से ऋग्वेद. यजुर्वेद ओर सामबेद 
इन तीनों वेदोंकी उत्पत्ति हुई अप्रिसे ऋग्वेद. वायुसे यजुब द, 
और आदित्यसे सामवेद बना । 

स भूयो5भ्राम्यत्‌ भूयोउ्तप्यतू , भूय आत्मानं समत- 
पत्स मनस एबं चन्द्रमसत्तिरमिमत, नरवेभ्यो नक्षत्राणि, 
लोमस्यथ भोषधि वनस्पतीन्‌ कुद्वेभ्यः प्रांणभ्यो5न्यान्‌ बहून 
देवान्‌ । (गी० ब्रा० पू० भा" १।१२) 

अर्थ--उस ब्रक्मने श्रमपू्वक तप किया। मनसे चन्द्रमा, नखों 
से नक्षत्र. रोम राजिसे औषधि तथा वनम्पति श्रौर छुद्र प्राणोंसे 
अन्य बहुतसे देव उत्पन्न किये । 


धाता का सृष्टि क्रम 


है 


१-ऋतु ६-अहोराति-सर्वभूत 
२-सत्य ७>सूय चन्द्र 

३-रात्रि ( अन्धकार ) ८-स्वग 

४-समुद्र €्न्श्भ्वा । अैल्लोक्य 


/-सम्बत्सर-काल १८-अन्तरिक्ष 


( डंडेण ) 
असुर सृष्टि 


स इां प्रतिर्श्ठा वित्वाषकामयत-प्रजायेयेति । स तपो- 
त्तप्पत । सोउन्तर्वानभवत्‌ | स जघनादसुर/नसृजत। तेभ्यो- 
तन्मये पात्र उन्नपदुहत्‌ । याउस्थ सातनूरासीत्‌ | तामपाहत । 
स तमिख्नाभवत्‌ । ( वृ० यजु० तें० ब्रा० २१२।६) 

अर्थ--उस प्रजापति को बेठने की जगह मिल जाने से उसने 
प्रजा उत्पन्न करने को इच्छा की | तप किया जिससे वह गर्भवान 
हुआ । जघन भाग में से असुरों को उत्पन्न किया ओर उनके लिये 
मिट्ट/ के पात्र में अन्न डाला. जो उनका शरोर था बह छीड़ दिया 

ओर उसका अन्धकार त्रन गया । अथीौत्‌ रात्रि हो गई। 


मनुष्य सुष्टि 


सोष्कामयत प्रजा येयेति | स तपो5तप्यत्त । सोडन्तर्वा 
न भवत्‌ । सप्रजन जादेव प्रजा असृजत | तस्मादिमा 
भूयिष्ठा: प्रजननाध्ष्यन्तअसूजत । ताभ्यों दारुमये पातज्ने- 
पयोज्दुहवत्‌। याउस्य सा तनूरासीत्‌ तापपहत। सा ज्योत्स्ना5- 
भवत्‌ | (बृ« यज्ु० तै० ब्रा० २२६) 

अर्थ--उस प्रजापति ने प्रज्ञा उत्पन्न करने की इच्छा की फिर 
तप किया वह गर्भवान्‌ बना । जननेन्द्रिय से मनुष्यादि प्रजा उत्पन्न 
की । जननेन्द्रिय के कारण से प्रजा बहुता हुई उसे काष्ठ पात्रमें 


दूध दिया. जो उनका शरीर था उसे छोड़ा वह ज्योत्स्ना-प्रकाश 
रूप बन गया । 


( छछह ) 


ऋतु सुष्टि 
सो5क्रामयत प्रजायेयेति । स तपोष्तप्यत ; सो$न्तर्वान 
भवत्‌ | स उपपक्षाम्यामेवतू नसुजत । तेभ्यों रजते पात्रे 
घृतमदुहत्‌ । यास्थ तनूरासोद्‌ तागपाहत । साउद्दोरात्रियोः 
च्है, 
सन्धिर भवत्‌ । ( कृ० यजु० तं० ब्रा० २२६) 
अर्थ--प्रजापति ने उत्पन्न करने की इच्छा की तप किया, वह 
गर्भवान हुआ. दोनों पाश्वों (पासे)से ऋतु-काजाभि मानी नक्षत्रादि 
सष्टि उत्पन्न की उन्हें चांदी के पात्र में घृत दिया. उन्होंने जो शरीर 
छोड़ा वह सन्ध्य। रूप बना । 
देव सुष्टि 
सो5कामयत प्रज्ञायेयेति । स तपोइ्तप्यत । सोन्‍्तर्वान- 
भवत्‌ । स मुखाईवानसूजत । तेभ्योहरत पात्रे सोपभदुहतू । 
या5स्य सा तनूरासीत | तामपाहत | तदहरभवत्‌ । 
(बृ० यजु० ते० ब्रा० २२।६) 
श्रथ --प्रजापति ने प्रजा उत्पन्न करने की इच्छा की तप किया 
ओर गभवान्‌ बना. मुंह में से देवों को उत्पन्न किया. उन्‍हें हरित 
पात्र में साम रस दिया, जो शरीर घारण किया था उसे छोड़ा, 
जसका दिन हो गया । देव उत्पन्न करने वाला शरीर दिन रूप 
हुआ यही देवों का देवपन है । 


सष्टि क्रमका कोष्ठक 


१-धूम 2-प्रकाश 
२-अप्नि ४-बड़ी ज्वाला 
३-ज्याला ६-धूमादिका घन 


समुद्र 


(६ ४४५० ) 


अथवा 

५--पानी ० प्रथवी ३ अन्तरिक्ष ४ स्वर्ग ४ असुग्झोर रात्रि, 
८ मनुष्य और ज्यात्स्ना-प्रकाश ७ ऋतु नक्षत्रादि और सन्ध्या 
८ देवता औंग दिन । 

प्रजापतिकी सुष्टिका छट्ठा प्रकार 

आपो वा इृदमग्रे सलिलमासीत | तस्मिन्‌ प्रजापतिर्वायु 
भू त्वाउचरत्‌ | स इमाम पश्यतां वगहों भूल्ता5हस्तां विश्व- 
कर्मा भूस्वा व्यमाट सा | प्राथत। स प्ृथिव्य भवत्तत्पृथिव्य 
पूथिवीस्वस्‌ । (कृ० यजु० तें० सं० ७१४) 

अथ--सष्टि के पूबर केबल पानी ही था. प्रजापति वायु रूप 
हैं। कर उसमें फिरन लगा । पानी के नीचे उसने इस प्रथ्वी को 
देखा । उस देख कर प्रजापति ने बराह-सूअर का रूप धारण किया 
आर पार्नी में से प्रथ्वी को खाद कर ऊपर ले आया ? फिर वराह 
का रूप छाड़ कर प्रजापति विश्वकमा बना. ओर प्रश्त्री का प्रम- 
जन किया. फिर उसका विस्तार किया. जिससे वह बड़ी प्रथ्वी बन 
गई । विस्तार के कारण से ही इस प्रथ्त्री का प्रथ्वीपन हे । 

आपो वा इदमग्र सलिल मासीत । स प्रजापतिः पृष्कर- 
पर्ण बातो भूतोझलेज्ञायत्‌ । स ग्रतिष्ठां नाविन्दत । सएत- 
दर्ग कुलायमपश्यत्‌ । तस्मिन्नभ्रियचिनुत । तदियम भवत्‌ | 
ततो ८ स प्रत्यतिष्टत्‌ । ( क्ृ० यजु० तें० सं० ४॥६।४) 

अथ --म्ृष्टि के पूत्र केबल पानी ही था. वह प्रजापति पवन 
रूप हो कर कमल पत्र पर हिलने लगा. उसे कहीं भी स्थिरता 
नहीं मिली. इतनेमें उसे शेबाल (काई) दिखाई दी ? उस शेबाल्न 


( ४४५१ ) 


पर उसने ईंटोंस अग्निका (चुनना बनवाना) चुना जिससे प्र"त्री 
बन गई । उसके ऊपर उसे बठने का स्थान ( प्रतिष्ठा , मिल गया । 


प्रजापति की सुष्टिका सातवाँ प्रकार 


आपो वा इदमग्रे सलिल मासीत्‌ । स एतां प्रजापतिः 
प्रथर्मा चिति मपश्यत्‌ | ताम॒पाधत्त तदिय मवत्‌ । 
( कु० यजु० तें० सं० ४७५) 
अर्थ--स्रष्टि के पहल केवल पानी था, प्रजापति ने प्रथम 
चिति > अग्नि में दी जाने वाली आहुति देखो. प्रजापतिने उसका 
अधिष्ठान बनाया तब वह चिति प्र०्त्री रूप बन गई । 
त॑ विश्वकर्माज्जवीत | उपला5्यानीति नेह लोकोस्तीत्य 
ब्रत्रीतू । स एवां द्वितीयां चितिमपश्यत्‌ू । ताम्रपाषत्त । 
तदन्तरिक्षमभवत्‌ । ( कु० यजु० ते० सं० ४७४) 
अर्थ--विश्वकमो ने प्रजापांत कों कहा कि--में तेर समीप 
आओ ? प्रज॒ पति ने उत्तर दिया कि यहां अवकाश नहीं है । इतने 
में विश्वकर्मा ने दूसरी चिति >आहुति देखी. उसका आश्रय किया 
तब वह चिति अन्‍्तरिक्ष बन गया | 


स यज्ञः प्रजापतिमब्रवीत उप त्वाय5। नीतिनेह लोको 
इम्तीत्य ब्रवीत स विश्वकर्माणमत्रवीत्‌ उपत्वाइ्यानीति 
केनमोपे पध्यतीति | दिश्यामिरित्य त्रवीत्तम्‌ | दिश्याभिरुतेत्ता 


उपाधत्त | ता दिशोमवन्‌ । (कृ० यजु० त० से ५॥७।५४) 

अर्थ--उस यज्ञ पुरुष ने प्रजापति से कहा कि मैं तेर सर्माप 
प्रथ्वी पर आऊं ! प्रजापत ने कहा कि यहां जगह नहीं है । तब 
उस यज्ञ पुरुष ने विश्वकर्मा को पूछा कि में तुम्हार पास अन्तरिक्ष 


( ४४२ ) 


में आऊं ? विश्वकमों ने पूछा कि क्‍या वस्तु लेकर तू मेरे पास 
आयेगा ? यज्ञ पुरुषने कहा कि--दिशाश्रोंमें देनकी आहुति लेकर 
आउऊंगा ? विश्वकमा ने उसे स्त्रीकार कर लिया। यज्ञ पुरुष ने 
तरिक्षमे दिशाक्रा आश्रय किया और प्राची आदि दिशाएं बनगई 
से परमेष्ठी प्रजापतिमत्रवीत । उपलाध्यानीति। नेह- 
लोकोडस्तीत्यब्र॒ताम्‌ । स एतां हृतीयां चितिमपश्यतू 
ताम्ुपाधघत्ततदसावभवत्‌ । ( क्ृ० तजु० त० सं० ५।७।५) 
अथ--( उमके वाद चोथा पतमेष्ठी आता है ) परमेष्ठी ने 
प्रजापति विश्वकमा और यज्ञ पुरुष को पूछा कि मैं तुम्हारे पास 
आऊं ? तीनों ने उत्तर दिया कि हमार पास जगह नहीं है। इतने 
में परमेष्ठी ने तीसरी चिति >आहति देखी उसका आश्रय लिया 
तो वह स्वर्ग बन गे । 
से आदित्यः ग्रजापतिमत्रत्रीतू। उपत्वाउ्यानीति नेह- 
लोकोडस्तीत्यव्रत्रीतू । स विश्वकर्माणं च यज्ञ चान्रवीत । 
उपवामाञ्य नीति । नेह लोकोउस्तीत्यव्वताम्‌ । स परमेष्ठित 
प्रत्रवीत्‌ । उपत्वाज्यानीति । केनमोफप्यसीति लोक पण- 
येत्य ब्रवीत्तमू। लोक॑ प्रणयोपत्तस्मादयातय।म्नी । लोक 
वृणाप्यातयापा हसावादित्वः | (कृ०्यजु०तें ०सं० ५॥७५) 
अधथं--उ स सूय ने प्रजापति का कहा कि में तर पास आऊं ? 
प्रजापति ने कहा कि यहां श्रवकाश नहीं है | इसके बाद विश्वकमों 
ओर यज्ञ पुरुष को पूछा ता उन दानों ने भी मना कर दिया। 
तब सूय्यने परमष्ठिका पूछा परमछीने कहा कि क्‍या लकर मेर पास 
आयेगा ? सूयने कहा लोक प्रणा ,बार बार उपयोग करनेपर भी 
जिसका तत्व ज्षीण नही हो ओर चिति में जहा छिद्र हो जाय 


( एश३ ) 


बहां जिससे छिद्र बंद कियाजाय वह लोकंप्रणा कहलाती है) 
लेकर मैं आऊंगा। परमेष्ठी ने स्व्रीकार किया, सूर्य ने लोकंप्रणा 
के साथ स््रग में आश्रय लिया और प्रति दिन आबृति करके प्रकाश 
देने का कार्य चालू रक्खा। लोकंप्रणा अक्ञीण--सारा है, इस 
लिये सूर्य भी अक्षोण-सार है. अथोत अक्षय प्रकाश वाला है । 
ञ् को 

तानूषयाउब्ुवन्नुप व आयामेति । केन न उषष्यथेति । 

भूम्नेत्यब्रुवन्‌ तान्‌ द्वाभ्यां चितीभ्याम्र॒पायन्त । 
(क्ृ० यज्जु० ते० सं० ४।७। ५) 

अर्थ--ऋषियों ने प्रजापति आदि पांचों स पूछा कि हम 
तुम्द्दार पास आयें ? पांचों ने पूछा कि तुम हमें कया दोगे ? 
ऋषियों ने कहा कि हम बहुत बहुत देंगे | पाचों ने स्वीकार किया 
ऋ षियोने चौथी और पांचवीं दो चितयोंके साथ आ्राश्रय लिया । 

प्रजापतिकी अशक्तिका एक और नमूना देखिय-- 

प्रजापतिः ग्रजाः सृट्ठा प्रेमणानुप्राविशत्‌ । ताभ्यः पुनः 
सं भपितु ना शकनोत्‌ | सोध्ववीतू । ऋष्वदित्‌ स यी 
मेतः पुनः संचिन वदिति | त॑ देवाः समाचिन्वन्‌ । ततो वे 
त आध्नुवन्‌ । (कृ० यजु० तें० सं० ५४२) 

अथ---प्रजापति ने स्ष्टि सजन करके प्रेम से उस प्रजा में 
प्रवेश किया । किन्तु उसमें से पीछे निकल न सका तब उसने 
देवताओंको कहाकि जो मुमे निकाल देगा वहऋ:द्धिमान होगा। 
देवताओने उसे बाहर निकाल दिया जिससे वे ऋद्धिवान होगये । 
यहाँ प्रजापति आत्मा तथा प्रजायें इन्द्रिय आदि हैं । 

(यह प्रकरण. स्थानक वासी जन मुनि श्री रज्नचन्द जो शता- 
बधाना द्वारा लिखित 'सृष्टि बाद ओर इखर' के आधारसे लिखा 
गया है। ) 


( ४१५४ ) 
सुष्टि रचना रहस्य 


“सृष्टि के आरम्भ में केवल एक आत्मा हीथा उसके 
अतिरिक्त और कुछ भी नहीं था । उसने लोक रचना के लिये 
ईक्षण. विचार, किया और केवल सहुल्पसे ही अम्भ. मरांचि 
श्रोर मर इन तीनों लोकोंकी रचना की इन्हें रचकर उस परमात्मा 
ने उनके लिय लोकपालों की रचना करने का विचार किया ओर 
जल से ही एक पुरुष की रचना कर उसे अवयव मुक्त किया 
परमात्मा के सद्कुल्प से ही उस विराट पुरूष के इन्द्रिय. इन्द्रिय- 
गोलक ओर इन्द्रियाधिष्ठाता देव उत्पन्न हा गय । जब वे इन्द्रिया- 
धिष्ठाता देबता इस महा समुद्र में आय तो परमात्मा ने उन्हें 
भूख-प्याससे युक्तकर दिया । जब उन्होंन प्रार्थना की कि हमें कोई 
ऐसा आयतन प्रदान किया ज,य जिसमें स्थित होकर हम अन्न 
भक्षण कर सके । परमात्मा ने उनके लिये एक गो का शरीर 
प्रस्तुत किया. किन्तु उन्होंने यह हमार लिय उपयुक्त नहीं है एसा 
कहकर अस्बं-कृत कर दिया। तत्पश्चात्‌ घोड़ेका शरीर लाया गया 
किन्तु वह भी अस्तरीकृत हुआ। अन्‍्तमें परमात्मा उनके लिये 
मनुष्यका शरीर लाया । डसे देखकर सभी देवताआ ने एक स्वर 
उसका अलुमोदन किया ओर थे सब परमात्माकी आज्ञासे उसके 
भिन्न भिन्न अवयवोंमें वाक . प्राण. चछु आदि रूपसे स्थित होगये 
फिर उनके लिय अन्न की रचना की गई । . अन्न उन्हें देखकर 
भागने लगा देवताओं ने उस वाणी चक्षु. प्राण एवं श्रात्रादि भिन्न 
२ करणों से ग्रहण करना चाहा: परन्तु वे इसमें सफल नहीं हुय 
अन्त में उन्होंने उसे अपान द्वारा ग्रहण कर लिया इस प्रकार 
यह सृष्टि हा जाने पर परमात्मा ने विचार किया कि अब मुझे 
भी इसमें प्रदेश करना चाहिय; क्‍योंकि मर बिना यह सारा 
प्रपश्न अकिद्वत्कर ही है । अतः वह उस पुरूष की मूद्धंसीमा को 


( ४५५ ) 


विद्दीण कर 5 सके द्वारा उसमें प्र वेश कर गया । इस प्रकार जीब 
भाव का प्राप्त होने पर उ सका भूतों के साथ तादात्म्य हो जाता 
है | पीछे जब गुरु कृपा से बोध होने पर उसे अपने सर्व व्यापक 
शुद्ध स्वरूप का साक्षात्कार होता हे ता उसे 'इृदम” इस तरह, 
अपराक्ष रूप से दखने के काग्ण उसकी इन्द्र ' संज्ञा हो जाती है 

इस प्रकार इक्षणस लंकर परमात्माके प्रवश पर्यन्त जा सृष्टि 
क्रम बतलाया गया है. इसे ही बिद्यारण्य स्वामीन ईश्वर सृष्टि कहा 
है । इक्षणादि प्रवेशान्त: संसार इश कल्पित: । इस आख्यायिका 
में । बहुतसं| विचित्र बातें देखा जाता हैं | यो तो साय/में कोई भी 
बात कुपूहलजनक नहीं हुआ करती. तथांप आचायका तो कथन 
हैं कि यह केबल अथवाद हैं | इसका अभिप्राय आत्मवाध 
कराने में है । । 

यह लेख कल्याण प्रेस गारखपुरसे छप शंकर भ।ष्य उपनिषद्‌ 
की भूमिका का है | उपरोक्त लेखस यह सिद्ध है कि सृष्टि रचना 
का जा वन है बह जीवके शरारादिकी रचनाका ही वणन हे। 
भारतके महान विद्वान विद्याग्ण्य स्वामीने भी इसीकों इंश स्रष्टि 
माना है | यह आत्मा शरीर व प्राण आादिकी रचना किस प्रकार 
करता है इसका वन हम विस्तार पूर्वक कर चुके हैं। फिर भी 
यहां हम एक प्रमाण उपस्थित करते हैं| 


+ पांच देव सुषिया 


तस्य ह वा एतस्य हृदयस्य पंचदेव सुषयः स योधस्य- 
प्राइसुषिः स प्राणास्त-चज्चुः स आदित्यस्तदेत तेजो5न्नाच- 

मित्युषासीत तेजस्व्यन्नादों भवति य एवं बेद । 
छा० 3० ३।१३।१ 
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झथ योउस्यदतिणः सुपिः स व्यानस्तच्छोत्रं स चन्द्रमा- 
स्तदेतच्छीथ यश्चेत्युपामीत श्रीमान्‌ यशस्वी भवति य एवं 
वेद ॥ २॥ 
अथ योस्पप्रत्यडसुषिः सोषपानः सा वाक सो5ग्निस्तदेतदू 
ब्रह्मतचे मम न्नाथमित्युपासीत अद्यवर्चस्यन्नादों भवति य एवं 
वेद ॥ ३ ॥ 
अय यो5स्योदड्सुषि! स समानस्तन्मतः से पजन्यः ॥४॥। 
अथ यो स्योंध्वंः सुषिः स उदानः स वायु स आकाशः।५| 
अधोत्‌--इस हृदयके देव सुशि (छिद्र) हैं। इसका जो पूरब 
दिशावर्ताी छिद्र है बह प्राण है, वह चक्ु हे, वह आदित्य है, वही 


यह तेज ओर वही अन्नाद्य हे, इस प्रकार उपासना करे, जो 
इस प्रकार जानता है वह तजस्त्री और अन्नका भाक्ता द्ोता है। 


तथा अन्य स्थानमें भी आया है कि-- 
“आदित्पो द जे वाह्यः प्राणः” प्र० उ० शे।८ 

अथात्‌--निश्चयसे वाह्म प्राणका नाम ही आदित्य है तथा च 
“सर आदित्यः कस्मिन्प्रतिष्ठितः, इति चच्चुषिं! ऋ०उ०३।६ 

“यह आदित्य किसमें स्थित हे ? चक्तुमें” 

तथा इसका जो दत्तिण छिद्र है, बह व्यान है, वही भोत्र है. 
वही चन्द्रमा है ओर वही यह श्री एवं यश है । अन्यत्र कह्दा हैकि- 

श्रोत्रेण सृष्टादिशश्र चन्द्रमाश् ।” 


एवं इसका जो पश्चिम छिद्र हे वह अपान हे. वह वाक है 
वह अग्नि हे. आवि-- 
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इसी लिये श्रतिमें कहा है कि---'मुखादग्निरजायत्‌” श्रथीत्‌ 
मुखसे अग्नि (बाक ) उत्पन्न दे । तथा जो इसका उत्तरीय छिद्र 
है, बह मन है, बह मेघ है, ओर कीर्ति व देह का लावण्य है । 


इस लिये श्रुति कहती है कि-- 


“ग्नसा सृष्टा आप वरुणश्र । 
इस श्रतिके अनुसार आप (जल) मेघसे ही होने बाले हैं । 
अभिप्राय यह है कि यहां जल आदि मानसिक भातोंके नाम हैं. 
तथा इसका जो ऊध्व छिद्र हे बह उदान है, बह बायु है, बह 
अ्राकाश है, अथोत्‌ उदान वायुका नाम वायु और आकाश है। 
अतः जहां जहां बेदोंमें श्राकाशादिकी उ त्पत्तिका कथन है बहां २ 
:उदान बायु' की उत्पक्तिका कथन समभना चाहिय । 


तीन लोक 


“ब्रयो वा 5इमे लोका! | श० १२।४।२०॥ 

अथात--तीन ही ये लोक हैं । 

तस्मात्‌ ''' 'त्रयो लोका असृज्यन्त पृथिव्यन्तरित् थी 

श० ११॥५॥८। १॥ 

अथान--उस प्रजापति परमात्माने “तीन लोकोंकों 
उत्पन्न किया । प्रथिवी अन्तरिक्ष और चलोक । इन्हीं तीन लोकों 
में प्रजापतिकी सब प्रकारकों संद्टि चल रही हें। य तीन लाक 
हमारी दृष्टिसे ही कह गये हैं। बसे तो लोक तीन प्रकारके हैं और 
अनेक हैं | किसी प्राचीन ब्राह्यणका पाठ आपस्तम्ब घमंसूत्र २ 
४।७। १६॥ में दिया हे । 

एक रात्र॑ चेदतिथीन्वाजयेत्पाथिवॉल्लोकान भिजयति 
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द्वितीय यान्त रिकक्‍्ष्यास्तृतीया दिव्यांचतुर्थ्या पगवतों लोकान 
परिषिता भिरषररिंपतॉल्लोकान मिजयतीति विज्ञायते । 


अरथात-- यदि एक रात अनिथिकों वास देता है. ता पार्थिव 
लोकोंका जीनता है | दसरी (रात देनस) अन्‍न्तरिक्षमें होने बाल 
लें कोका तीसरीस दिव्य लाकोंका, चोथीस उनसे भी पर जा 
लोक है ओर अपरिमितोस अपरिमित लोकोका जीतता है! ऐसा 
ब्राह्मगस ज्ञान हाता है । 

नित्य जीव'त्मा अपन अपने कमके अनुसार इनमें से भिन्न 
भिन्न लाकाम जन्म लेता है। मनुष्य शरीर सबसे श्रेष्ठ शगीर 
साना गया है| उस सनुप्यका इस प्र॒थ्वों पर जिस प्रकारस परम 
सुख मिले. उसका विधान ब्राह्मण ग्रन्थ करते है । आज भी 
पश्चिमम लोकक विद्याने बहुत उन्ननिर्का हैं । परन्तु उस सारी 
उन्नति सुखकी मात्रा यद्यपि अधिक तो की गई हैं. पर जो कर्म 
जन्य दु.ख आ।त है. उनसे निबटाग्का कोई उपाय नहीं साचा गया 
पश्चिम वाले ऐसा कर भी नहीं सकत अमर आत्माम उनका 
विश्वास नहीं है इसलिय प्रवाद रूपस कमंकि सिद्धान्तका उन्होंने 
नहीं जान। ।” (पं> भगवतदत्त जा) यहां भी तीन लोकोंस शरीर 
के तीन लोक हे। अभिप्रेत है. क्योकि यह जगत ता न कर्भा बनता 
है न कभी इसका नाश हो द्वाता हैं। बा संपूर्णानन्द जी न 
इसका अच्छा विवचन किया है। यथा-- 


स॒प्त लोक 


“जिस प्रकार बदिक अआ।य्य सात लाक, और सात आदित्य 
मानते थ उसी प्रकार परमियों के यहां भी सात कश्बेर और सात 
अधिपए्रता माने जाते हैं । उनका ऐसा विश्वस है कि एक हा 
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अद्दरसज्द सप्तथा होकर इन सात लोकोंका शासन करता है । इन 
सात असुरोंका असंष स्पेन्त ( अमर हितकारी ) कहते हैं । सातों 
कश्बरों के नाम अजहे सबहे फ्ररधफ्रतु--विदवफश वबौरूबरेश्ति- 
वुरजरश्वित, रव्वनिरथ हेतुमन्‍्त अशि और इनके सात असुगेके 
नामबहुमना अशथहिश्त क्षत्रवेश्र स्पेन्त आम त हीव॑तार, और 
अमरतार हैं । भूलोंक का सव्वनिरथ है। इसके स्वामी ज्षत्रवे्य 
है । जल और प्रकाश के लिये जैसा निरन्तर युद्ध वेदों में दिख 
लाया गया है । बेसा ही अवेस्ता में वपिति है । कहीं तो रख्वतेनो 
क्र प्रकाश के लिए आतर ( अग्नि ) और अज़ि ( अहि ) दहा के 
में लड़ाइ हाती है. कहीं अपाप बा को रोक लेता है, तिश्त्य उस 
से लड़त है | पहिल हार जात हैं, फिर यज्ञ स बल प्राप्त करके 
उसे अपनी गदा. अप्रि रूपी बाजिशत, स मारत हें और फिर 
ममरूतों के बताए मार्ग से जल बहू निकलना है | 

त्रेतन की कथा अवेस्ता में भी है! बह जिस रूप में है उसमें 
च्रतन और त्रित आप्त्य दोनों की कथाओ का मेल है । इससे भी 
अनुमान हाता है कि त्रेतन ओर त्रित आद्य एक ही है। अवेश्ता 
के अनुसार थ तोन ज्यथठ्य से हज़ि दहाक (अहिब्त्य )की जा 
स्वा्र की भांति तीन सिर ओर छः आँख बाला था. चतुष्काण 
चरण (बरुण आकाश)म लड़ाइहुई | थे तानन अहिका मार डाला!" 


। महाप्रलया4करण 
याता विशेष कारणों से किसी व्यक्ति को किसी समय भी 
दू लग सकती है किन्तु कुछ ऐसी परिस्थिति होती है कि रात में 
एक हो समय लाखों मनुष्य सोये दख पड़ते हैं। सब एक दृसरेसे 


प्रथक है पर सबके व्यक्तित्व खोय हुए से रहते है । कभा कभ। एसा 
होता है कि एसी अवस्था दीर्घकाल के लिए बहुत से जावों की हो 
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जाती है। ज्योतिषी निश्चय के साथ नहीं कह सकता कि किन 
खेचर पिरडों पर जीव धारी रहते हैं । सब प्रशियों के शरीर 
प्रथिबी पररहने वालोंके समान हैं. यह बात क्‍यों मानी जाय ऐसी 
परिस्थति उत्पन्न हा सकती है जिसमें एक दूसरेस सम्बन्धित बहुत 
से पिण्ड एक साथ नष्ट हो जाय या बसने योग्य न रह जायें । 
सूय को किसी प्रकार का आघात पहुंचने से सौर मण्डल के सारे 
ग्रहोंकी यही गति होगी | सूर्य धीरे २ ठण्डा हो रहा है । एक दिन 
उसकी ठण्डक इतनी बढ़ जायगी कि यदि उस समय उसके साथ 
कोई ग्रह बच रहा ता वह हम जेसे प्राणखियोंके वसनेके श्रयोग्य 
हो चुका होगा । सूर्य आकाश गड्ढा में है । यदि इस नीहारिका के 


उस प्रदेश में, ज्ञिसमें सूर्य इस समय है. कोई क्षोभ उत्पन्न हा तो 
सूर्य परिवार नष्ट हों जायगा। कज्ञोभ होगा नहीं. यदि होगा 
तो कब और कंसे होगा, यह सब हम अभी नहीं जानते । विज्ञान 
को ऐसा प्रतीत हो रहा हे कि वायु की सक्रियता कमर द्वो रही 


है भ्रथोत धीरे धीर सार भौतिक पिण्ड निश्चेष्ट गति हीन होते जा 
रहे हैं । यदि ऐसा है तब भी संभवतः एक दिन इन पर प्राणी न 
रह सकेंगे । परन्तु जीव नष्ट नहों होते, वह प्रसुप्त से हो जाते है । 
एसी दशाको जिसमें जगत॒का बहुत बढ़ा भाग नष्ट या बसने या 
जीबं के भाग-के अयोग्य हो जाता हे महा प्रलय कहते हैं । महा 
प्रलय मे उस खण्ड के जीव -हिरण्यगर्भ मे निमज्जित रहते हैं । 
जब फिर परिस्थिति अनुकूल होती है--ओर अनुकूल परिस्थिति 
का पुनः स्थापित होना अनिवाय हे. क्‍यों कि जीवों के भीतर ही 
तो सारी परिस्थितियोंका भंडार है-तो नयी सृष्टि होती है । जीवों 
को ज्ञातृत्वादि शक्तियां चिर सुषुप्त नहीं रह सकती क्योंकि अविद्या 
तो कहीं गयी नहीं है । शक्तियां जब जागरणोन्मुख होती है. तो 
जीव हिंरण्यगर्भमेंसे पुनः निकलत हैं। प्रत्येक जीव अपने संस्कार 
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अपने साथ लाता है। फिर जिस प्रकार पिछले अध्याय के भूत- 
विस्ताराधिकरण में दिखलाया गया है जीत्र जगत्‌ निमोण करते 
हैं। पिछले संस्कारोंके कारण जीबोंमें वेलच्षण्य होता है, इसलिये 
एक ही प्रकार के शरीर से सब का काम नहों चल सकता। परि- 
स्थितियां बदलती हैं. सब को अपने २ अनुरूप शरीर मिल जाते 
हैं । यों ही सगे ओर प्रतिसर्ग का प्रवाह चला जाता है | 


महाप्रलय और नृतन सृष्टि के बीच में जितने काल तक जीव 
हिरण्यगर्भ में प्रलीन रहत हैं उत्तने दिनो तक उनके लिये नानात्व 
लुप्तप्राय रहता है | परन्तु यह ला!प भी आत्यन्तिक नहीं हे । उस 
अवस्थामें भी ज्ञान शक्ति काम करती है और उसके बाद नानात्व 
का बृक्त फिर हरा-भरा हो जाता है ।” 

उपरोक्त लेख से बाबू सम्पू्णों नन्‍्द जी ने यह सिद्ध कर 
दिया है कि एक देशीय खन्‍ड प्रलय का नाम ही महाप्रलय है ओर 
वह मह।प्रलय भी परमाणु रूप नहीं होती श्रपितु पृथ्वी का कुछ 
भाग व्यवद्दार योग्य नहीं होने का नाम प्रलय है । तथा 
उस विभाग के व्यवहार योग्य हो जाने का नाम सृष्टि है । इससे 
हम भी पूर्णतया सहमत हे । 


लोक मान्यतिलक व विश्व रचना 


“गुणा गुणेषु जायन्ते तत्रेव नि विशन्ति च । 
महाभारत, शांति ३०५२३ 
इस बात का विवेचन हों चुका. कि कापिल सांख्य के 
अनुसार संसार में जो दो स्वतन्त्र मूल तत्व--प्रकृति व पुरुष 
है उनका स्वरूप क्‍या है, ओर जब इन दोनों का संयोग ही 
निमित्त कारण हो जाता है | तब पुरुष के सामने प्रकृति अपने 


( 9६२ ) 


गुणों का जाल कैसे फेलाया करती है. और उस जाल से 
हमको अपना छुटकारा किस शअकार कर लेना चाहिये। परन्तु 
अरब तक इसका स्पष्टी करण नहीं किया गया कि प्रकृति अपने 
जाले को | अपनाखेल, संहार या ज्ञानेश्वर महाराजके शब्दों में 
प्रकृति की टकसाल? को किस क्रम से पुरूष के सामने फेलाया 
करती है. और उसका लय किस प्रकार हुआ करता है। प्रकृति 
के इस व्यापार ही को 'विश्वकी रचना ओर संहार कहते हैं ओर 
इसी विषयका विवेचन प्रस्तुत प्रकरणम किया जायगा। सांख्यमतके 
अनुसार प्रकृतिने इस जगन या सष्टिका असखंय पुरुषोंके लाभके 
लिए ही निर्माण किया है । “दासवोध में श्रीसमर्थ रामदास स्वार्मी 
ने भी प्रकृतिस सारे ब्रह्मास्डक निर्माण होनेका बहुत अच्छा 
वर्णनकिया है उसी वर्णन से “विश्व की रचना और संहार 
शब्द इस प्रकरण में लिए गए हैं | इसी प्रकार भगवदूगीता के 
सातवें ओर आठवें अध्याय में मुख्यतः इसो बिषय 
का प्रतिपादन किया गया है। ओर ग्यारहवें अध्यायके आरम्भ 
में अजुन ने श्री कृष्ण से जो यह प्रार्थना का है कि 
“भवाप्ययों हि भूतानां श्रुतीं विस्तारशोपया” 

भूतों की उत्पत्तिऔर प्रलय ( जो आपने ) विस्तार पू्व॑क 

(वतलाई; उसको ) मेंने सुना, अब मुझको अपना विश्व रूप 


प्रत्यक्ष दिखला कर कृतार्थूकीजिये | उससे यह बात स्पष्ट हो 
जाती है, कि विश्व रचना ओर संहार क्षर--अक्षर--विचार ही 


का एक मुख्य भाग है। 'ज्ञान' वह है जिससे यह बात मालूम 
हो जाती है कि खष्टि के अनेक ( नाना ) व्यक्त पदार्थों में एक 
ही अव्यक्तमूल द्रव्य है ( गीता १८.०० ) ओर “विज्ञान' उसे 
कहते हैं, जिससे यह मालूम हा कि एक ही मूलभूत अव्यक्त द्रव्य 
से भिन्न * अनेक पदार्थ किस प्रकार अलग अलग निर्मित हुए 
(गीता १३३२०) और इसमें न केवल क्षर-अक्षर विचार ह का समा- 


( ४६३१ ) 


बेश हांता हे . किन्तु क्षेत्र-क्षत्रश्-ज्ञान ओर अध्यात्म बिषयों का 
भी समावेश हो जाता है । 
भगवद्गीताके मतानुसार प्रकृति अपना खल करनेया सृष्टिका 
का कार्य चलाने के लिये स्वतंत्र नहीं हे, किन्तु उसे यह काम 
इश्वरको इच्छाक अनुसार करना पड़ता है (गी०6। १०) । परन्तु 
पहले बत्ताया जाचुका है, कि कपलाचार्यने प्रकतिको ख्तंत्र माना 
है । सांख्य शाब्नके अनुसार, प्रकृतिका संसार आरम्भ होने के 
लिय 'पुरुषका संयराग' हा मिमित्त-कारण बस हो जाता है... इस 
विपयमें प्रकृति ओर किसीकी भा अपेक्षा नही करती । सांख्योंका 
यह कथन है कि. ज्योंही पुरुष ओर प्रकृतिका सयाग होता है. त्यों 
हो उसकी टकसाल जार! हो जाती है. जिस प्रकार बसन्‍्त ऋतुमें 
वृत्षोंम नथ पत्ते देख पड़त है ओर क्रमशः फूल ओर फल आने 
लगने हैं. (भभा० | शा० २३१ । ७३ ; मनु» ५ | २०). उसी प्रकार 
प्रकृतिकी मूल साम्य!बस्था नष्ट हा जातों हैं. और उसके गुणोंका 
विस्तार हाने लगता हैं | इसके विरुद्ध बेद संहिता. उपनिषद्‌ ओर 
स्मृति-प्रन्थो्म प्रकृतिको मूल न मान कर परत्रद्मका मूल माना हे 
ओर परजहामसे खड्टिकी उत्पत्ति हानंके विषयमे भिन्न मिन्न वर्णन 
किय गए है. जैसे-- 
“हिरण्यगर्भ: समवतंताग्र भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌! 
पहले हिरस्यगर्भ (ऋ०१० । १२९ । १) ओर इस हिरण्यगर्भ 
से अथवा सत्यसे सब सृष्टि उत्पन्न हुड ( ऋ०५१०।७२।१६ ०१6० ). 
अथवा पहल पानी उत्पन्न हुआ (ऋ० १०। ८२।६ ; ते०ब्रा० २ 
१।३। ७ ; ए०उ० १। १। »). और फिर उससे रुघ॒ष्टि हुई, उस 
पानी एक अण्डा उत्पन्न हुआ ओर उससे ब्रह्मा उत्पन्न हुआ 
तथा ब्रह्मासे अथवा उस मूल अण्ड्स ही सारा जगत्‌ उत्पन्न हुआ 
मनु" १।८ १३ ; छां० ३। १६) अथवा वहा ज्ह्या (पुरुष) आध 
हिस्सेस खत्री हा! गया (बवू८ १। ५४।३ ; मनु १०), अथवा पानी 


( ४६४ ) 


उत्पन्न होनेसे पहले ही पुरुष था (कठ० ४। १), अथवा पहले पर 
भ्रह्म से तेज. पानो. ओरपथ्वों (अन्न) यहो तोन तत्व उत्पन्न हुए 
और पश्चात्‌ उनके मिश्रणसे सब पदार्थ बने (छां० ६।२।६)। 
यद्यपि उक्त वणनमें बहुत भिन्नता है तथापि वेदान्त सूत्रों (२। ३ 
१-१५) में अन्तिम निर्णय यह किया गया है, कि आत्म रूपी 
मूल ब्रद्मसे ही आकाश आदि पंच महाभूत क्रमशः उत्पन्न हुए 
(तै-उ० २। १) | प्रकृति महत्‌ आदि तत्वाका भी उल्लेख कठ (३ 
११) मेत्रायणी (६। १०), श्रुवेताश्तर (2 । १० ; ६। १६). आदि 
डपनिषदोंमें स्पष्ट रीतिसे किया गया है । इसमें देख पड़ेगा कि 
यद्यपि वेद/न्त मत बाले प्रक्ृतिको स्त्रतन्‍त्र न मानते हों, तथापि 
जब एक वार शुद्ध ब्रह्वमें ही मायात्मक प्रकृति-रप विकार हृगो- 
चर होने लगता है तब आगे सृष्टिके उत्पत्ति-क्रमके सम्बन्धमें 
उनका और सांख्य मत बालोंका अन्तमें मेल हो गया, ओर इसी 
कारण महाभ।रतमें कहा है कि “इतिहास, पुराण. अर्थशास्त्र 
आदिमें जो कुछ ज्ञान भरा हे वह सब सांख्योंसे श्राप्त हुआ हे” 
(शां०२०१ | १०८ | १०६) उप्तका यह मतलब नहीं है. कि बेदा- 
स्तियोंने अथवा पोराशिकोंने यह ज्ञान कपिलसे प्राप्त किया है । 
किन्तु यहां पर केवल इतना ही अर्थ अभ्निप्रेत है. कि सृष्टि के 
उत्पत्ति-क्रमका ज्ञान सबंत्र एक सा देख पड़ता है | इतना ही नहीं 
किन्तु यह भी कहा जा सक्रता है कि यहां पर सांख्य शब्दका 
प्रयोग ज्ञान! के व्यापक अर्थ ही किया गया है । कपिलाचायने 
रृष्टिके उत्पत्ति-क्रमका वर्णन शास्त्रीय दृष्टिसे विशेष पद्धत्ति-पूर्वक 
किया है; और भगवदूगीतामें भी विशेष करके इसी सांख्य-कर्म 
को स्वीकार किया है, इस कारण उसीका विवेचन इस प्रकरणमें 
किया जायगा । 


सांख्योंका सिद्धांत है, कि इन्द्रियोंकों अगोचर अथान्‌ अब्यक्त 


(५ हदें ) 


सूक्ष्म और चारों आर अखंडित भर हुए एक ही निरवयव मूल 

द्रव्यसे सारी व्यक्त सृष्टि उत्पन्न हुई है | यह द्वि।न्‍त पश्चिमी देशों 
शः ८७ ४५ ००5 कप 

के अवाचीन अधिभोतिक-शस्त्रज्ञोंका ग्राह्म है | प्रह्म हीकयों. अब 
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तो उन्होंने यह भी निश्चित किया है. किइसी मूल द्रव्यको शक्तिका 

क्रमशः विकास होता आया हैँ. और इस पूृब्ापर क्रमको छोड़ 


अचानक या निरथंक कुछ भी निर्माण नहीं हुआ है । इसी मतको 
जत्कांति-बाद या विकास सिद्धान्त कहते हैं | जब यह सिद्धान्त 
पश्चिमी राष्ट्रोमें, गत शताब्दीमें पहले पहल ढंढ निकाला गया तब 
वहां बड़ी खलबली मच गई थी। ईसाई धमम पुस्तकोंमें यह बर्णन 
है. कि इश्वरने पंचमहाभूतोकों ओर जंगम बर्गंके प्रत्यक प्रागीकी 


जातिको भिन्न भिन्न समय पर प्रथक प्रथक आर स्वत्तन्त्र निमाण 
किया है. ओर इसी मतको. उत्क्रान्तिवादके पहल सब ईसाई लाग 
सत्य मानने थे। अतएब जन्र इसाइ घमका उक्त सिद्धान्त उत्का- 
न्ति-बादसे असत्य ठहराया जाने लगा तब उत्क्रा न्त-वादियों पर 
खुब जोरसे आक्रमण आर कटाक्ष हाने लगे । य कटाक्ष आज 


बे 


कल भी न्यूनाघिक हात ही रहते है । तथापि शास्त्रीय सत्यमें 
अधिक शक्ति होनेके कारण रूट उत्पत्तिक सम्बन्ध में सब 
विद्वानोंका उत्करान्ति मत ही आज कल अधिक ग्रास्य हं।न लग! है 
इस मतका सारांश यह हैः--सूय माल्षामें पहल कुछ एक ही सूक्ष्म 


द्रव्य था; उसकी गति अथवा उष्णुताका परिण[म घटता गया 
तब वक्त द्रव्यका अधिकाधिक संकोच हाने लगा. ओर प्र॒ुथ्वी 
समत सब ग्रह क्रमशः उत्पन्न हुए. अंतर्म जा शेष अंग बचा वही 
सूर्य है । प्रथ्वीका भी सू्यके सदश पहल एक उचष्ण गोला था 
परन्तु ज्यों ज्यों उसको उष्णुता कम्त हाती गई त्यां त्यों मूल द्रव्यों 
में से कुछ दठय पतले ओर कुछ घने होगये, इस प्रकार प्रथ्त्रीके 
|] ऊपरकी हवा ओर पानी तथा उसके नीचेका प्रथ्वीका जड़ गोला 


( ४६६ ) 


थय तीन पदार्थ बन, और इसके बाद, इन तीनोंके मिश्रण अथवा 
संयोग स सब सजीब तथा निर्जीब सृष्टि उत्पन्न हुई है | डार्बिन 
प्रभ्नुति पंडिनोंने तो यह प्रतिपादून किया है कि इसी तरह मनुष्य 
भी छोट कीड़स बढ़त बढ़त अपनी बतंमान अवस्थामें आ पहुंचा 


है | परन्तु अब तक अधिभोंतिक-बादियंमिं श्रोर अध्यात्म-वादियों 
में इस बात पर बहुत मतभद्‌ हे. कि इस सारी रूष्टिक मूलसें 
आ।त्मा >से किसी भिन्न ओर स्व॒तन्त्र तत्वका मानना चाहिय या 
नहीं | हेकलके सहश कुछ पंडित यह मान कर. कि जड़ पदार्थोसि 
ही बढ़ते बढ़त आत्मा ओर चेतन्यकी उत्पात्त हुई. जड़ाद्रतका 
प्रतिपादन करत है. और इसके विरूद्ध कान्‍्ट सरीखे अध्यात्म- 


ज्ञानियोंका यह कथन है. कि हमें सथ्टिका जा ज्ञान होता है वह 
हमारी आत्माके एकीकर्ण-व्यापारका फल है, इसलिए आत्माको 
एक स्व॒तन्त्र तत्व मानना ही पड़ता है | क्‍योंकि यह कहना-कि जो 
आत्मा वाह्य सश्टिका ज्ञाता है वह उसी खष्टिका एक भाग है 
अथवा उस सथध्टिही स वह उत्पन्न हुआ हैे-तक दृष्टिसे ठीक 
बसा ही असमंजस या भ्रामक प्रतात हागा. जेंसे यह उक्ति कि हम 
स्वयं अपने ही कंथ पर बेठ सकते हैं । यही करण है, कि सांख 

शास्त्रमें प्रकूत ओर पुरुष थ दो स्त्र॒तन्त्र तत्व माने गये हैं। 
सारांश यह है. कि अधिभोतिऊ सृष्टि ज्ञान चाह जितना बढ़ गया 
ही. तथापि अब तक पश्चमी देशोमें बहुतेर बड़ बड़ पंडित यही 
प्रतिपादन किया करते है कि सष्टिक मूलतत्वके स्वरूपका विवेचन 
मिन्न पद्धतिहीस किया जाना चाहिय | परन्तु , यदि केवल इतना 
ही विचार किया जाय, कि एक जद प्रकृतिसे आगे सब व्यक्त 
पदार्थ किस क्रमसे बन है ता पाठकोका मालूम हो जायगा,कि 
पश्चिमी उत्क्रान्ति मत और सांख्य शास्त्रमें वर्शित प्रकृतिक 
कार्य संबंधी तत्वोंमें कोई विशेष अन्तर नहीं है । क्‍यों कि इस 


( हेठ७ ) 


मुख्य सिद्धान्तसे दोनों सहमत हैं कि अव्यक्त सूच्म और एक ही 
मूल प्रकृतिसे क्रमश: (सृक्म ओर स्थूल) विविध तथा व्यक्त सृष्टि 
निर्मित हुई है। परन्तु अब आधिभौतिक शास्त्रोंके ज्ञानकी खूब 
वृद्धि हो जानेके कारण. सांख्य वादियोंके 'सत्व. रज तम'! इन 
तीनों गुणोंके बदल. आधुनिक सृष्टि शास्त्रज्ञोने गति. उच्ण और 
आकर्षण-शक्तिका प्रधान गुण मान रक्‍्खा है | यह्‌ बात सच हैं 
कि 'सत्व रज. तम' गुणोकी न्युनाधिकताके परिमाणों की अपेक्षा 
उच्यता अथवा आकपण शक्तिको न्युनाधिकताकी बात आधिभो- 
तिक शास्त्रकी सघ्टिसि सरलता पूवंक समझे आ जाती है। 
तथापि, गुणोंके विकास अथवा गुणोत्कर्षका जो यह तत्व है, कि 
“गुणा गुणेषु बर्तन्त ! (गी० ३ । २८). यह दोनों ओर समान हा 
है । सांख्य शास्त्रज्ञोका कथन है कि. जिस तरह मोड़ दार पंखेका 
घीर धीरे खोलते है. उसी तरह सत्व-रज-तमकी साम्यावस्थामे 
रहने वाली प्रकृतिकी तह जब धीर धीर खुलने लगती है. तब सब 
व्यक्त सृष्टि निर्मित होती है इस कथन ओर उत्क्रान्ति-बादसे 
वस्तुतः कुछ भेद नहीं है। तथापि यह भेद तात्विक धर्म-सश्टिसे 
ध्यानमें रखने योग्य है. कि इसाई धर्मके समान गुणात्कष-तत्वका 
अनादर न करते हुए, गीतामें ओर अंशतः उपनिषद्‌ आदि वंदिक 
प्रन्थोंमें भी. अद्रेत वेदान्तके साथ ही साथ बिना किसी विरोधके 
गुणोत्कप्न-वाद स्वीकार किया गया है । 


अब देखना चाहिए. कि प्रकृतिके विक्रासके विपयमें सांख्य- 
शास्त्र कारोंका क्या कथन है। इस क्रमको ही गुणात्कर्ष अथवा 
गुण परिणास-बाद कहते है| यह बतलानेकी अवश्यकता नहीं. 
कि कोई काम आरम्भ करनेके पहले मनुष्य उसे अपनी बुद्धिसे 
निश्चित्त कर लेता है. अथवा पहले काम करनेकी बुद्धि या इच्छा 
उसमें उत्पन्न हुआ करती है । उपनिषदोंमें भी इस प्रक्रारका वर्णन 


( हेहए ) 


है. कि आर्म्ममें मूल परमात्माको यह बुद्धि या इच्छा हुई. कि 
हमें अनेक हाना चाहिए-- बहुस्यां प्रजायेय' और इमके बाद 
सष्टि उत्पन्न हुई (छां2 ६ । २। ३; ते० २ । 5) । इसी न्यायके 
अनुसार अव्यक्त प्रकृति भी अपनी साम्यावस्थाका भंग करके 
व्यक्त सप्टिके निमोण करने का निश्चय पहले कर लिया करती है 
अतण्व, सांख्योंने निश्चित किया है. कि प्रकृ तिरमें 'ड्यवसायात्मिक 
बुद्धि' का गुण पहले उत्पन्न हुआ करता है | सारांश यह हे, कि 
जिस प्रकार मनुष्यकों पहले कुछ काम करनेकी इच्छा या बुड़ि 
हुआ करती हे. उसी प्रकार प्रकृतिका भी अपना विस्तार करने या 
पसारा पसाग्नेकी बुद्धि पहले हुआ करती है । परन्तु इन दोनोमें 
बढ़ा भारी अंतर यह है कि मनुष्य प्राणी सचेतन हानेके कारण. 
अथाोत उसमें प्रकृति की बुद्धि के साथ चेतन पुरुषका ( आत्मा- 
का) संयोग होनेके कारण, बह स्वयं अपनी व्यवसायात्मिक बुद्धि 
को जान सकत। है, ओर प्रकृति स्त्रयं अचेतन अरथात बड़ है. इस 
लिय उमको अपनी बुद्धिका कुछ ज्ञान नहीं ग्हता यह अंतर पुरुष 
के संयागसे परक्ृतिमें उत्पन्न होने वाले चतन्यक्रे कारण हुआ करता 
है | यह केबल जड़ या अचतन प्रकृतिका गुण नहीं है। अवाचीन 
आधिभोतिक सृष्टि शास्त्रज्ञ भी अब कहने लगे है कि यदि यह न 
माना जाय. कि मसानवी इच्छाकी वगाबरी करने वाली किंतु अस्व- 
यंवेद्य शक्ति जड़ पढाथमिं भी रहती है तो गुरूुत्वाकर्षए अथवा 
रस,यन-क्रियाका ओर लोह चुम्बकका आकर्षण तथा अपसारण 
प्रशृति केबल जड़ खष्टिमं ही हग्गाचर होने वाले गुणोंका मूल 
कारण ठीक ठीक बतलाया नहीं जा सकता। आधुनिक खष्टि- 
शास्तज्ञोंके उक्त मत पर ध्यान देनेसे मांख्योंका यह सिद्धान्त 
आश्वय कारक नहीं प्रतीत होता कि प्रकृतिमें पहले बुद्धि-गुणा 
प्रादुभोव होता है। प्रकृतिमें प्रथम उत्पन्न होने वाले इस गुणकों 


( देंदुई ) 


यदि आप चाहें तो अचेतन अथवा अस्बयं वेश अथोत्‌ अपने 
आपको ज्ञात न होने वाली बुद्धि कह सकतेहें । परंतु उसे चाहे जो 
कहें इससे संदेह नहीं.कि सनुष्यका होने वाली बुद्धि और प्रकृतिकी 
होनवाली वुद्धि दोनो मुलमें एकही श्रे्णीकी है.ओर इसीकारण दोनो 
स्थानों पर उनकी व्याख्याएं भी एक ही सो की गई है.। उस बुद्धि 
के ही महत ज्ञानात्मा, आसुरी. प्रजा ख्याति, आदि अन्य नाम 
भी है। मालूम होता हेंकि इनमेस सहन्‌ (पुल्लिग कर्ताका एक बचन 
महान-बड़ा) नाम इस गुणकी श्रष्टता के कारण दिया गया होगा 
अथवा इसलिय दिया गया होगा कि जब प्रकृति बढ़ण लगती है। 
प्रकृतिम पहले उपन्न हाने वाला महान अथवा बुद्धि-गुण सत्व- 
रज-तम के मिश्रशका हा परिणाम हे इसलिय प्रक्रतिकी यह बुद्धि 
यद्यपि देखनमें एक ही प्रतीत हाती हा तथापि यह आगे कई 
प्रकारकी हासकती है | क्योंकि ये गुण-सत्व रज ओर तम-प्रथम 
दृष्टिसे यद्यपि तीन ही है. तथापि सूक्ष्म दृष्टिस प्रगट होजाता है. 
कि इनके मिश्रण प्रत्यक गुणका परिणाम अनक गीतसे भिन्न २ 
हुआ करता है. और इसीलिये. इन तीनोमें से प्रत्येक गुणके 
अनंत भिन्न परिणामसे उत्पन्न हानवाली वुद्धिके प्रकार भो त्रिधात: 


अनंत हो सकते है | अव्यक्त प्रकुतस निर्मित होनेवाली यह ब॒द्धि 
भी प्रक्ृतिके ह। सदश सूक्म होती है! परन्तु पिछले प्रकरण 


व्यक्तः ओर 'अव्यक्त . तथा 'सूच्म' ओर म्थून' का जो ध्र्थ 
बतलाया गया हे उसके अनुसार यह वुद्रि प्रकृतिक समान सूक्ष्म 
तने पर भी उसके समान अव्यक्त नहीं हे--मनुष्यको इसका 
ज्ञान हो सकता है । अतरव.अब यह सिद्ध हा चुका हें कि इस 
बुद्धि का समावेश व्यक्तमें (अर्थात्‌ मलुष्यकों गाचर होने बाले 
पदार्थमि) हाता हे; ओर सांख्य शास्त्रम. न केबल बुद्धि. किन्तु 
वुद्धके आगे प्रकृनिके सब विकार भी व्यक्त हं। माने जात है । 
एक मूल प्रकृतिके सित्रा कोई भी अन्य तत्व भ्रव्यक्त नहीं है । 


( है४० ) 


इस प्रकार. यद्यपि अ्रव्यक्त प्रकृति में व्यक्त उयवसायात्मिक 
बुद्धि उत्पन्न हो जाती है. तथापि प्रकृति श्रब तक एक ही बने 
रहती है | इस एकताका भंग हाना आर बड़ुधा-पन या विविधत्व 
का उत्पन्न होना ही प्रथक्‍्त्व कहलाता है। उदाहरणार्थ. पार॑ का 
ज्ञमीन पर गिर पड़ना और उसकी अलग ०> छोटी + गालियां 
बन जाना। बुद्धि के बाद जब तक यह प्रथकता या बिविधवा 
उत्पन्न न हा तब तक एक प्रकृति के अनेक पदार्थ हा जाना संभव 
नहीं । बुद्धि के आगे उत्पन्न हाने वाली इस प्रथकता के गुण का 
हा अहंकार ' कहते है । क्योंकि प्रथकता 'मैं-त्‌ ' शब्दों स हे 


प्रथम व्यक्त की जाती है ; शोर मैं-नू | का अथ हो अहंकार 
श्रथवा अहं श्रहं (में - में) करना है । श्रकृति में उत्पन्न हान बाल 
अहंकार के इस गुण को यदि आप चाहें ता .अस्तयवेद्य अथात्‌ 
अपने अ।पका ज्ञात न होने वाला अहंकार कह सकते हैं। परन्तु 


स्मरण रहे , कि मनुष्य मे प्रकट होने ब्राला अहंकार. और वह 


अहंकार कि जिसके कारण पेड़. पत्थर. पानी अथत्रा भिन्न + मूल 
परमारु एक ही प्रकृति से उत्पन्न होते है। ये दोनों एक ही जाति 
के हैं| भेद केवल इतना ही है. कि पत्थर में चतन्‍्य न होने के 
कारण उसे 'अहं' का ज्ञान नहीं होता. ओर मुंह न होने के कारण 
'मैं-त्‌! कह स्वाभिमान पूर्वक वह अपनी प्रथकना किसी पर प्रकट 
नहीं कर सकता। सारांश यह कि. दूसरों से प्रथक रहने का. 
अधोत अभिमान या अहंकार, तत्व सब जगह समान ही है । 
इस अहंकार ही का तेजस. अभिमान. भूतादि और धातु भी 
कहते हैं। अहंकार बुद्धि ही का एक भाग है. इसलिये पहले जब 
तक बुद्धि न होगी तब तक अहंकार उत्पन्न हो ही नहीं सकता । 
अतएवब सांख्यों ने यह निश्चित किया है कि 'अहंकार' यह 
दूसरा , अर्था न बुद्धि के बाद का . गुण है। अब यह बतलाने 


( ४७१ ) 


की आवश्यकता नहीं कि सात्बिक' राजस और तामस भेदों से 
बुद्धि क समान अहंकार के भी अनन्त प्रकार हो जाते हैं । इसी 
तरह उनके बाद के गुणों के भी प्रत्यक के त्रिधातः अनन्त भेद हैं 
अथव। यह कहिय्रे कि व्यक्त सृष्टि में प्रत्यक वस्तु के इसी प्रकार 
नन्‍्त सात्विक, राजस और तामस भेद हुआ करते हैं. और 
इसा सिद्धान्त को लक्ष्य करके. गीता में गुणत्र4-विभाग और 
श्रद्धात्रय [वभाग बतलाय गय हें (गाए अ« ९५४ और १७ ) 


व्यसायात्मिक बुद्धि शोर अहंकार, दोनों व्यक्त गुण. जब 
मृल साम्यावस्था का प्रकृति में उत्पम्न हो जात हैं, तब प्रकृति की 
एकता भंग हा जाती है ओर उससे अनेक पदार्थ बनने लगत हैं । 
तथापि उसकी सूक्र्मता अब तक कायम रहती है । अ्रथात्‌ , यह 
कहना अयुक्त न हागा कि श्रव नय्यायिकोंक सूच्ठम परमाणुयोंका 
आरम्भ हाता है । क्योंकि अदृकार उत्पन्न होने के पहले, प्रकृति 
अखंडित ओर निरवयव थी । वस्तुत; देखने सता प्रतीत होता 
है. कि निरी बुद्धि और निरा अहकार केवल गुण है. अतणएब 
उपयु क्त सिद्धान्तों से यह मतलब नहीं लना चाहिये . कि बे (बुद्धि 
ओर अहंकार ) प्रकृति के द्वव्य सं प्रथक रहते हैं । वास्तव में 


बात यह है कि जब मूल ओर अवयब-रदहित एक ही प्रकृति में 
इन गुपों का प्रादुभोव हा ज्ञाता है, तब उसी को विविध और 
अवयब्न-सहित द्रव्यात्मक व्यक्त रूप प्राप्त हो जाता है। इस 
प्रकार जब अहंकार से मूल प्रकृति में भिन्न * पढ़ार्थ बनने की 
शक्ति आ जाती है. तब आगे उसकी बुद्धिकी दो शाखाएं हो जाती 
हैं । एक पेड मनुष्य शआ्ादि सन्द्रिय प्रांणयों की सृष्टि, और दूसरी 
निरन्द्रय पदार्थों की सृष्टि | यहां इन्द्रिय शब्दस केवल 'इन्द्रिय' 
बान प्राणियों की इन्द्रियों की शक्ति ' इतना अर्थ लेना चाहिय 
इसका अर्थयह हेकि. सेन्द्रिय प्राशियोंके जड़ देहका समावेश जड़ 


( ४७९२ ) 


यानी निरिन्द्रय सृष्टि में होता है. ओर इन प्राणियों का आत्मा 
'पुरुष' नामक अन्य बग में शामिल किया जाता है। इसीलिय 
सांख्य शस्त्र में सन्द्रिय स्शष्ट का विचार करत समय. देह आर 
आत्मा को छाड़ कर केवल इन्द्रियोंका हीविचार किया गया है । 
इस जगत में सेन्द्रिय ओर निरिन्द्रय पदार्थों के अतिरिक्त किसी 
तीसर पदार्थ का हाना सम्भव नहीं इसलिय कहनेकी आवश्यकता 
नहीं । कि अहंकार से अधिक शख।एं निकल हा नहीं सकती। 
इनमें निरिन्द्रय स्॒ष्टि को तामस (अथात-तमागुण के उत्कष से 
हाने वालो )कहूत हैं | साराशं यह है , कि जब अहंकार अपनी 
शक्तिसे भिन्न पदार्थ उत्पन्न करने लगता है. तब उसी में एक 
बार तमागुण का उत्कष होकर एक ओर पॉँच ज्ञानेन्द्रियां, पांच 
कर्म नद्रयां ओर मन मिलकर इंद्रिय- सृष्टि का मूलभूत ग्यारह 
इंद्रियां उत्पन्न हाती हैं. और दूसरों ओर. तमोगुण उत्कपष होकर 
उसमें निरिन्द्रय ख॒ष्टि के मूलभूत पांच तन्मात्र द्रव्य उत्पन्न होत ढे 
परन्तु प्रकृति को सूक्मता अब तक कायम रही है, इसलिये 
अहंकार से उत्पन्न होने वाल ये भालह तत्व भी सूक्ष्म ही रहते हैं. 

शब्द, स्पश, रूप और रस की तन्मात्राएं--अथात्‌ बिना 
मिश्रण हुए प्रत्यक गुणके भिन्नभिन्न अति सूक्ष्म मूल स्वरूप निरि- 
निद्रिय-सृष्टि के मूल तत्व हैं ओर जनसहित ग्यारह इंद्विय सेन्द्रिय 
सृष्टि का बीज है | इस विषय की सांख्य-शास्त्र की उत्पत्ति 
विचार करने योग्य है, कि निरिन्द्रिय सृष्टि के मूल तत्व ( तन्मात्र ) 
पांच ही क्यो ओर सेन्द्रिय सृष्टि के मूल तत्व ग्यारह ही क्‍यों 
मारे जाते हैं | अवारचान स॒ष्टि-शास्त्रज्ञों ने सृष्टि के पदार्थ के तीन 
भेद-धन. द्रव और वायुरूपी किये हैं. परन्तु साख्य-शास्त्रकारों का 
बर्गोकरण इससे भिन्न है। उनका कथन है. कि मनुष्य को सृष्टि 
के सब पदार्थों का ज्ञान केवल पाँचज्ञानेन्द्रियों से हुआ करता है, 
ओर इन ज्ञानेन्द्रिया की रचना कुछ ऐसी विलक्षण है, कि एक 
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इन्द्रिय को सिर्फ एक ही गुण ज्ञानका हुआ करता है। आँखोंसे 
सुगन्ध नहीं मालूम होती ओर न कान से दीखता ही है, त्वचा से 
मीठा-कडुआ नहीं समक पड़ता और न जिह्ढा से शव्द ज्ञान ही 
होता है. नाक से सफेद और काले रंग का भेद भी नहीं मालूम 
होता । जब, इस प्रकार, पाँच ज्ञानेन्द्रियां ओर उनके पाँच विषय. 
शब्द, स्पर्श, रूप, रस ओर गन्ध निम्त हैं, तब यह प्रगट है, कि 
सृष्टि के सब गुण भी पाँच से अधिक नहीं माने जा सकते | 
क्योंकि यदि हम कल्पना से यह मान भी लें कि गुण पांच से 
अधिक हैं. तो कददना नहीं होगा. कि उनको जानने के लिये हमारे 
पास कोई साधन या उपाय नहीं हैं| इन पांच गुणों में से प्रत्यक 
के अनेक भेद हो सकते हैं। उद्ाहरणार्थ यद्यपि 'शब्द' गुण एक 
ही है तथापि उसके छोटा. मोटा, कर्कश, भद्दा फटा हुआ, कोमल 
अथवा गायन शास्त्र के अनुसार निषाद्‌, गांधार. पडज आदि 
ओर व्याकरण शास्त्र के अनुसार कंश्य, तालव्य, ओष्ख्य आदि 
अनेक प्रकार हुआ करते हैं। इसी प्रकार यद्यपि 'रूप' एक ही 
गुण है, तथापि उसके भी अनेक भेद हुआ करते हैं। जेसे सफेद 
काला, नीला, पीला, हरा आदि। इसी तरह यद्यपि 'रस' या 
“रुचि! एक ही गुण है, तथापि उसके खट्टा. मीठा, तीखा, कडुवा 
खारा आदि अनेक भेद हो जाते हैं, और 'मिठास” गुड़ का मि- 
ठास और शक्कर का मिठास भिन्न भिन्न होता है, तथा इस प्रकार 
उस एक ही 'मिठास' के श्नेक भेद हो जाते हैं । यदि भिन्न भिन्न 
गुणों के भिन्न भिन्न मिश्रणों पर विचार किया जाय तो यह गुण 
बेचित्रय अनन्त प्रकार से अनन्त हो सकता है । परन्तु. चाहे जो 
हो, पदार्थों के मूलगुण पांच से कभी अधिक नहीं हो सकते, 
क्योंकि इन्द्रियां पांच हैं, और प्रत्येक को एक ही गुण का बोध 
हुआ करता है | इस लिये सांख्यों ने यह निश्चत किया है. कि 
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अद्यपि केवल शब्द गुण के अथवा केवल स्पशंगुण से प्रथक, यानी 
दूसर गुण्यों के मिश्रण रहित. पदार्थ हमें देख न पड़त हों, तथापि 
इसमें सन्दह नहीं कि मूल प्रकृति में निरा शब्द निरास्पश. निरा- 
रूप निरा रस. ओर निरा गंध है। अथान शब्द तन्मात्र, स्पर्श- 
तन्मात्र. रूप तनन्‍्मात्र रस तन्मातन्र. ओर गन्ध तन्मात्र ही हैं 
अथोत मूल प्रकृति के यही पांच भिन्न भिन्न सूक्ष्म तन्‍्मात्र विकार 
अथवा द्रव्य निःसंदेह है । आगे इस बात का विचार किया गया 
है कि पंच तन्मात्राओं अथवा उनसे उत्पन्न होनेवाल पंच महाभूतों 
के सम्बन्ध में उपनिषदकारों का कथन क्या है । 

इस प्रकार निरिन्द्रिन-स्प्र का विचार करके यह निश्चित 
किया गया. कि उसमें पांच ही सूक्ष्म मूल तत्व है. ओर जब हम 
सन्‍्द्रिय-स्रष्ट पर दृष्टि डालत है. तब भी यही प्रतीत होता हे, कि 
कि पांच ज्ञ।ने नद्रयां पांच कर्म न्द्रयां आर मन इन ग्यारह इन्द्रियो 
की श्रपेक्षा अधिक इन्द्रयां किसी के भी नहों है । स्थुल्ञ देह में 
हाथ-पेर अ दि इन्द्रयां यद्यपि स्थुल प्रतीत हाता है, तथापि इनमें 
से प्रत्थक की जड़ में किसी मूल सूच्म तत्व का अस्तित्व माने बिना 
इन्द्रयो की मिन्नता का यथोचित कारण मालूम नहीं हाता । पश्चिमी 
आधिभोतिक उत्क्रान्ति-वादियो ने इस बात को खूब चर्चा की हे । 
ब कहत है. कि मूल के अत्यन्त छोटे ओर गालाकार जन्तुओं में 
सिफ 'त्वचा' ही एक इन्द्रय हाती है। और इस त्वचा ही स 
अन्य इन्‍्द्रयां क्रशः उत्पन्न हाती है उदाहरणार्थ मूल जन्तु की 
त्वच। से प्रक/श क। संयाग हाने पर आंख उत्पन्न हुई इत्यादि । 
आधिभोतक-बा दियों का यह तत्व कि प्रकाश आदि संयोग से 
स्थूल इननद्रयों का प्रादुभाव हाता है, सांख्यों को भी ग्राह्म है। महा- 
भारत (शां० २१३१६ ) में सांख्य प्रक्रियाके अनुसार इन्द्रियोंके 
प्रादु भाव का वर्णन इस प्रकार पाया जाता है-- 
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शब्दरागात्‌ श्रोत्र मस्य जायते मावितात्मनः । 
रूपरागात्‌ तथा चच्चुः घाण गनन्‍्ध जिध्न क्षया ॥ 


अथात---“आत्मा को प्रणणियों के शब्द सुनने की भावना हुई 
तब कान उत्पन्न हुआ, रूप पहचानने की इच्छा से आंख, ओर 
संघने की इच्छा से नाक उत्पन्न हुई” । परन्तु सांख्यों का यह 
कथन है. कि यद्यपि त्वचा का प्रादुभाव पहल हाता हा. तथापि 
मृल प्रकृति में ही यदि भिन्न भिम्न इन्द्रियोंके उत्पन्न होने की शक्ति 
न हो. तो सर्जाव सृष्टि के अत्यन्त छोटे कोड़ों की त्वचा पर सूर्य- 
प्रकाश का चाहे जितना आघात या संयाग होता रह. तो भी उन्हें 
आँखें ओर वे भी शरीरके एक विशिष्ट भाग ही में-कंसे प्राप्त हा 
सकती हैं ? डार्विनका सिद्धान्त सिर्फ यह आशय प्रगट करता है ? 
कि दा प्राणियों->एक चक्तु वाला और दूसरा चक्षु रहित निर्मित 
हाने पर, इस जडइ-म॒ष्ठटि के कलहमें चक्तु वाल। अधिक समय टिक 
सकता है, ओर दूसरा शीघ्र ही नष्ट हा जाता है । परन्तु पश्चिमी 
आधिभोतिक स्रष्टि-शास्त्रज्ञ इस बात का मूल कारण नहीं बतला 
सकते. कि नेत्र आदि भिन्न २ इन्द्रियों की उत्पत्ति पहले हुई हो 
क्या | सांख्योंका मत यह है,कि थ सव इन्द्रियां किसी एक ही मूल 
इन्द्रिय से क्रमशः उत्पन्न नहीं होती किन्तु जब अहंकारके कारण 
प्रकृतिमं विविधिता आरम्भ होने लगती हे.तब पहले उस अहंकार 
से (पांच सूक्ष्म कर्मेन्द्रियां, ओर पांच सूक्ष्म ज्ञानेन्द्रियां और मन 
इनसबमिलाकर) ग्यारह भिन्न २ गुण ( शक्ति ) सब के सब एक 
साथ(युगपन ) खतंत्र ह।कर मूल प्रकृतिपें ही उत्पन्न हते हैं, ओर 
फिर उसके आगे स्थूल से न्द्रिय-छ्ष्टि उत्पन्न हुआ करती है । 
इन ग्यारह इन्द्रियों में से मन के बार में पहले ही, छटवें प्रकरण 
में बतल्ा दिया गया है, कि वह ज्ञानेन्द्रिय के साथ संकल्प-विक- 
ल्पात्माक होता हे. अथात ज्ञानेन्द्रियो के प्रहण किये गय संस्कारों 
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की व्यवस्था करके वह उन्हें/बुद्धि के सामने निर्णायार्थ उपस्थिति 
करता है, और कर्मेन्द्रियों के साथ वह व्याकशात्मक होता है, 
अथोत्‌ उसे बुद्धि के निर्णय को कर्मेन्द्रियों द्वारा अमल में लाना 
पड़ता है | इस प्रकार वह उभय विध. अर्थात इंद्रय-भेद के अनु- 
सार भिन्न प्रकार के काम करने वाला होता है । उपनिषदों में 
इन्द्रियों को ही प्राश! कहा है. ओर सांख्यों के मतानुसार 
उपनिषत्कारोंका भी यही मत है. कि ये प्राण पत्चमहाभूतात्मक 
नहीं हैं, (मुंड२।५।६) । इन प्राणों की. भ्थात 
इन्द्रियों की. संख्या उपनिषदोंमें कहीं सात, कहीं दस. ग्यारह, 
बारह और कहीं कहीं तेरह 4 बतलाई गई हे। परन्तु वेदान्त 
सूत्रों के आधार से श्री शंकराचार्य ने निश्चित किया है, कि 
उपनिषदोंके सब बाक्यों की एक रूपता करने पर इन्द्रियों की 
संख्या ग्यारह ही होती है ( वेसू०शाभा « | ४। ५।६ . और 
(गीता (३। ४५ ) अथात्‌ इन्द्रियां 'दस ओर एक' अथातन्‌ ग्यारह 
हैं। अब इस विषय पर सांख्य और वेदान्त दोनों शास्त्रों में कोई 
मतमेद नहीं रहा । सांख्यों के निश्चित किये मत का सारांश यह 
हे-सात्विक अहंकार से सेन्द्रिय-स॒ष्टि की मूलभूत ग्यारह 
इन्द्रिय शक्तियां ( गुण ) उत्पन्न होतीं हैं, और तामस श्रहंकार से 
निरिन्द्रिय-संष्टि के मूल भूत पांच तन्‍्मात्र द्रब्य निर्मित होते हैं. 
इसके वाद पत्म्वतन्मात्र-द्रव्यों से क्रमशः स्थूल पव्चमहाभूत 
( जिन्हें 'विशेष' भी कहते हैं ) और स्थूल निरिंन्द्रय पदार्थ बनने 
लगते हैं, तथा-यथा सम्भव इन पदार्थों का संयोग ग्यारह इन्द्रियों 
के साथ हो जाने पर, सेन्द्रिय सरष्टि बन जाती है । 


स्थूल पंच महाभूत ओर पुरुष को सिला कर कुल तत्वों की 
संख्या पश्चीस है | इनमें से महान अथवा बुद्धि के बाद के तेईस 
गुण मूल प्रकृति के विकार हैं । किन्तु उनमें भी यह भेद है. कि 
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चुद्भ तन्मात्राएं और पांच स्थूल महाभूत द्रव्यात्मक विकार हैं 
बुद्धि, अहंकार तथा इन्द्रियाँ केबल शक्ति या गुण हैं, ये 
तेईस तत्व व्यक्त हैं और मूल प्रकृति अव्यक्त है। साख्यों ने इन 
तेईस तत्वों में से आकाश तत्व ही में दिक और काल को भी 
सम्मिलित कर लिया हे । वे 'प्राश' को भिन्न तत्व नहीं मानते, 
किन्तु जब सब इन्द्रियों के व्यापार आरम्भ होने लगते हैं, तब 
उसी को वे प्राण कहते हैं (सां- का २७) । परन्तु बेदान्तियोंका 
यह मत मान्य नहीं हे . उन्होंने प्राण का स्वतंत्र तत्व माना है 
( बेसू०२।४।८।) यह पहले बतलाया जा चुका है, ,वंदान्ती लोग 
प्रकृति और पुरुष को स्वयभू और स्वतंत्र नहीं मानते । जेसा 
कि सांख्य-मतानुयायी मानते हैं. किन्तु उनका कथन है, कि 
दोनों ( प्रकृति और पुरुष ) एक ही परमेश्वर की विभूतियां हैं । 
सांख्य ओर वेद!न्त के उक्त भेदोंको छोड़ कर शेष 'सृष्टि उत्पत्ति- 
क्रम दोनों पत्तों को ग्राह्म हे। उदाहरणार्थ, महाभारत में अनु- 
गाता में जद्य वृक्त' अथवा 'अ्रह्मवन' का जा दो बार वर्णन 
किया है (मभा ८३५।६०-२३, ओर०2०।१२,१५ ) वह सांख्य तत्वों 
के अनुसार ही है | :-- 


अव्यक्त बीज ग्रभवो बृद्धिस्कंधमयों महान । 
महाहंकार विटप), इन्द्रियान्तर कोटरः ॥ 
महाभूव विशाखश्र विशेषप्रति शाखवान्‌ | 
सदापणः सदापुष्पः शुभाशुभ फलोदयः ।। 
आजीव्यः समभतानां बक्षवृक्षः सनातनः | 

एवं छित्वा च भित्वा च तत्वज्ञानासिना बुधः ॥ 
हित्वा सद्अभयान्‌ पाशान्‌ सृत्यजन्मजरोदयान्‌ । 
निर्ममी निरहंकारो झच्यते नात्र संशय! ॥ 


( हेड: ) 


अथोत्‌-- अव्यक्त (प्रकृति ) जिसका बीज है! बुद्धि (महान) 
जिसका तना या पिंड है अहंकार जिसका प्रधान पल्‍लव है, मन 
ओर द्स इन्द्रियां जिसकी अन्तर्गत खोखली या खाड़र है 
( सूक्ष्म ) महाभूत ( पशन्न -तन्मात्रएं) जिसकी बड़ी ? शाखाएं 

ओर विशेष अथोत्‌ स्थूल महाभूत जिसकी छोटी २ टहनियां 

इसी प्रकार सदापत्र , पुष्प ओर शुभाशुभ फल धारण करने 
वाला समस्त आखिमात्र के लिये आधार भूत यह सनातन बृहदू 
ब्रह्म वृक्ष है | ज्ञानी पुरुष को चाहिये. कि उसे तत्वज्ञान रूपी 
तलवार से काटकर दृक द्वक कर डाले, जन्म. जरा ओर अभ्रत्यु 
उत्पन्न करने वाले संगमय पाशों का नष्ट कर ओर ममत्व बुद्धि 
तथा अहंकार का त्याग कर दे, तब वह निःसंशय मुक्त' होता है. 
संक्तेप में यही त्रह्म वृत्त प्रकृति अथवा माया का 'खल' जाला 
या पसारा है। अत्यंत प्राचीन काल ही से ऋग्वेद काल ही से 
इसे बृक्ष कहने की रीति पड़ गई है ओर उपनिषदों में भी उसका 
सनातन अश्वत्थवृक्ष' कहा है (कठ» ४१) परन्तु बढों में 
इसका सिर्फ यही बणन किया गया है. कि उस वृक्ष का मूल 
( परब्रह्म ) ऊपर हे और शाखाएं' (हृश्य स्ष्टि का फलाब ) नीचे 
हैं। इस वंदिक वर्शन को ओर साँख्यों के तत्वों को मिला कर 
गीता में अश्वत्थ वृक्ष का बर्णन किया गया है। इसका स्पष्ट 
करण हमने गीताके १५।२-० श्लोकोमें अपनी टीकामें कर दियाहे। 


ऊपर बतलाये गये पश्चीस तत्वोंका वर्गीकरण सांख्य और 
वेदान्ती भिन्न भिन्न रीतिसे किया करते हैं. अतएव यहां पर उस 
वर्गीकरणके विषयमें कुछ लिखना चाहिये | सांख्योंका यह कथन 
हे कि इन पश्चीस तत्वोंके चार वर्ग हाते हैं--अथोत मृल प्रकृति 
प्रकृति-विक्ृति, विक्ृति और न प्रकृति न विकृति । (१) प्रकृति 
तत्व किसी दूसरेसे उत्पन्न नहीं हुआ है. अतएव उसे 'मूल प्रकृति 


( ४फह ) 


कहत हैं । (+) मूल प्रकृतिस आगे बढने पर जब हम दूसरी सीढ़ी 
पर आते हैं तब 'महान' तत्वका पत। लगता है। यह महानतत्व 
प्रकृतिसे उत्पन्न हुआ है, इस लिये यह 'प्रकृतिकी बिकृति या 
विकार है. ओर इसके बाद महान तत्वसे अहंकार निकलता है 

तएवं 'महान' अहंकारकी प्रकृति अथवा मूल है। इस प्रकार 
महान अथवा बुद्धि एक ओरसे अहंकारकी प्रकृति या मूल है, 
ओर दुसरी ओरसे. वह मूल प्रकृति विक्ृति अथवा विकार है । 
इसीलिय सांख्योंने उसे प्रकृति विक्ृति' नामक वर्गमें रखा, और 
इसी न्‍्यायके अनुसार अहंकार तथा पद्चतन्मात्राओका समावेश 
भी 'प्रकृति विकृति! वर्ग हीमें किया जाता हैं । जा तत्व अथवागुण 
स्वयं दूसरसे उत्पन्न (विक्रृति) हा. और आगे बही स्त्रयं अन्य तत्वों 
का मूल भूत (प्रकति) होजाबे, उसे प्रकृति विक्रति' कहते हैं । इस 
वर्गके सात तत्व थ हैं--महान. अहंकर और पद्म तन्मात्राएं 
(३) परन्तु पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कर्मेन्द्रियां मन और स्थूल पद 
महाभूत, इन सोलह तत्वोंसे फिर ओर अन्य तत्वोंकी उत्पत्ति नहीं 
हुई । किन्तु य स्वयं दूसरे तत्वोंसे प्रादुभत हुए हैं। अतए्ब, इन 
सोलह' तत्वोका 'प्रकति विकति' न कह कर केवल विकृति, अथवा 
विकार कहते हैं| (०) "पुरुष न प्रक्रति है और न विक॒ति. वह 
स्व॒तन्त्र ओर उदासीन द्रष्टा है । इश्वर कष्णने इसप्रकार वर्गीकरण 
करके फिर उसका स्पष्टीकरण यो किया हँ-- 


ल प्रकृतिर विकृतिः पहदादाः प्रकृतिविक्ृतयः सप्त । 
पोडशकस्तु विकारो न ग्रकृतिन जिकृतिः पुरुष! || 


अथोत--' यह मूल प्रतिक अबिकृृति है--अ्थात्‌ किसी का 
विकार नहीं है, महदादि सात (अथात महत, अहंकार, और पंच- 
तन्मात्राएं) तत्वप्रकृति-विकृत हैं. और मन सहित ग्यारह इन्द्रियां 


( ४८० ) 


स्थूल पव्म्यमहाभूत मिल कर सोलह तत्वों को केवल विकृति अथवा 
विकार कहते हैं| पुरुष न प्रकृति है न विकृति” (सां० का$ ३) | 
आगे इन्हीं पश्चीस तत्वों के ओर तीन भेद किये गये हैं--अ्रव्यक्त 
व्यक्त और ज्ञ | इनमें से केवल एक है प्रकृति ही अव्यक्त हे, 
प्रकृति से उत्पन्न हुए तईस तत्व व्यक्त हैं, ओर पुरुष ज्ञ है। ये 
हुए सांख्यों के वर्गीकरण के भेद । पुराण, स्मृति, महाभारत आदि 
बेदिक मार्गीय ग्रन्थों में प्रायः इन्हीं पद्चीस तत्वोंका डल्लेख पाया 
जाता है ( मेत्यु ६। १०. मलु० १० । १५४ देखो ) परन्तु उपनिषदों 
में वर्णन किया गया है, कि वे सब तत्व पर ब्रह्म से उत्पन्न हुए हैं 
ओर वहीं इनका विधेचन या वर्गोकरण भी नहीं कियाश्गया है । 
उनमें इनका वर्गीकरण किया हुआ देख पड़ता है परन्तु वह उप- 
यु क्ति सांख्यों के वर्गाकरण से भिन्न है। कुल तत्व पच्चीस हैं. । 
इनमें से सोलह तत्व तो सांख्य मत के अनुसार ही विकार 
अर्थात्‌ दूसरे तत्वों से उत्पन्न हुए हैं। इस कारण उन्हें प्रकृति में 
अथवा मूल भूत पदार्था के वर्ग में सम्मिलित नहीं कर सकते । 
अब य नो तत्व शेष रहे--१ पुरुष, २ प्रकृति, ३-६ महत्‌ अहंकार 
ओर पांच तन्मात्राएं | इनमें से पुरुष और प्रकृति को छोड़ शेष 
सात तत्तों को सांख्यों ने प्रकृति-विक्ृति कहा है । परन्तु वेदान्त 
शास्त्र में प्रकृति का स्व॒ृतन्त्र न मान कर यह सिद्धान्त निश्चय किया 
है. कि पुरुष ओर प्रकृति दोनों एक ही परमेश्वर से उत्पन्न होते 
हैं। इस सिद्धान्त को मान लेने से, सांख्यों के 'मूल प्रकृति' और 
'प्रकृति-विकृृति' भेदो के लिये. स्थान ही नहीं रह जाता। क्योंकि 
प्रकृति भी परमेश्वर से उत्पन्न होने के कारण मूल नहीं कही जा 
सकती किन्तु वह प्रकृति-विकृ तिके ही बर्गमं शामिल होजाती हे । 
अतएव स॒ष्टयुत्पत्ति का वर्शन करते समय वेदान्ती कहा करते हैं, 
कि परमेश्वर से ही एक ओर जीव निवाण हुआ और दूसरी ओर 


६ ४८१ ) 


(मह॒दादि सात प्रकृति-बिकृति सहित) अ्रष्टणा अथात्‌ आठ प्रकार 
की प्रकृति निर्मित हुईं ( मभा शां ३०३२९ और ३१०१० देखो ) 
अथोत वेदान्तयों के मत से पश्चीस तत्वों में से खोलह तत्वों को 
छोड़ शेष नो तत्वों के केवल दो ही बर्ग किये जाते हैं--एक 'जीब” 
और दूसरी -अष्टधा प्रकति' भगवद्गीता में वेदान्तियों का यही 
वर्गीकरण स्वीकृत किया है । परन्तु इसमें भी अ्रन्त में थोड़ा सा 
फरक हो गया है। सांख्य-वादी जिसे पुरुष कहते हैं उसे ही गीता 
में जीब कहा है. ओर यह बतलाया हे कि वह (जीव) इश्वर की 
'पराप्रकृति' अथोत्‌ श्रेष्ठ स्वरूप है. और सांख्य-बादी जिसे मूल 
प्रकृति तहते हैं. उसे ही गीता में परमेश्वर का अपर” श्रथोत्‌ 
कनिष्ठ स्वरूप कहा गया है (गी० ७५ । ४ | ५ )। इस प्रकार पहले 
दो बढ़े २ वर्ग कर लेने पर उनमें से दूसरे बर्ग के अ्रथोत्‌ कनिष्ठ 
स्वरूप के जब ओर भी भेद्‌ या प्रकार भी बतलाने पड़ते हैं, तब 
इस कनिष्ठ स्वरूप के अतिरिक्त उससे उपजे हुए शेष तत्वों को भी 
बतलाना आवश्यक होता है । क्यों कि यह कनिष्ठ स्वरूप ( श्रथोत्‌ 
सांख्यों की मूल प्रकृति ) स्वयं अपना ही एक प्रकार या भेद हो 
नहीं सकता । उदाहरणार्थ जब यह बतलाना पड़ता है. कि बापके 
लड़के कितने हैं. तब उन लड़कोंमें दो बापक गणना नहीं की जा 
सकती. अतएवं परमेश्वर के कनिष्ठ स्वरुप के अन्य भेदोंको 
बतलाते समय यह कद्दना पड़ता है.कि वेदान्तियोंकी अष्टथ। प्रकृति 
में से मूल प्रकृति को छोड़ शेष सात तत्व ही ( अथोत्‌-मद्दान्‌ ) 
अहंकार ओर पांच तन्मात्राएं ) उस भूल प्रकृति के भेद या प्रकार 
हैं। परन्तु ऐसा करने से कहना पड़ेगा कि परमेश्वर का कनिष्ठ 
स्वरूप ( श्रथात्‌ मूल प्रकृति ) सात प्रकार का है, और ऊपर कह 
आये हैं, कि वेदान्ती तो प्रकृति को अष्टघा अथोत्‌ अ!ठ प्रकार की 
मानते हैं। अब इस स्थान पर यह बिरोध देख पड़ता हे कि जिस 
प्रकृति को बेदान्ती अष्टथा या आठ प्रकारकी कहें उसीका गीता 
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सप्रधा या सात प्रकारकी कहें | परन्तु गीता कारको अभीष्ठ थाकि 
वक्त विरोध दृर हो जावे और अष्टधा प्रकृति? का वर्णन बना रहे 
इसी लिए महान अहंकार ओर पंचतन्म्रात्राएं, इन सातों में 
ही आठवे मन तत्व को सम्मिलित करके गीता! में वर्शन किया 
गया है. परमेश्वर का कनिष्ठ स्वरूप अथान मूल प्रकृति अष्टा 
है, ( गी० ७ | ४ )। इनमें से; केवल मन ही में दस इन्द्रियों का 
ओर पंचतन्मात्राओंमें पंच मह।भूतोंका समावेश किया गया है । 
अब यह प्रतीत हो गया. कि गीता में किया गया वर्गीकरण 
सांख्यों और बेदान्तियों के वर्गीकरण से यद्यपि कुछ भिन्न हे 
तथ।पि इससे कुल तत्वों की संख्या में कुछ न्यूनाधिकता नहीं हो 
जाती | सब जगह तत्व पत्चीस ही माने गय है। परन्तु वर्गीकरण 
की वक्त भिन्नताके कारण किसीके मनमें कुछ भ्रम न हा जायें इस 
लिय थ तीनों वर्गोकरण कोष्टक के रूप में एकत्र करके आग दिये 
गय है । गीताके तेरहवें अध्याय ( १३५ ) में वर्गीकरण के गढ़ 
में न पड़ कर. सांख्योंके पच्चीस तत्वोंका बरणुन ज्योंका त्यों प्रथक 
प्रथक किया गया है. ओर इससे यह बात स्पष्ट हो जाती है. कि 
चाह वर्गीकरण में कुछ भिन्नता हो तथापि तत्वों की संख्या दोनों 
स्थानों पर बराबर ही है । 


यहां तक इस बात का बिवेचन हा। चुका. कि पहले मूल 
साम्यावस्था में रहने वाली एक ही अवयवब रहित जड़ प्रक्रति सें 
व्यक्त स्रष्टि उत्पन्न करने की अस्त्रयं वेद्य 'बुद्धि' केसे प्रगट हुई 
फिर उसमें अहकार से अवयवब सहित विविधता केसे डपजी 
र इसके बाद 'गुणों से गुण' इस गुण परिणाम-वाद के 
अनुसार एक ओर सात्विक (अथांव सन्द्रिय ) स॒ष्टि की मूलभूत 
ग्यारह इंद्रियां, तथा दूसरी आर तामज ( अथात्‌ निरिन्द्रिय ) 
खष्टि की मूलभूत पाँच सूक्म तन्मात्राएं केसे निमित हुईै। अब 


( ४ंपरे ) 


इसके बादकी सख्ध्टि ( अ्थात स्थूल पंच महाभूतों या उनसे 
उत्पन्न होने वाले अन्य जड़ पदार्थों )की उत्पत्ति के क्रम का वर्शन 
किया जावेग। | सांख्य-शास्त्र में सिफ यही कहा है. कि सूक्ष्म 
तन्मात्राओं में 'स्थूल पंचमहाभुत” अथवा 'विशेष' गुण परिशाम 
के कारण उत्पन्न हुये है। परन्तु वदान्त शास्त्र के ग्रन्थों 
में इस विषय का अधिक विवेचन किया गया है इसलिये प्रसंगा- 
नुसार उसका भी संक्षीप्र बर्णन-इस सूचना के साथ कि यह 
बदान्त शास्त्रका मत है, सांख्योंका नहीं कर देना आवश्यक 
जान पड़ता है. 'स्थूल. प्रथ्वी.पानी. तज. बायु, और आकाश, 
को पंचमहाभूत अथवा बिशेष कहते हैं। इनका उत्पत्ति क्रम 
तेतिरीयोपनिषद्‌ में इस प्रकार है :-- 


“आत्मनः आकाशः संभूतः | आकाशाद्वायुः । बायो- 
रांग्रः | अग्नेरापः | अद्भ्यः प्रथिवरी । पथिव्या ओषधयः। 
इ०” (ते० 3० २१) 


ख्रथोत पहले परमात्मा से ( जदमूल प्रकृतिसे नहीं, जैसा 
कि सांख्य बादियोंका कथन हे ) आकाश से बाय, वायसे अग्नि 
अप्रिसे पानी ओर फिर पानीसे प्र»्बी उत्पन्न हुई है । तेतिरीयो- 
पनिषद्मं यह नहीं बतलाया गया कि इस क्रमका कारण क्‍या 
है परन्तु प्रतीत होना है, कि उत्तर वेदान्त ग्रन्थोंमे पंच महाभतों 
के उत्पत्ति क्रम के कारणों का विचार सांख्य शास्त्रोक्त गुण 
परिणाम के तत्व पर ही किया गया है | इन उत्तर बदान्तियों का 
यह कथन है, कि गुणा गुणयु वतनत इस न्याय से पहल एक 
ही गुण का पदार्थ उत्पन्न हुआ उससे दो गुणों के और फिर 
तीन गुणों के पदार्थ उत्पन्नहुण इसी प्रकार वृद्धि हाता गई पंच 
महाभूतों मे से अ।काश का मुख्य एक गुण केबल शब्द ही हे. 


( छ८्७ ) 


इसलिये पहले आकाश उत्पन्न हुआ। इसके बाद वायु की 
उत्पत्ति हुई क्‍योंकि उसमें शब्द और स्पर्श दो गुण हैं। जब वायु 
जोर से चलती है. तब उसकी आ्रावाज सुन पड़ती है, ओर हमारी 
स्पर्शन्द्रिय को भी उसका ज्ञान होता है। वायुके बाद अप्नि को 
उत्पत्ति होती है. क्‍योंकि शब्द और स्पश के अतिरिक्त उसमें 
तीसरा गुण रूप भी है। इन तीनों गुणों के साथ ही साथ पानी 
में चोथा गुण, रुचि या रस होता है इसलिये उसका प्रादुभोव 
अग्नि के वाद ही होना चाहिय. और अन्त में इन चारों गुणों 
की अपेज्षा प्रथ्वी में 'गंधः गुण विशेष होने से यह सिद्ध किया 
गया है कि पानी के वाद ही प्रथ्वी उत्पन्न हुई। यास्काचार्यका 
यहीं सिद्धान्त है निरुक्त (४४ ) तेतिरीयोपनिषद्‌ मे आगे चल 
कर वर्णन किया गया हे कि वक्त क्रम से स्थूल पंच मह।भूतों 
की उत्पत्ति हो चुकने पर-- 


“पृथिव्या ओपषयः । झोषधीस्योउन्नम्‌ | अन्नात्पुरुषः ।” 


प्रथ्वीसे वनस्पति बनसरपतिसे अज्न ओर अजन्नसे पुरुष उत्पन्न 
हुआ (ते० २। ५)। यह सृष्टि पंच महांभतोंके मिश्रणसे बनती है 
इसलिए इस मिश्रण-क्रियाको बेदान्त-प्रन्थोंमें 'पंचीकरण कहते हैं 
पर्चाकरणका अर्थ 'पंचमह।भतोमें से प्रत्यकका न्‍्युनाधिक भाग 
लेकर सबके मिश्रणसे किसी नये पदार्थका वनना है! | यह पंची- 
करण स्वाभवतः अनेक प्रकारका होसकता हे | श्री समर्थ रामदास 
स्त्रामीने अपने दासबोध में जो वर्णन किया है वह भी इसी बत्त 
को सिद्ध करता हे देखिय-- काला ओर सफेद मिलानेसे नीला 
बनता है काला और पीला मिलानेसे हरा बनता है (दा८ 6। ९६ 
४८०) | प्रथ्त्रीमें अनन्त कोटि बाजोंकी जातियां होती हैं. पृथ्वी ओर 
पानीका मेल होने पर उन बीजोंसे अंकुर निकलते हैं. अनेक प्रकार 
की बेले होती हैं. पत्र पुष्प होते हैं। ओर अनेक प्रकारके स्वादिष्ट 


( ४ेएर ) 


फल होते हैं :* *अण्डज जरायुज स्वेदज, उद्धिज सबका बीज प्रथ्वी 
ओर पानी है, यही सृष्टि रचनाका अद्भत चमत्कार है। इस प्रकार 
चार खानी, चार वाणी, चौरासी लाख जीव योनि, तीन लोक, 
पिण्ड, ब्रह्माण्ड सब निर्मित होते हैं” (दा« १३।३। १०। १५) | 
परन्तु पंचीकरणसे केवल जड़ पदार्थ अथवा जड़ शरीर ही उत्पन्न 
होते हैं। ध्यान रहे कि, जब इस जड़ देहका संयोग प्रथम सूक्ष्म 
इंद्रियोंसे और फिर आत्मासे अथोत्‌ पुरुषसे होता है. तभी इस 
जड़ देहसे सचेतन प्राणी ह। सकता है । 


यहां यह भी बतल। देना चाहिय, कि उत्तर वेदान्त भ्रन्थंमें 
बर्णित यह पंचीकरण प्राचीन उपनिषदोम नहीं है । छांदोग्योपनि- 
षद्में पांच तन्मात्राएँ या पांच महाभृत नहीं माने गये हैं, किन्तु 
कहा है, कि 'तेज' अप (पानी) और अन्न (प्रथ्वी) इन्हीं तीन 
सूक्ष्म मूल तत्वोंके मिश्ररसे अथात “त्रिवृत्करण” से सब विविध 
सृष्टि बनी है । और श्रेताश्वतरोपनिषद्में कहा है, कि “अजामेकां- 
लोहित शुक्ल कृष्णां बह्नीः प्रजाः सजमानां सरूपा:” (श्रेता०४, ४५) 
अथात्‌ लाल (तेजों रूप), सफेद (जल रूप) और काले (प्रथ्वी- 
रूप) रंगोंकी (अर्थात्‌ तीन तत्वोंकी एक अजा (बकरी) से नाम- 
रुपात्मक प्रजा (सृष्टि) उत्पन्न हुई । छांदोग्योपनिषद्के छठये 
अध्यायमें श्रेतकेतु ओर उसके पिताका सम्बाद है । सम्बाद के 
आरम्भमें ही श्रेतकेतुके पिताने स्पष्ट कह दिया है. कि “अर ? 
इस जगतके आरम्भसें एकमेवा द्वितीयं सत के अतिरिक्त, 
अथात जहां तहां सब रक ही नित्य परन्रह्मके अतिरिक्त, श्रौर 
कुछ भी नहीं था | जो असत्‌ (अथात नहीं है) उससे सत्‌ केसे 
उप्पन्न हो सकता है ? अतएव आदियें सत्र सत ही व्यप्त था । 
इसके वाद उसे अनेक अथोत्‌ विविध होनकी इच्छा हुई और 
उससे क्रमशः सूक्ष्म तज (अप्नि) आप (पानी) और अन्न (पृथ्वी) 


( छंद ) 


की उत्पत्ति हुई | पश्चात्‌ इन तीन तत्वोंमें ही ज्ञीव रूपसे परअद्धका 
प्रवेश होने पर उनके त्रिवृत्करणसे जगत्‌की अनेक नाम रूपात्मक 
वस्तुएँ निर्मित हुईं । स्थूल अप्नि. सूर्य, या विशुल्लताकी ज्योतिर्म जो 
लाल (लाहित, रंग है, वह सूक्ष्म तजो रूपी मूल तत्वका परिणाम 
है, जा सफेद (शुक्त) रंग है बह सूह््म आप तत्त्रका परिणाम हे. 
और जो कृष्ण (काला) रंग है वह सूक्ष्म प्रथ्वी-तत्वका परिणाम 
है | इसी प्रकार, मनुष्य जिस अज्नका सेवन करता है उसमें भी 
सूक्ष्म तेज, सूच्म आप ओर सूद्म अन्न (प्रथ्वी)--यही तीन 
तत्व होते हैं | जेसे दर्हीका मथनंस मक्खन ऊपर आ जाता है. 
बसे ही उक्त तीन सूक्ष्म तत्वोंस बना हुआ अन्न जब पटम जाता 
हैं, तब उसमेंसे तेज़-तत्वके कारण मनुष्यके शर्रीरमें स्थूल. मध्यम 
ओर सूक्ष्म परिणाम जिन्हें क्रमशः अस्थि मज्ञा ओर वाणी कहत 
हैं, उत्पन्न हुआ करते है । इसी प्रकार आप अर्थान जल-सत्वस 
मूत्र रक्त ओर प्राण, तथा अन्न अर्थात्‌ प्रथ्बी-तत्वसे पुरीप. मांस 
ओर मन ये तीन द्रव्य निर्मित होते हैं” (छा०६।२॥६)। छांदोग्योप- 
निषद्की यही पद्धति वेदाम्त सूत्रों (२।४।२ ०)मं कही गई है,कि मूल 
महाभतोंकी संख्या पांच नहीं. केबल तीन ही है. ओर उनके त्रिव्व- 
त्करणसे सब दृश्य पदार्थों को उत्पत्ति भा मालूम की जा सकती 
हे बादरायणाचार्य तो पंर्चाकरण का नाम तक नहीं लत तथापि 
तेत्तिरीय (२१)प्रश्न (2८) बहदारण्यक (४/४।५) आदि अन्य उप- 
निषिदोंमें ओर विशेषतः श्वेत्ताम्वर (+।१-) वेदान्त-सूत्र(२।:।१ 
१४)तथा गीता (७४.१३.५) में भी तीनके बदले पांच महाभूतोका 
बणन है। गर्भोपनिषद्के आरम्भ ही में कहा हे. कि मनुष्य-दह 
पंचात्मक हैं ओर महाभारत तथा पुराणोंमें तो पंचीकरणका स्पष्ट 
ही किया गया है (सभा “शा० १८७ १८६ इससे यही सिद्ध होता 
है कि यद्यपि त्रिवृत्करण प्राचीन है तथापि जब महाभूतोंकी संख्या 
तीनके बदले पांच मानी जाने लगी तब त्रिवृत्करणके उदाहरण ही 


( ४८७ ) 


से पंचीकरणकी कल्पनाका प्रादुभाव हुआ आर त्रिषृत्करण पांछे 
रह गया एवं अन्त में पंचीकरणकाी कल्पना सब वेदान्तियांकां 
ग्राह्मय हो गई आगे चल्नकर इसी पम्लीकरण शब्दके अण्में यह 
बात भी शामिल होगई । कि मनुष्यका शरीर केकक्‍्ल पंच महाभूतों 
से ही बना नहीं हे किन्तु इन पंचमूतों मेंसे हरणक पांच प्रकार 
मे शरीरमसे विभाजित भी हो गया है. उदाहरणशा्थ. त्वक , मांस 
अ्रम्थि मज्ञा. और स्नायु य पांच विभाग अन्नमय प्रथ्वी तत्वके हैं 
इत्यादि (मरभाशां5 १८४ | २० । २४) और (दास बोध ९७। ८ 
देखो ) | प्रतीत हाता है. कि यह कल्पना भी उपयेक्त छांदोग्योप- 
निषदके त्रिवृत्करणुके वर्णनसे सूक पडी हैं। क्योंकि. वहां भी 
अन्तिम वर्णन यही है कि 'नेज' आप ओर प्र४्वी. इन तीनोंमें 
से प्रत्यक, तीन तीन प्रकारसे मनुष्यके देहमें पाया जाता है।" 
उपरोक्त सृष्टि रचनाका क्रम वेदिक नहीं है. अपितु दार्शनिक है। 
बह भी परिवर्तित और परिवद्धित | बेदिक ऋषियोंन तो सष्टिको 
अनादि अनन्त माना है जैसा कि हम प्रमाण सहित लिखचुके हैं । 


यदि इसका एक देशीय प्रलय व सष्टि रचना माना जाय ता 
सबका समन्वय हा सकता है | 


श्रति-स्मृति-पुराणोक्त हिन्दू धममें कुमारिल 
और शकर का स्थान 


श्रुति स्मृति-पुराणाक्त हिन्द धर्भ को स्थापना का प्रारम्भ होने 
पर हिन्द-समाज में क्रान्ति कारक विचार-सरणि ओर नवर्जीबन 
निर्माण करनेवाली हल चल उत्पन्न हीं नहीं हुई | उसके वाद भार- 
तीय समाजमें विशेष उथल पुथलहुई ही नहीं । अपितु,अनेक राज्य 
उत्पन्न हो कर विलीन हो गये परन्तु समाज में संस्था का साम:न्य 
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सरूप कायम ही रहा। ।यह स्थिति मोय-साम्राज्य के पतन के 
अनन्तर की है। भारतीत समाज संस्था एक दीघंकालीन स्थेय युग 
में प्रविष्ट हुईं। इस युगमें काव्य, नाटक, टीका, भाष्य, अलंकार 
ओर तक शास्त्र बढ़ रहे थे । 


आचार्य शक्लराचाय ने देखा कि हमारी धमम-संस्था ब्रह्मबाद, 
मायावाद. मानव बुद्धिकी समीक्षक प्रमाण-पद्धितिसे सिद्ध नहीं हो 
सकती. तब उन्होंने श्रुति प्रामणय का आश्रय लिया | इसका अर्थ 
यह हुआ कि उपनिषत्काल से लेकर विकिसित होने वाले भारतीय 
बुद्धिबाद ओर तत्ववाद ज्ञान को शब्द प्रमाण को शिल्ला के नीचे 
पूरी तरह से जीते जी समाधि दे दी । और उसका अन्त कर दिया 
दर्शन अथवा तत्वज्ञान वस्तु की अथवा विश्व की मानव बुद्धि से 
की हुई छान ब्रीन है। मनुष्य के प्रयल्ल से नित्य विकिसित होने 
वाली वस्तु समीक्षा का हजारों वर्ष पहिले के वेदिक मानों की बुद्धि 
से निबाण हुई चार पुस्तकोंके (वेदोंके) प्रामाण्यसे जकड़ डालनेका 
प्रयज्न श्डुराचार्य ने किया और पुराने बेदिक लोगोंकी मर्यादित 
अपूर्ण बुद्धि को पूर्णात्व अपंण करके वेदिक विकास की जड़े ही 
उखाड़ डाली । भारतीय समाज संस्था का जिस समय विकास ही 
रुक गया ओर जीणंता शिथिलता और दुरबस्थाके कारण समाज 
में कोई भी आशा न रह गई, उस स्थिति में शक्कुराचार्य जैसे 
अलोकिक बुद्धि और विशाल प्रतिभा बाले पुरुषके तत्वज्ञान का उस 
स्थिति के अनुरूप यदि इस प्रकार का पयोवसान हुआ तो इसमें 
कोई आश्चर्य की बात नहीं है। उस समय यदि विज्ञान युग का 
प्रारम्भ हाने योग्य अनुकूल समान दशा होती. तो शंकराचार्य के 
प्रखर तकशास्त्र से विदीर्ण हुए तत्त्वज्ञान के विनाश से नवीन 
तकशास्त्र और नवीन भोतिकवाद उत्पन्न हुआ होता। सारे आध्या- 
त्मबादी तत्त्वज्ञानोंकी सबोगी जांच करने पर इसके सिवाय और 


( धंष्हे ) 


कुछ भी निष्पन्न नहीं हा सकता । ऐसे) स्थितिसें या तो शुन्यबाद. 
संशयवाद और मायावाद उत्पन्न हाता है। अन्यथा ऊंचे दर्जे का 
तकवाद और भोतिकवाद अबतरित होना है। उस समय की 
सामाजिक परिस्थिति विज्ञान के अनुकून नहीं थी इसलिये उल्टा 
मायावाद उत्पन्न हुआ ओर सारा बोड्रिक पराक्रम व्यथ गया । 
समाज को दुगति के दीघ घने अंधकार से ग्रस्त करने के बाद 
निद्रा ओर दुःस्त्रप्न ही तो तत्त्वज्ञान के परिणाम निकल सकते हैं 
ओर दूसरा निकल ही क्या सकता हे । 


झन्त में संसार के विरक्त ईश्वर शरणता और अनन्य भक्ति 
यहां धर्म-रहस्थ बाकी रह गये | वारहवा शता,ब्दू से लकर हिन्दू 
साम्राज्योंके अन्त हाने तक मायाबाद भक्तिवाद और जातिभदा- 
त्मक आचरण ., यहां सच्चा टिल्‍दू धम बन गया. मुसलमानों, 
मराटों और अंग्रजां के राज्य मे भा यहा अव्याहत रूप से 
चलता रहा | 


तक रत्न पं० लक्ष्मण शास्त्रीजी लिखित हिन्दर धभ समीक्षा 
से, उद्धृत पूष्ट १४४-१४५ । 


शैव, वेष्णव, बौद्ध और जेन आदि विश्व-धर्म 


इन धर्मोका पुरस्कार वेंदिकेतर वरिष्ट वर्गों ने किया पुरोहि 
ताई से जिनका सम्बन्ध नहीं था ऐसे राजन्य उनकी अस्थापनामें 
अगुआ बने बदिकोंकी ब्राह्मण प्रधान यज्ञ घम संस्था भीतरी 
ओर वाहिरी कारणों से जिस समय क्षीण होरही थी लगभग 
उसी समय पद्चीस सो वर्ष पहिले इस नई धम संस्थामें जोर आने 
लगा | बेंदिक धर्म की अपेक्षा इसका निराल। बड़प्पन यह था कि 
इसमें सब मानबवों के लिए श्रेयका मार्ग खोल देने बाली व्यापक 
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उदार भावना थी | किसीमी परिस्थितका जातिका ओर समाज 
का उच्च नीच पतित और उन्नत मानव शुद्ध होकर धार्मिक परम 
पदवीको प्राप्त करसकता है । हिन्दोस्थान में ऐसी घोषणा करने 
वाल विश्व धरम दूसर समाज-संस्थाके राष्ट्रोकी अपेक्षामें पहिले 
उदयमें आये , वदिक आर्यों द्वारा निमित-समाज संस्थाके विरुद्ध 
इन विश्व धर्मा ने सिर उठाया । बेंदिक आयं-धर्मके अनुसार 
अंवरणि क अःय ही धमतः पत्रित्र माने गय थे वेअपनी परम्परागत 
पतत्रताक जारपर अवदिकों ऑर शूद्रोंका होन सामाजिक स्थित 
में पड़े रहनके लिए लाचार करने थे, ओर स्त्रय॑ं आधिमोतिक 
सुखोंके हकदार ओर घामिक पवित्रताकी स्वतंत्र योजमाको और 
अवेदिकतर सामान्य जतनाका जन्म सिद्ध अ्पविन्नताकों नष्ट 
करनेका प्र/रम्भ इन विश्व धर्मा ने किया | 


शंब ओर वष्णाव घर्मकी परम्परा वद-पूबंक से चालू थी 
दिकेतर अनेक सुसस्कृत संघोमें य घं चालू थे । उत्तर भारतके 
पश्चिम ओर वबायव्य-विभागमें शव ओर वेष्णव धर्मक नेताओं 
ने एकेश्वर-भक्ति का जोरों से प्रचार करना शुरू किया। बंद 
कालीन ब्रष्णअंधक कुलमे वासुदेवकी भक्तिका पंथ प्रचलित था 
इसीका महाभारत में नारायणीयधर्म अथवा वाष्णुब अध्यात्म 
कहा है सामान्य लोगोंमें काश्मारसे बंगालतक और हिमालयसे 
रामश्वर पयन्त शिव भक्ति चालू थी। उनमें भी बड़े तत्व 
वेत्ता उत्पन्न हुए इन घर्मेनि वदिकयज्ञ संस्था, पशु याग ओर 
ब्राह्मण मह|त्म्यका निपध किया इंश्वर एकही हे ओर उसकी 
भक्तिसे सारे मनुष्य पवित्र होकर परमेश्वर पदको प्राप्त होते ह 
परमेश्वर भक्तिके आगे वाकीकी धार्मिक विधियों व्यर्थ हैं. नीतिके 
आचरण ओर भक्ति से ही मनुष्यका उद्धार होता हे ब्राह्मण 
क्षत्री बेश्य शूद्र ये सभी भगवद्भक्तिसे शुद्ध द्ोकर मुक्त होत हैं । 
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इस जिचार सरणि को एकेश्वर भक्ति के शेब और बेष्णव 
सम्प्रदाओंने महत्त्व दिया । 


ये सम्प्रदाय पहिले वंदिक मार्गके विरोधी थे. परन्तु जब 


इन्हें बंदिक सार्गीय ब्राह्मणादिकोंने स्वीकार कर लिया तब इनका 
विराध शान्त्र ह! गया, बुद्धात्तर कालीन हिन्द समाजमें इन्हीं धर्मों 
का महत्व है | वंष्पव घभके बंदिक घससें मिल जाने पर ही भग 
वद्गाता तयार हुई हे। इस एकेश्वर भक्ति सम्प्रदायका आश्रय 
लने वाले लागोंने ही पौराणिक घर्का प्रचार किया ! वदिकेतर 
हीन धम-कल्पनाओंक ता पुराणोंने बहुत महत्व दिया है । मुहृष्त 
ज्यांतिष फल ज्यातिप, ग्रह-नज्ञत्र-पूजा ब्ृत तीथ. उद्यापन आदि 
को आगे इन्हीं सम्प्रदायोंका स्त्रीकार करने वाल ब्राह्मणाने महत्व 
देकर अपनी उपजंबिकाके लिये सामान्य समाज के अज्ञान और 
देव-बादका पोषण किया | 

उत्तर-भारतके पू्व-भागमें काशी-और बिहार प्रांतम बेदिकेतर 
सुमंस्कृत मानव संघोंमे से जन ओर वोद्ध ये दो नये महान बर्म 

कट हुए । य भी विश्व-धर्म ही थे | कारण इनमें भी यह विचार 

मुख्य था कि सार श्रेष्ट-कनिष्ट दर्जक मानव संयमसे ओर नीतिस 
शुद्ध हाकर नि.श्रेयसके अधिकारी हात है। ये धम अधिक पाखडी 
या बेद बाह्य नास्तिक थे। इन्होंने वेद देव ओर यज्ञ तानों पर 
आक्रमण किया | ये धम भ्रयणोने निर्माण किय और » मण सत्ता 
घारी ज् त्रयादि बगक थे | ब्रद्मणांकी श्रेष्ठ ओर उनको रची 
हुई स माजिक पद़ति बदलनेके लिए उन्हों ने वेद. देव ओर यश्ष 
इस मूल आधार पर ही कुठाराघात किया । 

जैन बौद्ध और त्र हाथ ग्रन्थोसे जान पड़ता है कि श्रमणां और 
मुनिओ्योंन मुख्य मुख्य प रूड (घम) १लाए। चाबाक अत्यन्त सूल 
गामी परंक्षुक प:छत था। परन्तु महाभारतमे कट्दा है के वह भां 
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भिन्षु मुनि था। परित्राजिकों और श्रमणोंकी संस्कृति पहिले बेंदि- 
केतरोंमें उत्पन्न हुई थी । कारण उनका समाज यहां बेंदिकोंकी 
अपेक्षा पुराना था । सत्ताधार्रा बेदिकोंकी सामाजिक पद्धूतिके दुष्प- 
रिणाम पहिले उन्हें अधिक महसूस हुए । उन्हें संसारकी नितान्त 
दुःखमयता पहले प्रतीत हुई | महाभारतके# एक उल्लेखस मालूम 
होता है कि तक्षक (नाग कुलीन राजा) नम्न श्रमश हो गया था। 
आदि पव॑की सप-सूत्रकी कथासे सूचित होता है कि वेदिक आय 
नागोके वरी थे | नागोंने जन तीथंकरकी संकटसे रक्षाकी। ओर 
नाग तीथंकरके मित्र थे, एसा जेन कथाओंस मालूम होता है बुद्ध 
देव गण सत्ताकी पद्धतिम रहने वाले समाजमें उत्पन्न हुए थ। 
कृष्णा बासुदेव भी गण तत्र-समाज-पद्धति वाले वृष्णागंधाकुलमे 
उत्पन्न हुय थे | पहल पहल बेदिकेतर समाजम भी जटिल (जटा- 
घारी), मुंडा (मुंडे सिर). तापस. परित्राजक. आजोबक. निमग्नन्थ. 
नम्न और गेंटकोके पन्‍थ निर्माण हुए और फिर बेंदिक लोगोंमें 
भी इन पंथोंक। जन्म हुआ । 
हिन्दू धर्म समीक्षासे प्रष्ट १३३-१३५ । 


« ७ 
वेदिक आये का श्रोत-स्मात घम 
बेदिकेतर लोगों को सामाजिक दासता में रखने के काम में 
श्रीतस्मार्त धरम के अनुयायियों ने वडिक धर्म की पवित्रिता का 
उपयोग किया। उन्होंने दृसरोको वे दिकधर्मोचरणका या उसके स्वी- 
कार करनेका अधिकार ही नहीों दिया। उन्होंने दसरोंको ब्रात्यस्ताम 
नामक विधि सामवेद के तारठ्य ब्राह्मण में ओर कात्यायन श्रोत- 
सूत्रमें कही गई हे । अनुमान होता हेकि उसका उद्देश्य अब दिकोंको 
बेदिक बना लेना है | परन्तु वह अमल में बहुत कम ही लाई ग 


वन अिी+>ि+- 


& सो5पश्यत्‌ नग्न श्रमणं अग।छुतम |-महाभागर्त आदि पव । 
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पुराने धर्मसुत्रों ओर स्मृतियोंमें वेदाध्यन करनेपर शू द्रादिका प्राण 
दण्ड की आज्ञा हे | वंदिक यज्ञ ओर स्मात धर्म से पवित्र हुश्रा 
आय हू समाज का सच्चा स्वामी था। उसे यद्द स्वामित्व, ओर 
श्रेपत्व बेदिकधमके जन्म्र सिद्धि अधिकारके कारण मिलीहुई पवि- 
त्रतास ही प्राप्त हाता था ! यह पत्रिन्नत! ब्राह्मणांकी पुरोहिताईसे 
प्राप्त हाती है | इसलिय ब्राह्मणांका समाजमें श्रष्ठ स्थान दिया गया 
कुछ लाग कल्पना करत हैं कि ब्राह्मण का अर्थ है त्यागी. ज्ञानी, 
संयर्मी तपरस्ती | परन्तु श्रोत स्मात कायदे के अनुसार ब्राह्मण 
शब्द का यह वाच्याथ नहीं | ब्राह्मण यदि दूसर वर्ण की स्त्रियों 
के साथ व्यभचार करें ता उसके लिये स्मृतियों म बहुत हल्क दंड 
का विधान हैं ओर ओर उसके साथ उसे विवाह करन की भा 
आज्ञा दी गई है। शूद्र स्त्रियों को रखेल के तोर पर रखने की तो 
बे बड़ धर्म स्मृतिकारों ने आज्ञा दी है । जिन्होंने नहीं दी हे, बे 
बाकायदा काई विशेष दंड भी नहों बतलात । इसके विपरीत यदि 
दूसर बर्णका या शूद्र बंका पुर्ष ब्राह्मण या आय स्त्रीस विवाह 
करता है अथवा व्यभिचार करता है, ता उसे अत्यन्त तीत्र यात- 
नामय प्राण-दंड का विधान हे | ब्राह्मणों को किसी भी अपराधमें 
प्राण दंढ नही मिल्न सकता । त्याग. संयम और तप से विचिलित 
हण ब्राह्मण की तो दसर वशक्र समान हा दण्ड मिलना चाहए 
परन्तु वेद ओर स्मृतियोंमें इसस उल्टा ही है ब्राह्मण ओर बंदिक 
अ।याका अवदिका का अपज्ञा जन्मासांद्ध सुभात आर अधकाग 
बहुत ज्यादा दिय हैं। श्रोत-स्मात कायदे में सम्पत्ति, सत्ता भाग 
ओर सम्मानके बिषय में ब्राह्मणोंकों जितने सुभीन है उतने किसी 
को भी नहीं हैं । उन कायदों के दृष्टि स त्याग, संयम ज्ञात और 
तप का कोई अधिक महत्व नहीं दिया गया है । 
जिस ज्ञन को महत्व दिया है वह वेद-विद्या या पुराहिताई का 
ज्ञान हे | न्‍्याय-दान का काम कानन के पंडित ब्राह्मणों को पहिले 
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मिलता था । ज्ञत्रियों और बेश्यों को ब्राह्मण न मिलने पर मिलता 
था। शुद्र चाहे कितना भी कानन का पंडित क्यों न हो. मूर्ख 
ब्राह्मण उमसे अ्रच्छा है, यह सारी स्प्रतियोंमें जोर देकर कहा गया 
है । स्म्रतियों का कायदा है कि 5 शज की और लगान की दर 
ब्राह्मण के लिए सब से कम होनी चाहिये। पुराहिती विद्या वाले 
ब्राह्मणका सार कर माफ थे । स्पृति कहतो है कि न्याय दान करने 
के समय ब्राह्मण का मुकदमा सत्र से पहिले चलाया जावे ! 
ब्राह्मणों का अपने से नीचे के वर्णा के व्यवसाय करने की आज्ञा 
थी परन्तु नीचे के बर्णा का विशेष कर शुद्रों का उच्च वर्ण 
के किसी भी धन्धकों करने की मनाही थी। प्राणान्तिक आपत्ति 
के समय भी नीचे के वर्ण वाले के लिए उच्च बर्णके उद्योग या 
व्यवसाय करना स्मृतियोंक अनुसार बड़ा भारी अपराध था । 


हिन्दू धर्म समीक्षा से प्रष्ट १२६--१३० 


हि # 
“आये समाज ओर वेद धर्मका पुनरुझ्लीवन'" 
आर्य समाज वेदों की प्रमाणता स्त्रीकार करने ओर स्थृरति; 
पुराणाक्त धर का त्याग करके निर्माण हुआ पंथ है । यह बेदों के 
ब्राह्यण भाग को वेद नहीं मानता । इस पंथ वालों ने समझ रक्खा 
है कि केवल मन्त्र भाग ही सच्चा वेद है चू कि ब्राह्मण भाग का 
विस्तृत कमं-कणड इस युग में बिल्कुल मूखता प्रण है। इस लिय 
उन्होंने उसका वेदत्व ही निकाल फेंका | इस पथ के मुख्य अ.चार्य 
स्त्रामी दयानन्दने वेढों का नया अर्थ लगाया है । उन्होंने वेदों का 
एकेश्वरबाद की पोशाक दीं हे । मन्त्र भाग में जहां पशु यज्ञ का 
प्रकरण आता है | वहां उनका रूपात्मक अर्थ बिठाया है । स्वामी 
दयानन्द की दृष्टि से वद पूरे प्रमाण हे । 
स्वामी दयानन्दन अब्र तर्चान बद्‌ २त्रेक्ा बड़ी खीच तान 
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के साथ श्र्थ करके वेदों को नय्रे युग के अवतुरूप बनाने का व्यर्थ 
घटाटोप कियाहे वेढोंकी गई बीता कल्पनाओंका पुनरुज्जीबन करके 
नये सामाजिक जीवनक लिय उपयोगी नवीन अथ निर्माण करनेके 
प्रयत्न में बॉद्धिक हृष्टिस स्तरामी जो का जरा भां यश नहीं मिला 
आय समाज एक तरह से इस्ताम की प्रतिक्रिया है । एकदेव, और 
» बढ ओर एक घम का संदेश नवीन युग के अनुरूप नहीं हो 
सकता | व.रह मो वप पहल मुहम्मद साहब ने जो संदेश अरबों 
की दिया बेस। हा संदेश अन्धानु करण से इस विज्ञान प्रधान युग 
में देना अत्यन्त अप्रासंगिक है--- 

कुछ लाग कहते है कि मूल वंदिकधमका पुनरुज बन करनेसे 
हिन्दुओंका सच्चा उत्कप हागा। बुद्ध-पृष-बमका संदेश देनेस हिन्दू 
पहिल जसे पराक्रमी वनेग | परन्तु यह एक ऐतिहासिक अमत्य है 
कि बुद्धात्तर कालमें हिन्दू दुवबल और हान बन गथ थे | ब,स्तकमें 
बुद्धत्तर कालमें हिन्दू दुबल और होन बन गये वस्तबमें बुद्धातर 
काल में ही हिन्दुओंके तीन चार बढ़ बड़े साम्राज्य हुए है। 
उतने बड़ साम्रज्य बुद्ध पूतं कालमें कभी थे. इसका इतिहासमें 
काई प्रम/गणग नहीं मिलता है । (दूसरा बात यह हेकि वेदोंकी कल्प- 
नाओसे ता हिन्द आगे ओर भी अधिक निकृष्ट बनेंगे। कारण 
बेदोंके सष्टिनविषयक और समाज-जावन-विषयक विचार अश्रत्यन्त 
ओछे ओर अ्रामक है सृष्टि ओर समाज सम्बन्धी भ्रामक विचारों 
को माननेसे मनुष्य दुर्बल ही अधिक बनेगे। कारण वेदोंके सृष्टि 
विषयक ओर समाजके) कार्य-कारण भावका यथार्थ ज्ञानही मनुष्य 
को अधिक पराक्रमी ओर समय बनाता है । यह सच है कि बेदोंमें 
एहिक ज॑|वनको न प्रवृतिबादका ओर भोतिक साधनोंको बहुत महत्व 
दियः हे, परन्तु साथ हु निसग शक्तियामें अनेक देवता रहत है 
ओर उनको लीला लहरसे सृष्टिमे गहन और विधघ“न होता है. 
यह महान अज्ञान भी उनमें भरा हुआ है । इसी तरह उनमें देव- 
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ताओंकी आरधनाका शुक और उठपर्थ कर्म-काए्ड अथवा यज्ञ है । 
डस संख्यायसंख्यका ओर आडम्बरका इस समय अपनी संस्कृत 
के साथ जरा भो मेल नहीं बेठ सकता । उनमेंसे देव रूप और देव 
चरित्र ञ्राज़ कल् के ज्ञान ओर नेतिक कल्पनाशञ्रोंसे बिल्कुल 
बे मेल हैं। बतमान विज्ञान ओर समाजश स्त्रके साथ तुलना 
करने पर मालू प हाता है कि वदिक धम अनाड़ों समाजका था। 
बेदोंकी श्रष्टगा उत्त काल होमें शोभा देने वाली और उप्त परिस्थित 
के अनुरूप थो । उन वेदोंकी इस समयकी सुधारण. ओर 
स'स्कृतिके साथ तुलना न करना ही अच्छा है । भास्कराचायका 
गणित वर्तमान गशितके सामने बिल्कुल अपूर्ण ओर छुद्र दिखता 
है. फिर भी उसकी ऐतिहातिक याग्यता ओर महत्ता कम नहीं है 
यही दशा वेदोंकी है । वेद उपनिषद्‌ गीता ओर दशनोंका ऐतिहा- 
सिक महत्व बहुत अधिक है परन्तु वतमान जीबनमें उन्हें मार्ग 
दशक बनाना आत्मघाती ही ठहरगा | 


तक रत्न पं० लक्ष्मण शास्त्री द्वारा लिखित हिन्दू धर्मकी 
समीक्षासे; प्रष्ट १५० । १४५१ । 
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& १ ब्रह्ययश, पित तपण, श्राद्ध आदि धार्मिक विधियोंम॑ जनेऊ 
कभी दाहिने कंघेसे ( अपसब्य ) ओर कभी वाये कंघेसे ( सब्य ) लटकता 
रखना पड़ता है इस कमको सव्यायसव्य कहते हैं। इससे इस शब्दका 
अथ होता है व्ययंका त्रास या जान बूक कर अपने सिर लिया हुआ 
उपद्रव । 


( ४ंटेक ) 
मीमासा दर्शन 


बेदिक दर्शनों में दो ही दर्शन वेदिक है। एक समीमांसा, और 
दूसरा बेदान्त | 


इनको पूर्व मीमांसा ओर उत्तर मीमांसाके न|म से कहा जाता 
है शेष चार दर्शनवेदोंका नाम मात्र लेते हैं परन्तु उनके सिद्धान्तों 
की न तो पुष्टि करते हैं ओर न विशेष उल्लेख ही । इन दो बेदिक 
दर्शनोंमें भी वेदान्तदर्शनका सम्बन्ध विशेषतया उपनिषद्दोंसे है 
स हिताओं से नहीं हे । परन्तु मीमांसाका सम्बन्ध एक मात्र 
चेंदिक संहिताओं से है | तथा ऐतिहासिक दृष्टि से भी मीमांसा 
दर्शन सबसे प्राचीन है अतः हम सबसे प्रथम मीमांसादर्शन कार 
ईश्वर विषयमें क्‍या लिखते हैं इसीपर प्रकाश डालने हैं । 


वेदान्तदर्शनके अ० ३॥२।५० व्यासर्जी लिखत हैं कि-- 


धर्म जेमिविरत एवं । 

अथोत्‌ जमिनि आचोय का कथन है कि धर्म अपना फल 
स्वयं देता है अतः कर्मके लिये अन्य देवता या इंश्वर आदि की 
कल्पना व्यर्थ है अतः यह स्पष्ट है कि मीमांसादर्शनकार कर्मफल 
के लिय ईश्वर आदि की आवश्यकता नहीं समझता है। जेसा 
कि लिखा है | 


यागोदेव फल तद्ठि शक्ति द्वारेण सिध्यति । 
म्रत्प शक्त्यास्मकं वा तत्‌ फलमेवोप जायते ॥ 
(तन्त्र वार्तिक) 


अथोत्‌ कममें एक प्रकारकी सूक्ष्म शक्ति होती है बढ़ी शक्ति 
कम फल प्रदानमें समथ है, अतः कमंका फल कम हारा हो भ्राप्त 


( ४6८ ) 


हाजाता हे उसके लिए अन्य फल प्रदाताकी आवश्यकता नहीं हे #& 

तथा च मीमांसादर्शनके महानाचार्य श्रीकुमारिल भट्टने श्लोक 
वातिकमें सष्टिकर्ता व कर्म फलदाताका अनेक प्रवल युक्तियों द्वारा 
खंडन किया है। जिनको हम प्रृ० ३६६ पर उद्धृत कर चुके हैं 
पाठक वहीं देखनेका कष्ट करें । 


मीमांसा पर विद्वानों की सम्मतियां 


भारतीय दर्शन शास्त्रका इतिहासमें पं>देवराजजी लिखतहैकि 

“वेदों म॑ं जहां इश्वर की स्तुति है वह वास्तव में यज्ञों के 
अनुष्लाता की प्रशंसा है । यज्ञ कर्ताओं का तरह तरह के ऐश्वय 
प्राप्त हात हैं। मीमांसक सृष्टि ओर प्रलय नहीं मानत । काल की 
क्रिसी विशेष लम्बाई बीत जाने पर प्रलय ओर सृष्टि होती है इस 
सिद्धान्त को मीमांसकों ने साहस पूर्वक ठुकरा दिया | जब सृष्टि 
का आदि ही नहीं हे ता सृष्टि कताकी कल्पना भी अनावश्यक है । 
कुमारिल का निश्चित मत है कि बिना उद्देश्य के प्रवृति नहीं हा 
सकती, जगत के बनाने में इश्वर का क्‍या प्रयाजन हो सकता है । 
उद्देश्य और प्रयोजन अपूर्णता के चिन्ह हैं, उद्देश्य वाला इश्वर 
अपूर्ण हो जायगा। धर्म श्रधम के नियमन के लिये भी ईश्वर 
अआवश्यक्ता नहीं है | यज्ञकत्ता को फल प्राप्ति अपूर्व कराता है । 


#& आय समाजके प्रसिद्ध विद्वान, शुरुकुल इन्द्रप्रस्थके आचार्ये० 
प्रो० गोयाल जी ने सव दशनमीमांसाम लिखा है करि-- 
काणट और मीमांसाम भेद यह है कि सीमांसा समभता है कि जो 
फल मिलना है वह एक नेतिक कर्मनियमके अनुसार है परन्तु काश्ट 
मसमभता है कि फल ईश्यर द्वारा मिलता है | ? प्रृ० ११२ 
यहां आय समाजने भी यह स्वीकार कर लिया है कि--- 
मीमांसादशनके मतमें करमफलके लिए ईश्वरकी आवश्यक्का नहीं है ! 


( ४६८ ) 


शरीर न हाना भी ईश्वर के कतंज्य में बाघ है । संसार की दुःख- 
मयता भी इंश्वर के विरुद्ध साक्षी देती है ।” - 

श्री बल्देव उपाध्याय, एम, ए, साहित्याचाय । 

भारतीय दशंन, (जिस पर कि मगलाग्रसाद पारितोषिक भी 
मिला है) में लिखत हैं कि.--तत्व-ज्लानकी हृष्टिसे मीमांसा प्रपंच 
की नित्यता स्वीकार करती है। मीमांसा जगतकी मूल स्ष्टि तथा 
अआत्यन्तिक प्रलय नहीं मानती । केवल व्यक्ति उत्पन्न होते रहत हैं 
तथा नाशका प्राप्त करत रहते हैं. जगतकी सृष्टि तथा नाश कभी 
नहीं हाता ब्रह्म सूत्र तथा प्राचीन मीमांसा ग्रन्थोंके आधार पर 
इंश्वरकी सत्ता सिद्ध नहीं की जाती ।” मीमांसा दर्शन प्रकरण । 

श्री राहुल सांकृत्य।यनजी. 'दर्शन द्ग्दिर्शन में लिखत हैं कि-- 

“ईश्वरके लिय मीमांसामें गुंजायश नहीं। जमिनिको वेदोंकी 
स्वतः प्रमाणता सिद्ध कर यज्ञ कर्मकांड का रास्ता साफ करना थ। 
उसने इश्बर सिद्धिके बखेड़में पड़नेसे वेदको नित्य अनादि सिद्ध 
करना आसान समका । 

आपने इस बविषयर्म पक्मपुराणका एक प्रमाण भी दिया 
है | यथा-- 

द्विजन्मना जैमिनिना पूर्व वेदमथार्थतः । 

निरीश्वरेण वादेन कृत शास्त्र महत्तरम्‌ ॥| उत्तरखंड २६३ 

अर्थात्‌--जैमिनिने वेदके यथार्थ श्रथंके अनुसार यह मीमांसा 
दर्शन निरीश्वरवादात्मक रचा | 

प्रसिद्ध दार्शनिक बा 'सम्पूर्णानन्दर्ज! ने 'चिदृबिलास' में 
लिखा है कि:-- 
जो ज्लोग ईश्वरके अस्तित्वकों स्वीकार नहीं करते उनमें कपिल, 
जेमिनि. बुहुऔर महावीर जैसे प्रतिष्ठित आचार्य हैँ ।! प०१५३ 


( #०० ) 


सारांश यह है कि नवीन व प्रवीन सभी स्वतन्त्र विचारकों 
ने सांख्य और सीसांसादर्शन को अनीश्वरबादी माना है यहां 
पश्चपुराणका श्लोक बडे महत्वका है उससे यह स्पष्ट होगया है कि 
जमिन ने वेदोंके श्रथॉंकोी लेकर यह शास्त्र अमीश्बर वादात्मक 
रचा है इस श्ल्ोकने वेदोंमें भी ईश्वरबाद का ग्वंडनकर दिया है । 
यहता हुईं मीसांसा की वहिरंग परीक्षा तथा इसकी अन्‍्तरंग 
परीक्षाके प्रमाण हम प्रारंभमें ही दे चुके हैं अतः यह सिद्ध है! कि 
मीमांसा ओर वेद दोनोंमें बतमान इंश्वरके लिये कोई स्थान नहीहे। 

श्री० पाण्डेय रामावतार शर्मो एम८ए.ओ.एलने अपनी पुस्तक 
'भारतीय इंश्वरबाद' में लिखा है कि-- 


“पृथ्बी,स्व्गं और नरकके उपयुक्त विचारोंके रहते भी संहिता 
में सृष्टि परक स्पष्ट विवरण नहीं मिलत | 


इस सम्बन्धके जो कुछ वर्शान रू पकोंसें कथित है उनके 
शाब्दिकअर्था से निश्चित्‌ अभिप्राय निकालना आज कठिन हे 
मन्त्रोंमें पिता-माता द्वारा सुजनके सदृश्य उल्लेख है ओर जिन 
देवताओं से विश्व का धारण किया जाना वर्शित है उनकी भी 
बत्पत्तिके संकेत दिये गये हैं | **' 


पुरुष, हिरण्यगर्भ, प्रजापति. उत्तानपाद आदि सूक्तो्मे जो 
लिखे गये हैं. उनमें सृष्टि विषयक अस्फुट बातें हैं। जिनका आधार 
बनाकर न्राह्मणकालमें प्रथिबीके बननेके सम्बन्धमे बराह कच्छप 
आदिके आख्यान उपन्यस्त किये गये ।” 


इस प्रकार सभी स्वतन्त्र विचारक विद्वान इसी परिणाम पर 
पहुंचे हैं। ह्मतः स्पष्ट है कि संहिताओंम न तो वर्तमान ईश्वर्का 


बणन हैं और न सूष्टि उत्पत्ति आदिका । 


( ४०१ ) 
प्रजय 


सुप्रसिद्ध बेदिक विद्वान बेदतीर्थ श्री पं० नरदेबजीने अपनी 
पुस्तक, ऋग्वेदालोचन. में लिखा है कि--- 


“बेदान्त सूत्रकार बादरायणश व्यास और उनके भाष्यकार 
शंकराचार्य शब्दोंका नित्यत्व स्वीकार करते हैं, किन्तु एक बात 
विचित्र कहते हैं कि स्वयं शब्द नित्य नहीं हैं व जिस वस्तु, जाति 
के वाचक हैं वह जाति नित्य है. इसलिय इन्द्र श्रादि देवताओंके 
नाम अनित्य हैं तो भी वेदोके नित्यत्वमे बाघा नहीं पड़ती क्‍यों 
कि--इनन्‍्द्र आदि देवताओंकी जाति नित्य है|” प्रू७ ५३. ५४ 

आगे आप लिखते हैं कि-- ' मीमांसाकार का मत है कि 
प्रलयकालमें बेदोके नष्ट होजानेके पश्चात बचे हुए ऋषि लोग 
श्रपनी स्मृति के वल् पर पुनः बेदोंका उद्धार करने हैं. प्र८६५ 


उपरोक्त लेखसे यह स्पष्ट हे कि, वेदान्तदर्शनकार व्यास तथां 
जैमिनि ओर उनके भाध्यकार श्री शंकगचार्य श्रादि सभी विद्वानों 
ने इस जगतकी एक देशीय प्रलयको स्वीकार किया है क्योंकि उन 
के मतमें वेदोमें कथित सभी पदार्थ जातिरूपसे नित्यहें तथा व्यक्ति 
रूपमें नाशवान है अतः प्रथ्वी.चन्द्रसूय. मनुष्य.पशु आदि सभी 
जातिरूप से नित्य सिद्ध होगय | अतः इनसबका एकदम नाश 
होनेका तो प्रश्न ही उत्पन्न नहीं होता । यही वेदिक मान्यता है । 


इसीको' आचार जैमिनि ने स्पष्ट करदिया, उन्होंने प्रलयका 
अर्थ इस प्रश्वीके एक खंड ( प्रान्त का प्रलय होना माना है तभी 
तो वेदोद्धारक ऋषि बचे रह गये थे । जिन्होंने अपने स्पृति बल 
से रा पुन रुद्धार किया जेनशास्त्र भी ऐसी प्रलयको स्वीकार 
करते है। 


( ४५०२ ) 
सार्राश 


सारांश यह है कि मीमांसकों की निम्न लिखित मान्यतायें 

सिद्ध हैं । 

(९) इस संसारकी वास्तबिक स्व॒तन्त्र सत्ता हे यह भ्रम, 
विज्ञानमात्र. मायामात्र विवर्त. अथवा परिणाम. मिथ्या. स्वप्न, 
आदि नहीं हे । 

(7) यह जगत अनादि निधन है न यह कभी उत्पन्न हुआ है 
ओर न इसकी कर्भी प्रलय ही होगी | 

(३)कर्मोका फल दाता कोई ईश्वर आदि नहीं है. अपितु कम 
स्‍्त्रयं ही फल प्रदान की शक्ति रखते है अर्थात्‌ कर्मा से :अपूर्व 
(संस्कार) होता है और उस अपूर्व से फल्नप्राप्त होता है। सथा 
जगत नित्य होने से उसके कतोधरता की भी आवश्यक्ता नहीं है 
इसलिये इंश्वर नहीं है । 

(2) आत्मा प्रत्येक शरीर में प्रथक २ हे और व अरुपरिमाण 
नहीं है अपितु महत परिमाण हे । 

(५) बेदोंमें जा स्ष्टि उत्पत्ति विषयक कथन प्रतीत होता है 
वह्‌ वास्तबिक नहीं है अपितु अथंवादसात्र है अर्थात भावुक भक्त 
की स्तुति मात्र है । 


ि (ः 
उपनिषद्‌ व वेदान्त दशन 

मीमांसा के पश्चान्‌ दूसरा बदिकदर्शन वेदान्तदर्शन है इसको 
उत्तर मीमांसा भी कहते हैं जिस प्रकार मीमांसामे ब्राह्मण ग्रन्थों 
के यद्लादि का समन्यव किया गया है उसी प्रकार वदान्तमं औप- 
निषद्‌ श्रुतियों का समन्वय किया है ज्ञिस समय वादरायण ने 
यह वेदान्त शास्त्र बनाया था इस रूमय भारतवप में बे ड्ो 
का साम्राज्य था. अथात अ्रनात्मवादका बोल बाला था उपनिषदो 


( ह#ं८३ ) 


तथा उनको '"रस्पर श्रुतियों का प्रवल खंडन फिया जारहा था 
ऐसे समयमें यह आवश्ययक था कि उन सबका उत्तर दिया जाये 
लथा परस्पर विरूद्ध श्र तियों का समन्‍्बय किया जाये. यही कार्य 
दगयणने किया । हम पहले लिख आय हैंकि वेदिक कालमें तथा 
उपनिषद्क समय तक भी बतसान कता इईश्वरका आविष्कार नहीं 
हुआ थ। सबसे प्रथम हम गीता में इस ईश्वर्बाद की झलक देखते 
हैं उसके पश्चान तो यह सिद्धान्त सर्वापरि बनता चला गया 
ऐतिहासिक दष्ट्रि से बिचार करने वालोके लिए यह विच।रणीय हे 
कि किस प्रकार वेदिक अध्यात्मवाद न उपनिषदोंमें शन शने एक 
ब्रह्मवादका रूप घारण किया, तथ। पुनःवही एक ब्रद्यवाद सिद्धान्त 
अथात अद्वतबाद बन गया । 
हमारा रढ विश्वास है कि मूल वढान्त सूत्रों मे. मायाबाद 
या अविद्याचाद, परिणामवबाद विबतवाद आदिका उल्लेख तक भी 
नहीं हे | बिशष्टाह्ृतादि भी उसका विषय नहीं है । इसके प्रथम 
सूत्र मे ब्रह्म की जिज्ञासा की गई है. यहां ब्रह्म नाम आत्मा का हे 
यह ब्रह्म न तो शझ्डुर का मायावन्छलत ब्रह्म है और न नवीन नंया- 
यिको का खरष्टिकत्ता इंश्वर है । 


जन्मायरय यतः ॥ २॥ 

इससूत्रस भी खष्टि उत्पत्तिका कथन नहींहे। हमे आश्रय होता 
है. कि सम्पूर्ण आचाया न यहां सृष्टि की उत्पत्ति आदि अर्थ किस 
प्रकार किय हैं | यहां शब्दजन्मआदिह न कि खजन बप्रलय आदि 
जन्म शब्दसृष्टि की उत्पत्ति के लिए न तो कहीं शास्त्रों में ही प्रयुक्त 
हुआ है तथा न लोकमें ही इस शब्दका इस अर्थमें व्यवहार होता 
है। अतः इसका सरल अर्थ है इसके जन्म आदि जिसस 
होते हैं वह आत्मा है। इंश्वर का खंडन तो स्वयं सूत्रकार ने ही 
प्रवल युक्तियों से किया है । जिसका वर्णन सप्रमाण आगे है । 


( ४०४ ) 


श्रथोन्‌ यहां शरीर के जन्म व मरण आदि का कथन है । 

इसी प्रकार:--- 
शास्रयोनिव्ात्‌ ॥ ३ ॥ 

का अ्यर्थ भी यह नहीं है कि जिससे ऋग्वेदादि उत्पन्न हुए हैं 
बह ज्रद्म हे । अपितु इसका अर्थ यही है कि 'शास्त्रं यानि: अस्य' 
अथोत्‌ शास्त्र है योनि ( कारण ) जिसका यह आत्मा है। यहां 
शास्त्र उपलक्षण मात्र है. श्रथोत्‌ इससे अनुमानादि सभी प्रमाण 
गृहीत हैं | अभिप्राय यह है कि वह प्रमाणों से सिद्ध है। दूसरा 
अर्थ यह भी हो सकता है कि बह सम्पूर्ण भाषा व ज्ञान का कारण 
है । आत्माकी सिद्धिमें य दोनों हेतु बहुत ही प्रबल हैं। अतः हम 
बेदान्त के कुछ सूत्रों का वास्तविक अर्थ लिखते हैं | 

अथातो ब्रक्मजिज्ञासा ॥ १ ॥ 

अर्थ--संसार की निस्सारता जान लेने पर आत्म ज्ञान उपादेय 
है। ( श्रतः ) इस लिए ब्रह्म जिश्वासा ब्रद्म-आत्मकज्ञान की इच्छा 
करनी चाहिये । 

( प्रश्न ) सूत्र में अ्रद्म शब्द. इश्वर परमात्मा, त्रद्म बाचक हे 
आपने इसका अथ “आत्मा” किस प्रकार किया है । 

(उत्तर) श्रतिमें आत्माके ही ब्रह्म ईश्वर आदि नाम हैं यथा--- 


“अयपात्पा ब्रह्म ब० २।४।१६ 
अथात यह आत्मा ब्रह्म है सब साक्षी है । 
य आत्मा5पदतपाप्पा सो न्वेष्टव्य!'' 
“सर विजिज्ञासितव्यः छा० ८।७१ 
जो आत्मा पापों से मुक्त हे उसका अन्वेषण करना चाहिये । 


“आत्मा वा अरे द्रष्टन्यः श्रोतव्य/” वु० २।४।४ 
आत्मा का दर्शन करना चाहिये. उसका सुनना चाहिये, आदि 


( ५४०५ ) 


श्रतियां आत्मा का जानने का उपदेश देती हैं. अतः यहां भात्मा 
के जानने का उपदेश है । 

अभिप्राय यह है जिस प्रकार मेत्री को संसार से बेराग्य द्ठा 
जाने पर थाश्षवल्क्यसे उसने कद्दा था कि--- 


येनाहं नामृतारस्या किमह तेन कुर्याम्‌ ।” कुृ० २।४।३ 

महाराज यदि इस विशाल वभव से मैं अमृत पद को प्राप्त 
नहीं हो सकती तो इस धन का में क्‍या करूंगी. अनः मुझे वह 
वस्तु प्रदान करे । जिससे में जन्म मरण रूप दुःखों से मुक्त द्वो 
कर नित्य आनन्द का प्राप्त करूं, इस पर महर्षि याज्षवल्क्य ने 
उसको आत्मज्ञान का उपदेश दिया था और कहा था कि 

न द्वि स्वस्य करामाय स्व प्रियं भवति, आत्मनस्तु 
कामाय सब प्रियं भवति ॥ कृ० २।४।३ 

हैं मेत्री ' संसार में पुत्र. स्त्री. पति. धन. शरीर आदि, पुत्र, 
आदि के लिये प्रिय नहीं होते अपितु आत्मा के लिय सब कुछ 
प्रिय होता है इसलिय आत्माका दशन श्रवण. मनन, आदि करना 
चाहिय | अतः श्रतिमें ज्ञातव्य पदार्थ एक मात्र आत्माका ही कहा 
है, श्रतः यहां भी महर्षि व्यास ने ब्रह्म शब्द से आत्माका ही 

डपदेश किया है । 


तदान्मनमेवावेदाहं ब्रक्माम्मीति तस्मातत्सवेमभवत | क्र ० १।४ 
अथोत्‌ उसने अपने को मैं ब्रह्म हूँ. ऐसा जाना. इसी से वह 
सब ( सर्वज्ष ) हो गया ! 
तरति शोकमात्मविदिति, छा? ७१॥३ 
इत्यादि भश्रुतियों से आत्मा ओर ब्रक्ष की एकता का वर्णन 


( *#₹०६ ) 


किया है अतः यहां भी ब्रह्म शब्द से आत्मा अभिप्रेत है। इसी 
प्रकार जैन शास्त्रों मे भी आत्म ज्ञान का उपदेश है । 
सिद्टः शुद्धआात्मा सवज्ञः सवलोक दर्शी च। 
पे ५ 
स जिनवर भेणितः जानीहि त॑ केवलज्ञानम्‌ ॥ अ्रष्टपाहुड़ 
यथानाम को5पि पुरुषों राजानं ज्ञास्ा *दृधाति। 
ततस्तमनु चरति पुनरर्थाथिकः प्रयस्नेन | २० ॥ 
एवं हि जीब राजो ज्ञातव्यस्तैथव श्रद्धातव्यः 
अनु चरितव्यश्र पुनः! स चंच तु मोक्षकामेन )। २१ ॥ 
तथा च स्प्रात में हे कि-- 


आत्मा वा देवता सर्चाः | मनु झ० १२ 

एतमके वदन्त्यभ्रि पन्नु मन्ये प्रजापतिस्‌ । 

इन्द्रमेके परे प्राणमपरे ब्रह्म शाश्वतम्‌॥ मनु०अ०१२।६ 

अ्रथान अत्मा ही सव देव रूप है. इसी आत्म का विद्वान, 
अग्नि मनु प्रजापति, इन्द्र. प्राण ब्रह्म शास्त्र आदि नामी स 
कथन करते हैं । 
शरीर यदवाम्ोति य चाप्युस्क्रामतीश्वरः ॥ गीता, अ० १५ 

इस खाक का भाष्य करते हुय श्र। शक्लराचायर्जा न लिखा है | 

“इंश्वरः, देहादि संघात स्वामी जोबः' 

अर्थात यहां 'ईश्वरका अर्थ देहादि संघातका स्वामी जीब' हैं, 
अतः सर्व शास्त्र एक मत से ब्रह्म का अर्थ आत्मा करते हैं। 
वतंमान इसलिये कालीन ईश्वर की रचना वैदिक समयमें नहीं हुई 
थी. अतः उसका कथन भी वेदिक बांगमय में नहीं मिलता | इस 
लिये यहां अत्माका ही कथन है । 


( ४०७ ) 


शाख्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 


सम्पूर्ण शास्त्रों का मूल कारण होने से. आत्म का स्वज्ञत्व 
सिद्ध है । शास्त्र में दो बातें होती है । » भाषा २ ज्ञान संसार की 
सम्पूर्ण पुस्तकें किसी न किसी भाषा में लिखी हैं, इन भाषाओं का 
तथा बन पुस्तकोंमें जा ज्ञान है उन सबका मृल कारण आत्मा हे 
अतः आत्मा स्ज्ञ सिद्ध हाता हे। क्‍यों कि आज़ तक जितना 
ज्ञान प्रकाशित हो चुका है. उसका भी अन्त नहीं है. इन सब ज्ञानों 
का तथा सब भाषाओं का मूल कारण आत्मा ही है । यदि इसका 
मूल कारण आत्मा न होता तो जड़ पदार्थ भी भाषा बोलते नजर 
आते तथा वे भी पुस्तकें निर्माण करते परन्तु आज़ तक कोई भ। 
व्यक्ति किसी जड़स भाषा या ज्ञान नहीं सीखा. अतः य आत्माक 
अस्तित्व में तथा सर्वज्ञता में प्रमाण हें । 

अभिप्राय यह हैकि अनादि कालसे आज तक जितनी भाषा- 
श्रोका व ज्ञानका आविष्कार हुआ है। ओर भविष्यमें जो आवि- 
प्कार होगा | उन सबका मूलकारण आत्मा था. आत्मा है, आत्मा 
हागा | अतः सम्पूर्ण ज्ञान. व भाषाओंका मूलकारण आत्मा है । 
अनः जिस आत्मा द्वारा अनन्त ज्ञान का प्रकाश हं। चुका हो उस 
आत्मा के स्वज्ञ होने में सन्देंह ही नहीं करना चाहिय | 

आत्मा को न मानने वालोंको श्रुति ललकागती है कि अग्रि ? 
नाम्तिको लगा विचार करो ? 


येन वागम्युद्चते । येनाहुमनोमतम्‌ । 
येन चक्तुषि पश्यति, येन प्राशः प्रणीयते | केम-३० 


कि जिसके कारणसे तुम बोलत हो. मनन करते हो. देखतेहा 
तथा जीते हो,उसी आत्माकों अस्वीकार करतहो। यदि यह आत्मा 


( रं०्ट ) 


एक पल भर के लिये इस शरीरसे निकल जाये. तो आपको ज्ञात 
हो जाये कि वास्तवमें हमारी क्‍या हस्ति है। वस जो तुम खातेहो. 
पीते हो, देखतेहों. आनन्द लेते हो वह सब इस आत्माकी कृपाका 
फल है, उर्सी का न मानना अपने आपसे मुकरना है। अथवा 
ऐसा ही है. जैसा काई कहे कि “मम मुख जिह्ा नास्ति” डससे 
कोई कह कि जब आप के मुख में वाणी नहीं है. ता बोलत केसे 
हैं ? यही बात सूत्रकार कहते हैं. कि जो भाई यह कहत हैं आत्मा 
नहीं हे, वे बोलने किस के आधार पर है, क्या बाणी बोलती हे 
यदि यह बात है, तो मुरदोंकी भी बाणी बालनी चाहिये. परन्तु 
हम ऐसा नहीं देखते अतः भाषा और ज्ञानका मूल काग्ण होनेसे 
आत्मा को मानना चाहिय | ' 


तथा च श्री शझ्कराचाय जी ने इस “शास्त्रयानित्वात” सूत्र 
का अर्थ निम्न प्रकार भी किया है-- 


“यथोक्मृग्वेदादि शार््रं योनि: कारणं प्रमाणमस्य 
ब्रह्मणो यथावत्‌ स्वरूपाधिगमे | शाख्रादेव प्रमाशाद्‌ जगतो 
जन्मादिकारणं ब्रह्मादिगम्यत इत्यमिप्रायः [ 


अर्थात "ब्रह्म के यथावत्‌ स्वरूपाबबोध के लिय शास्त्र ही 
( यानि: ) प्रमाण हैं। शअ्रभिप्राय यह है कि शास्त्र के द्वारा हां 
ब्रह्म का सृष्टि कतृत्व जाना जाता है।" यहां श्री शक्कुराचायजीने 
षष्टी तत्पुकमणप समास न करके बहुनत्रीहि समास किया है। 
जिससे प्रथम के सब कल्पित एवं असंगत अर्थां का निराकरण हा 
कर सूत्र का वास्तविक और युक्तियुक्त अर्थ प्रगट हो गया है । 


ब्र्ष शब्द आत्मा का बाचक है इसका विस्तार पूर्वक बर्शन 
प्रथम हो चुका है | 


( ४८६ ) 
माया ओर वेद 


श्री शह्डराचायजीका अद्वेतवाद वेदिक नहींहेी इसमें एक प्रमाण 
यह्‌ भो है कि साया शब्द का अर्थ जो अद्वेतवादी करते हैं वह 
अथ पूञ समय में नहीं था । क्यों कि वेदों म॑ आये हये माया 
शब्द्‌ का अथ सच स्थानों पर बुद्धि तथा कर्म ही किया गया है। 
श्री पाण्डेय रामावतार जी शम्प्तो ने "भारतीय इंश्वरवाद' नामक 
पुस्तक में अनेक मन्त्र इस विषयक उपस्थित किये हैं तथा अनेक 
भाष्य एवं निरक्त आदि के भी प्रमाणों से इस विषय की पुष्टि की 
गई है | अतः सिद्ध है कि जदिक साहित्य में माया शब्द प्रचल्टित 
अर्थों में प्रयुक्त नहीं हुआ है । अतः 


माया सुजते विश्वमेतत्‌ (श्वेताश्वरोपनिषद्‌) 

इन्द्रोपायामिः पुरुरूप ईयते ( बृ० ४॥२।१६ ) 

आदि श्रतियों का अर्थ हुआ--( मायो ) कममिें लिप्त आत्मा 
इन शरीरादि की रचना करता रहता है | तथा च ( इन्द्र ) आत्मा 
( मायामिः ) कर्मा से अनेक शरीर घारण करता है। तथा च 
(इन्द्रोमायामि:) यह मन्त्र ऋग्वेद में भी आया है | उसकी व्याख्या 
करत हय निरुक्तकार यास्काचाय ने माया का अर्थ बुद्धि ही किया 
है । अतः उपरोक्त श्रतियों से बतंमान मायावाद या अ्रविद्यावाद 
का समथन करना ठीक नहीं हैं. । 

इसके अलावा हम वेदान्तके अन्य दो सम्प्रदायों का भी 
उल्नेख करते हैं जो कि जगतको नित्य मानते हैं ; 

(*) चैतन्य सम्प्रदाय |-इसका कथन है कि * जगत ( प्रप॑च ) 
नितरां सत्यभूतपदार्थ दे क्योंकि यह सत्य संकल्प हरिकी वहिरंग 
शक्तिका बिलास है श्रति तथा स्मृति एक स्वरस जगतकी सत्यता 
प्रतिपादित करती हैं । यथा- 


( ५१० ) 


शाश्वतीभ्यः समाभ्य! ( यजु० ४७० | ८ 


तथा विष्णुपुराण(१।०२।५८)इनहें अक्षय नित्य कहता है प्रलय 
कालमें भी भगवान के साथ जगतको सूक्ष्म रूपेण अवस्थिति उस 
प्रकार रहती हे जिस प्रकार रात के समय बनमे लीन विहंगर्मोकी 
स्थिति | "भारतीय दर्शन ! 


यहां स्पष्ट रूपसे ज़गतकी नित्यताका कथन हे । तथा जिस 
प्रकार गत्रिम विहंगमांका नाश नहीं हाता उसी प्रकार प्रलयमे 
जगनका नाश नहीं हाता. अपतु उसका तिरा भाव हा जाता हैं | 


(२) प्रत्यभिज्ञा (त्रिकदशन) 


यह भी जगतकी उत्पत्ति आदि नहीं मानता है | इसका कहना 
है कि." परम शिव ही इस विश्वका उन्‍्मीलन स्वयं करते है । न 
किसी उत्पादनकी आवश्यकता है न किसी आधारकी | जगत 
पहले भी विद्यमान था. केबल उप्तका प्रकटीकर ण सथ्टिकालमें शिव 
शक्तिसे सम्पन्न हाता है ।" भारतीय दर्शन * प्र८ ५८०। 


यहां भी सृष्टि रचनाका अर्थ सष्टि उत्पत्ति नहीं अपितु उसका 
प्रकट|करण मात्र है । अत: जगत नित्य है यह ब्रेदान्तके आचार्यो 
के कथनोंसे ही सिद्ध हा जाता हैं । वेदान्त दर्शनका अपना तात्विक 
सिद्धान्त क्या था यह जानना अधज़ कठिनतर काय है । क्योंकि 
इस पर जितने भी भाष्य हे व सब साम्प्रदायिक द्रष्टियोंस किये 
गये हैं| उनमें निष्पक्ष तात्विक भाष्य कोई नहों है | अतः वेदान्त 
दर्शनको सममनेके लिय इन भाष्योंकरा ही आसरा नहीं लेना 
चाहिये अपेतु मूल सूत्रोका आशय समभनेका प्रयत्न करना 
चाहिये। हमारा विश्वास है कि मृल सूजोमें इस अवेदिक और 


( ४११ ) 


प्रमाण आदिसे बाधित ईश्वरका कथन विल्कुल नहीं है । इंश्बर 
स्ष्टि कत्ता हे इसका ता सूत्रोंमें खंडन किया गया हैं । 

पद्मपुराणमें शंकर भतका प्ररछन्न बोद्ध बताया गया है | तथा 
दशन दिग्दर्शनमें एक श्लाक दिया है । 

वेदों नृता बुद्धकृतागमोउनृतः । 

प्रामाण्यमेतस्थ च तस्य चानृतम्‌ ॥ 

बाड़ एनुता बुद्धिफ्ले तथानृते । 

यूयं च वाद्धाश् समान संसदः ॥ 

गमानुजक वदान्त भाष्यकी टीका' (अ्रतअ्रका शिंकाम। अथात 
है शंकरमत।नुयायों ? तुम्हार लिय बद असन है इसी प्रकार बोद्धों 
के लिये बुद्ध बचन असत्य है | तुम्हार जलिय वदका तथा उनके 
लिथ बुद्ध बच नाक! प्रमाण हाना मिथ्या ह । उसाप्रकार बु[द्ध(ज्ञान) 
अर उसका फल मांक्ष भा मिथ्या है | इस प्रकार तुम ओर बाँद्ध 
समान है। अस्तु यहां यह प्रकरण नहीं है. अतः अब हम यह 
दिस्वान हैं कि श्रा शंकराचायजीन भी ख्॒ष्टि आदिका उत्पत्तिका 
केबल अथंबाद ही माना है । 

तथा च महाभारत मामांसा' में रायसाहब चिन्तामणि 
लिखत है कि--' उप नषदाम परनत्रह्म वाचा आत्मा हैँ ; आत्मा 
आर परमात्मका भद उपनिषदोका ज्ञात नहीं है । 

अभिप्राय यह हँकि उपनिषदास निश्चयनयका दरष््स आत्माका 
सुन्दर वणन किया गयहें. अतः निश्चयनयस आत्मा ओर परमा- 
त्मा एक ही है। भद्‌ ता कमंके कारणसे है । वेदान्त दर्शन उपनि- 
पदोंके भावाका ही व्यक्त करने तथा उन्हें दाशंनिक रूप देनेक 
लिये लिखा गया है | अ्रतः उसमें भी मुक्तात्मासे भिन्न काई जाति 
विशेष अथकबा व्यक्ति विशप इश्वर नहीं माना है । यह निश्चित है । 
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वेदान्त दर्शनमें इश्वरका खंडन निम्न प्रकारसे किया है 

पत्युरसामख्जस्यात्‌ । अ० २२।३७ 

संवन्‍्धानुपपत्तेश् ॥ ३८ ॥ 

3 

अधिष्ठानो पपत्तश्व )। ३६ | 

करणवच्चेन्न भोगादिम्य! | ४० | 

अथोत--ईश्वर जगतका कत्ता सिद्ध नहीं होता हे क्‍योंकि यह 
युक्तिके विरुद्ध है। जीव ओर प्रकृतिसे भिन्न, इश्वर बिना सम्बन्ध 
के जीव ओर प्रकृतिका अधिष्ठाता नहीं बन सकता । इनमें संयोग 
सम्बन्ध नही बन सकता क्योंकि यह सम्बन्ध दा एकदेशी य पदार्थोमें 
हाता है । परन्तु ईश्वरका एक देशीय नहीं माना जाता । इनमें सम- 
वाय सम्बन्ध नहीं हा सकता क्योंकि इनमें आश्रय और आश्रयी- 
भाव नहीं है । कार्य कारण सम्बन्ध तो अभी असिद्ध ही है। अतः 
इनमें किसी प्रकारका सम्बन्ध न दोनेसे इश्चर जगत रचना नहीं 
कर सकता ॥१८॥ ु 

अधिष्ठानकी सिद्धि न होनेसे भी ईश्वर कल्पना मिथ्या है । 
क्योंकि निराकार ईश्वर कुम्हारकी तरह (मिट्टी) प्रकरृतिकों लेकर 
जगत रचना नहीं कर सकता ३६॥ 

यदि यह कहा कि कुम्हारकी तरह उसके भी हस्त पादादि हें । 
तो उसका इंश्वरत्व ही नष्ट हा गया। वह भी कुम्हारकों तरह कम 
करेगा उसका फल भी भागना पड़ेगा |॥४०॥ 


विज्ञ पाठक वृन्द यहां देख सकत हैं किस प्रकारकी प्रबल 
युक्तियोंसे जगतकताोका खंडन किया गयाहे। तथा अध्याय .रपा८३ 
के आरभसे ही अफकाशादिकां उत्पत्ति बताने बाली तथा उनका 
विरोध करनेवाली श्रुतियोंक। समन्वय किया गया है। भाष्यकारों ने 
बह्ां पर आकाश. वायु, तेज, प्राण. आदिको नित्य बताने वाली 
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श्रतियोंकों गौश माना है तथा अनित्य वाली श्रुतियोंको मुख्य मान 
कर समनन्‍्त्रय किया है, वह बिलकुल ही असंगत है । इस प्रकार 
उनको गौण माननेमें कुछ भी थुक्ति या प्रमाण नहीं है । बास्तबमें 
तो जैसा कि हम प्रथम श्री शंकराचार्यके प्रमाणसे ही सिद्ध कर 
चुके हैं कि ये सब पदार्थ जाति रूपसे नित्य हैं तथा व्यक्ति रूपसे 
उत्पन्न होते हैं और नष्ट होते रहत है । % यही आशय यहां भी 
शास्त्रका है अतः यह सिद्ध है कि वेदान्त दर्शन भी जगत नित्य 
अकृतृम मानता है तथा ई यरकों जगत कत्तो नहीं मानता । 


तथा च एतरयापनिषद्‌ द्वितोथ अध्याय के आरम्भ भें सष्टि 
रचना आदिका विचित्र बन है | इस पर प्रतिवादीन प्रश्न किया 
कि तो कया इन सब बातोंको असस्सव माना जाय ) इसका उत्तर 
श्री शंकराचार्यजी देंते हैं कि नहीं यह सब आत्मावबोध करानिके 
लिये अर्थवादमात्र हैं. अथात आत्माकी प्रशंसा मात्र है इस लिये 
कोई दोष नहीं है | 


(उत्तर) न अत्रात्माववोधमात्रस्य विवज्षित्वात्‌ । 


कतथा जहां जहां इनकी उत्पत्ति आ्दिका कथन है, वहां वहां, शरीर 
या प्राण अर्थ है| जेसे, 


आत्मन आकाशः संभूतः, आकाशादू वायुः। आदि ! 
यहां आकाशका शअ्रर्थ सूक्म प्राण, तथा वायुका अर्थ स्थृल प्राण है। 
इसी प्रकार जहां जहां आकाश, वायु, तेज, प्राण आदिकी उत्यत्तिका 
निषेध किया है, वहां वहां यह सांसारिक पदा्थोंका वर्णन होता है । 
श्रीयुत पं० माधवरात्र सप्रे ने आत्मविद्या! के प्र० ३१६१ पर आका- 
शाद वायु, इस श्रतिका अथ जीवके अवतरण परक किया है अर्थात्‌ 
आत्माके परलोकसे लोटनेका क्रम इस श्र॒तिमें बताया गया है। 
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सर्वोष्यमर्थवादः, इत्यदोपः । 
इस उत्तरसे स्पष्ट सिद्ध है कि जगत रचना आदिका कथन 
केवल आत्मा ववाध करानेके लिय आत्माकी स्तुति (प्रशंसा) मात्र 
है । बास्तवमें जगतकी रचना आदि नहीं होती । 


ब्रह्म सृष्टि और मीमोंसादशन 
सश्टिवाद और इश्वर' में श्रीशतावधानी जी लिखते हैं कि-- 
यद्यपि नांसदीय यूक्त की स्रष्टि रचना का प्रकार ऋषियों के 

संशय से आक्रान्त हैं ओर नासदीय सूक्त को छटी और सातबी 
ऋचा इनका खण्डन भी कर चुकी है, ता भी व्यवस्थित विचार 
करने वाले दशनकारोने स्॒ष्टि के विषय में क्य। < किया है इसका 
किचित्‌ दिग्दर्शन करात हैं । बेद के साथ सबसे अधिक सम्बन्ध 
रखने वाल! पूर्वमीमांसा दर्शन है | इसके संस्थापक जैसिनि ऋषि 
हैं इनका स्र।ष्ट के विषय में क्या अभिप्राय है इसका मीमांसा- 
दर्शन की म।ननीय पुस्तकशास्त्रदीपिका ओर श्लाक वातिक आदि 
के आधार से निरीक्षण करते हैं । 

जैमिनि सूत्नके प्रथम अध्यायके प्रथमपादक पांचवे अधिकरण 
की व्याख्या करते हुए शास्त्रदीपिकाकार श्री मत्पार्थ सारथि मिश्र 
शब्द ओर अर्थका सम्बन्ध कराने वाला कोन है इसका परामर्श 
करते कहते हैं. कि-- 

जब सृष्टिकी आदि हुई हा वसा कोई काल नहीं है । जगत 

सदा इसी प्रकारक। है | यह प्रत्यक्षके अनुसार प्रचलित हे. भूत- 
कालमें एस। कोई समय न था जिसमें कि यह जगत्‌ कुछभी न था। 
इस जगतकी प्रलय आदिमें कोई भी प्रमाण नहीं हे ! 

आगे बढ़ते हुय दीपिकाकार कहते हैं कि बिना प्रमाण के भो 
यद्‌ यह मानलें कि कुछ भा नहों था ता र्ृष्टि बनही नहीं सकती। 
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क्योकि सृष्टि कार्यरूप उपादेय है. उपादानके बिना उपादेय नहीं बन्न 
सकता । मिट्टी हं। तभी घट बन सकता है. मिद्टीके बिना घड़ाबनते 
हुए कभी नहीं देखा गया यहाँ ब्रद्गाव[दी पूर्व पक्तरूपमें कहता है कि- 
आत्मेवेकी जगदादावासीतू स एवं स्वेच्छया व्योगादि 
प्रपश्ररूपेण परिणपति बीजाइव वक्तरूपेण । चिदेकरसं ब्रक्ष 
कर्थं जड़रूपेण परिणमतीति चेन न परमा्थतः परिणाम 
ब्रह्मणः किन्त्वपरिणतमेव परिणतवदेकमेव सदनकधा मुख- 
ही ।क्‍ +५ [&] ्ः ब््‌ का २ 
मिवादशादिष्वविधावशादिवतमानमात्मेवान्त्मानं चिद्रपं॑ जड़ 
रूपपिवाद्वितीयं स हद्वितोयेमिवषश्यति । सेयप्रविद्योपादाना 
स्वम्नप्रपंचवन्महदादि प्रप॑च सृष्टिः। (शा०्दी०१।१४-११०/ 
अथ--जगनके आदियें (प्रलय कालमें ) एक आत्मा ही था | 
वह आत्मा ही अपनी इच्छासे आकाश आदि विस्तार रूपमें परि- 
णव होता है. जिस प्रकार कि बीज वृक्षरूपमें विस्तृत हो जाता है । 
शंका-(चेतन्य एक रसऋूप) ब्रह्म .जडरूपमें केसे परिगात होसकताहे? 
उत्तर--हम पारमाथिक पारिणाम नहीं मानते किन्तु श्रपरिणत 
होता हुआ परिणत के समान, जैसे कि एक रूप होकर अनेक 
रूप-दर्पणमें मुख दिखाई देता है,विवत्त प्राप्रकरता है। अविद्याके 
कारणसे झात्मा ही चिद्रप आत्माका जड़रूप देखता है । अद्वितीय 
का सद्रितीयकी तरह चिद्रप को जड़रू देग्वता हे अविद्याका उपा- 
दान करण वाली स्वप्रप्रपंचचत महदादि प्रपंचरूप यह सृष्टि है । 


मीमसकों का उत्तर पत्त 


किपिदानीपसन्नेवाय॑ प्रपंच: ? ओमितिचेन्न । प्रत्यक्ष 
विरोधात्‌ ।''' न चागमेन प्रत्यद वाधः *भाति ! प्रत्य- 


( ४१६ ) 


धस्य शीघ्रप्रवत्तन सर्वेभ्यो वलीयस्त्वात्‌ ।'''किंच प्रप॑चा 
भाव॑ ग्रतीयताइवश्यमागमोषि प्रपंचन्तिगंतत्वादसद्र पतया 
प्रत्येतव्यः । कथं चागमेनेवागमस्यामभावः ग्र तीयेत ? अस- 
द्रुपतया हि प्रतीयमारना न कस्पापिपदायथस्य प्रमाण स्यात्‌। 
प्रामाण्ये वा नासत्वम्‌ | ( शा० दी० १।१।४ पृष्ठ ११० ) 
अथ्थ--क्या वरंमानमें भी जगत विस्तार अ्सत हे? जो जगत्‌ 
प्रत्यक्षसे सद्रूप दिखाई देता है. उसका आगमसे वाधित होना 


संभवित नहीं है. कारण यह है कि प्रत्यक्ष सबसे बलवान है और 
आगमकी अपेक्षा इसकी प्रवृत्ति सबसे पहले होती है | 


दूसरी बात यह है कि जगतकों असद्रप माननेवाले पुरुषको 
जगतके अन्दर रहे हुए आगमकोा असद्‌ मानना पड़ेगा. वहभी 
प्रत्यक्ष प्रमाण स नहीं किन्तु आगम प्रमाणसे इसमें विचारणीय 
यह बात है कि आगम स्वयं अपना अभाव किस तरह सिद्ध करेगा 
दि आगम असद्रप सिद्ध होजायगा तो वह किसीभी अंक लिए 
प्रमाण स्वरूप न रह सकेगा। और अगर प्रमाणरूप रहगा तो वह 
असद्र प नहीं रह सकेगा ( असद्रप ओर प्रामाण्य ये दोनों परस्पर 
बिरोधी हैं अतः एक वस्तु में नहीं टिक सकते ! 


अनिवचनी यवाद 


वेदान्तगंत अनिवंचनीयवादी कहता हे कि हम प्रपंच-जगन 
को असत नहीं कहते क्योंकि असत्‌ किस प्रकार कहा जाय ? 
किन्तु परमार्थ से सन्‌ भी नहीं कह सकते क्योंकि आत्म ज्ञानसे 
बाघा आती है। अतः जगत्‌ सन ओर असत दोनों से बाच्य न 
होकर अनिवंचनीय है । 


( #१७ ) 
मीमांसकों का उत्तरपक्त 


अनिवंचनीयवादीका कथन टीक नहों है । सतसे भिन्न असत्त्‌ 
है और असतसेभिन्न असन नहीं है तो सद्रुप होना चाहिए । एक 
का अभाव दसरेकी सत्ता स्थापित करता है। अथोतव सतका शअ्रभाव 
असनकों सत्ता ओर असत्‌का अभाव सत्‌की सत्ता स्थापित करता 
है । एक के अभाव से दानोंका अभाव होजाय यह बात अशक्य 
है। अतः जगतका या ता सन कहा या असनत कहों। जगत्‌की अनि- 
बंचर्न;यता नहीं टिक सकती । बस्तुत: वही असत है. जो कदापि 
प्रतीयमान न हा जैसे कि शशविषाण, आकाश कुसम इत्यादि। 
ओर सन्‌ भी वह हे कि जिसकी प्रतीति कदाप बाधित न हो 
जैसे आत्मतत्व । जगनकी प्रतीति शशविषाणकी तरह सदाके लिए 
बाधित नहीं. अतः उसे असत या अनिर्बंचननीय नहीं कह सकते । 
किंतु आत्मतत्वकी तरह जगत॒को सन्‌ कहना चाहिए इसलिये जड़ 
ओर चतन दोनोंकी सत्ता स्वीकार करनी ही पड़ेगी । और यदि 
इनकी सत्ता स्वीकार कर लोग ता अद्वेतवादके बजाय द्वेतवाद 
सिद्ध हा जायगा । 


अविद्यावाद 
वेद्ान्तर्गत अविद्यावादी कहतः है कि वास्तविक मत्ता तो ब्रक्ष 
की या 'आत्म तत्त्र की ही है; जगन की कदाचिन प्रतीत हाती है 
वह अविद्याकृत है । 
मीमासकों का परामश 


सीमांसक अविद्यावादी को पूछता हे कि वह अविद्या आंति- 
रूप है या अ्रान्तिज्ञान का कारणरूप पदार्थन्तर हे ? यदि कहो कि 
आन्तिरूप है तो किसको हाती है ) ब्रह्म का श्रान्ति नहीं हो सकती 
क्‍योंकि वह स्वच्छ रूप है । जहां स्वच्छ विद्या है वहां श्रान्ति 


( शश्८ ) 


संभव ही नहीं हो सकती । क्या कभी सूर्यम अंधाकारका 
संभव हो सकता है ? कदापि नहीं | यदि कहा कि जीवों को अ्रानित 
होती है तो यह भी ठीक नहीं हे क्योंकि वेदान्त मत में ब्रह्म के 
सिवाय जीवों की प्रथक सत्ता ही नहीं है | यदि आान्ति स्थान का 
कारणरूप पदाथोन्‍तर स्वीकार करत हा तो अड्ठैेत सिद्धान्त को 
हानि पहुंचेगी और द्वेतबाद की सिद्धि हो जायगी । 

कदाचित कारणान्तर न होने से ब्रह्म का स्वाभावरूप अविद्या 
मानी जाय ता यह भी संभिवित नहीं हे | विद्यास्रसाव वाल ब्रह्म 
का अविद्यारूप स्व्रभाव हो ही नहीं सकता । विद्या ओर अविद्या 
परस्पर विरोधी है ! दानों विराधी स्वभाव एक ब्रह्म में केसे रह 
सकते हैं ? यदि अविद्या का वास्तविक मानागे ता उसका विनाश 
किससे होगा ? आंगमोाक्त ध्यान स्वरूपज्ञान वगेरहसे अविदया 
का नाश हो ज्ञायगा ऐसा कहत होता यह भी ठीक नहीं हे क्योंकि 
नित्यज्ञानस्वरूप हा से अतिरिक्त ध्यानस्वरूप ज्ञानव गेरह है ही 
कहां कि जा अविद्या का नाश करें ? अतः इस मायावाद को 
अपेक्षा ता बोद्धों का महायानिकवाद ही ठीक है जिसमें कि सील 
पीत आदि के वेचित्रयका काय कारण भाव दिखाया गया है । 


अज्ञानवाद 


बेदान्त्गत अज्ञानवादी कहता हे कि यह प्रपंच अज्ञान से 
उत्पन्न होता है ओर ज्ञान क द्वारा उसका विनाश होता है। मग 
जल या प्रपंच के समान | 


मीमांसकों का उहापोह 


मीमांसक कहता है कि कुलालादि व्यापार स्थानीय अज्ञान. 
घटस्थानीय जगत और मूलस्थान।य ज्ञान माने गे तो भी जगन 


( ९6 ) 


4 च् 6 5 3 ह के / 
उत्पत्ति ओर बिनाश के योग से अनित्य मात्र सिद्ध होगा किन्तु 
अत्यन्तभाव रूप असत्‌ सिद्ध न हागा। । 


दूसरी बात ' ज्ञानसे जगत्‌ का नाश होता हैं तो वह ज्ञान 
कांनसा है ? आत्मज्ञान या निष्प्रपंच आत्मज्ञान ? केवल आत्म 
ज्ञान ता बिराधी न हाने स जगत का विनाशक नहीं बस सकता 
निष्प्रपंच आत्मज्ञान का कदाचित नाशक माना जाय ता उसमें 
आत्मज्ञान अंश ता अविराधी है । निष्प्रपंच माने प्रपंच का अभाव 
जब तक प्रपव विद्यमान हैं तब तक उसके अभाव का ज्ञान केस 
हा सकता है ? उस ज्ञान के उत्पन्न हुय बिना श्रपंच का नाश 
भी नहीं हा सकता। अतः अन्याम्याश्रयरूप दोप की आपत्त 
प्राप्त हागी । उस लिय ज्ञान से भ जगन की सत्ता का नाश नहीं 
हा। सकता ! जबकि तगत आत्मज्ञान की तरह सन सिद्ध हाजायगा 
ता अद्वतवाद सिद्ध न हा कर हे तवाद को सिद्धि हो जायगी। 
संग जल ता पहलस ही असन है अत: उसके नाशका ता प्रश्न ही 
नहीं ठहरता है | इसलिय यह हृष्टान्त यहां ल्ञागु नहीं पड़ता है , 


इत्यड्डतमतनिरास! | (शा० दी० १६५ प्ृ० १११) 


अद्ध जरतीय अठ तवादीका पूर्वपत्त 


उर्पानषदकों मानने बाला बढान्ती अद्धजातीय अद्वैतवादी कहा 
जाता है | बह कहता है कि त्रद्म या आत्मा स्त्रयं ही अपनी इच्छ। 
स ज़गत रूप में परिणुत हा ज्ञात है । जिस प्रकार बीज व्रृक्ष रूप 
सच्च परिणाम का प्राप्त करता है । उसी प्रकार आत्मा भी 
आकाशादि भिन्न ० जगद रूप में परिणत ह। जाता है । नामरूप 
मिन्न र हात हुय भी मूल कारण रूप एक आत्मा का ही यह 
सब बिस्तार है | 


( ४२० ) 


जगन्‌ के अनन्यवाद, अविद्याबाद. श्रान्तिवाद. मायावाद, ये 
सब वाद अनित्य जगन के औपचारिक हैं। जिस तरह मृग तृष्णा 
रज्जुसपं और स्वप्न प्रपंच थाड़े समय तक अविभूत हो कर पीछे 
विलीन हो जात हैं उसी तरह जगद्विस्तार भी अमुक समय तक 
अ्रविभभाव प्राप्त करके पीछे लय को भ्राप्त हो जाता है। अनित्य 
जगत औपचारिक असन है। आत्मा नित्य होने से पारमाथिक 
सत्य है । जगन्‌ का असत्यत्व दैराग्य पेंदा करने के लिये हे । 


आत्मा का परमार्थपन सत्य हे मुमु्तुओं के उत्साह की वृद्धि 
करने के लिय है । मृत्पिण्डके विकार का दृष्टान्त यहां ठीक घटित 
होता है । मिट्टी के बतन घडा शराब इत्यादि अनेक नाम्र वाले होते 
हुय भी एक मिट्टी के विकार हैं। मिट्टी सत्य है। घड़ा शराब 
आदि वाचारंभमात्र हैं । नाम रूप भिन्ने हैं वस्तु भिन्न नहीं हे 
किन्तु एक ही मिट्टी हे | आत्मा ओर जगत्‌ बिषय में भी ऐसे 
ही सममलेना चाहिय | जगत्‌ नानारूप दिखाई देता है सा एक 
आत्मा का विकार परिणाम रूप हे | एक है किन्तु अन्तःकरणकी 
उपाधिके भेद से भिन्न भिन्न जीव वनते हैं। जीव के भेद से बन्ध 
मोक्ष की व्यवस्था हो सकती हे । 


मीमांसकोंका उत्तर पक्त 


आत्मा चैतन्य रुप हानेसे उसका जड़ रूप परिणाम नहीं बन 
सकता । दूसरी बात, एक ही आत्ला माननेसे सब शरीरोंमें एक ही 
आत्माका प्रतिसंघान होगा । यज्ञवत्त ओर देवदत्त दोनों अलग २ 
प्रतीत न होंगे | देवदत्त के शरीरमें सुखकी और यज्ञदृत्त के शरीर 
में दुःखकी प्रतीति एक समयमें एक हीं आंत्माको होगी । 

अन्तःकरणके भेदसे दोनोके सुख दुःखकी भिन्न भिन्न प्रतीति 
हा जायगी ऐसा कहते हो तो यह भी ठीक नहीं है । अन्तःकरण 


४२१ ) 


अचेतन है अतः उसे सुख दुःखक़ी प्रतीति हानेका संभव ही नहीं 
हो सकता है| अनुभव करने बाला आत्मा एक होनेसे सबके सुख 
दुःखके अनुसन्धान कौन रोक सकता है ? कोई नहीं | अतः अद्ध 
जरतीय परिणाम-बाद भी ठीक नहीं है । 


(शा«८ दी० (।१।४। ) 


अद्द तवादक विषयर्म श्लोक वातिककार 
कुमारिल भट्र का उत्तरपक्त 


पुरुषस्य च शुद्धस्य, नाशुद्धा विक्रति भवेत्‌ || ४-८२। 
स्वाधीनत्वाब् धर्मादे म्तेन क्लेशो न युज्यते । 
तद्वशेन प्रदत्तोबा, व्यतिरंकः प्रसज्यते ॥ ४-८३ 


अर्थ--एक ही आत्मा अपनी इच्छासे अनेक रसमें परिणत 
हँ।कर जगत प्रपंचका विस्तृत करती है. वेदान्तियोंके इस कथनका 
कुमारिल भद्नजी उत्तर देत ठेंकि पुरुष शुद्ध और ज्ञानानन्द स्वभाव 
बाला है वह अशुद्ध ओर जिकारो केसे बन सकता है ? पुरुषका 
जगन रूपमें परिणत हाना बिकार हे ; अविकारी को विकारी 
कहना घटित नहीं होता है । जगत जड़ ओर दुःख रूप है । चेतन 
पुरुषम जड़ जगतक्ी उत्पत्ति मानना अशक्य बात है । धर्म अधर्म 
रूप अदृष्के योगसे पुरुषमें सुस्त्र दुःस्थ क्लेशरूप बिकार उत्पन्न हो 
जायेगे ऐसा कहना भी उचित नहीं हे । पुरुष स्व॒तन्त्र है धर्म 
अधमंके वश नहीं हो सकता है । घर. अधमे, पुरुषके बश हों यह 
उचित हो सकता है | सष्टिके आदिमें यदि एक ही बह्म है तो 
धर्माषमंकी सत्ता ही कहां रही ? यदि धर्माध्मकी सत्ता स्वीकार 
कर लोगे तो द्वेतताकी आपत्ति आयेगी। 


( ४२२ ) 


स्वयं च शुद्धरुपत्वादभावाचा न्यवस्तुनः । 

स्वप्नादिवदविद्यायाः प्रवृत्तिस्तस्य कि कृता )) ५८४ 

अथ--जा ऐसा कहत हें कि हम पुरुषका वास्तविक परिणाम 
होना नहीं कहत किन्तु अपरिणत हाता हुआ भी .अविद्याके वश 
परिणतके समान दिखाई देता हे-हाथी. घोड़े न हात हुय भी स्वप्न 
में जैसे हाथी घाड़े सामने खड़े हो जेसे दिग्वाई देने हैं होसे ही 
अविद्याके वशमें पुरुष जगन प्रपंचरूप प्रतीत होता है । वस्तुतः 
पुरुष जगत रूपमें परिणत नहीं हाता है. उन अविद्याबादी बेदा- 
न्तियोंके प्रति भट्टजी कहत हैं कि पुरुष स्वयं शुद्ध रूप है. पखन्‍्य 
कोई वस्तु उसके पास नहीं है जेसी हालतमें स्त्रप्की तरह अविद्या 
की प्रवृत्ति कहांसे ह। गई ? अविदशा श्रान्ति है | भ्रान्ति किसी न 
किसी कारणसे।होतो हे पुरुष विशुद्ध स्वभाव वाला है । उसके 
पास अआआानितिका काई कारण नहीं है । बिना कारणके अविद्यार्की 
उत्पक्ति केसे हो गई ? यदि अविद्या सिद्ध न हुई तो उसके योगस 
पुरुषकी जगत रूपसें परिणति या प्रतीति भी केसे हो सकती है ? 


अन्येनोपप्लवे5भीष्टे, इेतवादः प्रसज्यते । 

स्वाभातिकी परविद्यां तु, नोच्छेत्त कब्रिदहंति || ४-८५ 

विलक्षणोपपते हि, नश्येत्‌-स्वाभाविकी कचित्‌ । 

नत्वेकात्पाभ्युपायानां हेतुर॒स्ति विलक्षण। || ४-८६ 

अथ-अ|वद्याको उत्पन्न करनेवाला पुरुषके सिवाय अन्य कारण 

माननेपर द्ेतवादका प्रसंग आयगा | अगर कारण न हानेसे पुरुष 
की तरह अ्रविद्यको भी स्वाभावक मानलागेता वह अनादि सिद्ध 
होगी | अनाद अविद्याका कर्मी भी उच्छेद नहीं हासकता।इसलिए 
किसीभी पुरुषका मोक्षमी नहीं होसकता। कदाचित पार्थिव पर- 


( हररई ) 


माणुकी श्यामता जिस प्रकार अप्नि संयोगसे नष्ट होजाती है उसी 
प्रकार अविद्या स्वाभाविक. अविद्या भी ध्यानादि विलक्षण 
कारणके योगसे नष्ट होजायगी ऐसा कहोगेतो! मोक्षोच्छेदकी 
आपत्तिता दर हाजायगीमगर ए.क हीआत्मा सानने वाले अद्वेत-] 
बादीके सतसे आतत्माके सिवाय ध्यानादि कोई विलक्षण (कारणही 
नहीं हे ता अविद्याका उच्छेद केसे होगी इस आपत्तिसे अद्वतबाद 
नहीं टिक सकता इसलिए द्वतवाद स्वीकार करना युक्ति संगत हे । 


अद तवादके विषयमें बोद्धोंका उत्तरपत्त 
तेबामल्पापराध॑ तु, दशनं नित्यतोक्वितः । 

+ » आई [] 
रूपशब्दादि तिज्ञाने, व्यक्त भेदोपलक्षखम्‌ ॥ (ते०सं३२६ 
एक ज्ञानात्मकत्वे तु .रूपशब्द रसादयः । 
सकृद्वेते! प्रसज्यंते नित्योध्वस्थान्तरं *. च ॥ 

( त० सं० ३३० ) 

अथ--प्र*वी जलादिक अखिल जगत नित्य ज्ञानके विवत्तरूप 
है। और आत्मा नित्या नित्य रूप हैं। अतः नित्य विज्ञानके 
सिवाय दूसरी काई वस्तु नहीं हे । इसप्रकार कहने वाले वेदान्तियों 
का जा कुछ अपराध है उसको शान्तिरक्षितजी इस प्रकार दिखाते 
हैं. अहो अद्वेतवादियों ! विज्ञान एक ओर नित्य है | रूपरस.शब्द 
आहिएा जो प्रथक्‌ ० ज्ञान होता है वह तुम्हार मतसे न होना 
चा।रए किन्तु एक ज्ञानसे एकही साथ रूप रसादि सब पदार्थों का 
एकरूपस ज्ञान होना चाहिए अगर तुम ये कहागे कि जिस प्रकांर 
एक ही पुरुषमें चाल्यावस्था.तरुणावस्था वृद्धावस्था भिन्नर होती हे । 
जसी प्रकार ज्ञानर्की भी भिन्नर अबस्थाएं होंगी जिससेरूप विज्ञान 
ग्सविज्ञान इत्यादि की उत्पत्ति हो जायगी तो यह्‌ कथन भी ठीक 


( ईन्‍छ ) 


नहीं है | विज्ञानकी अवस्थाएं बदल जानेपर विज्ञान नित्य नहीं रह 
के: ख हु ड्रोने 

सकता क्योंकि अवस्था ओर अवस्थावानका अभद डानेसे अवस्था 

के अनित्य होनेपर अवस्थावान भी अनित्य सिद्ध होगा । 


रूपादि वित्तितो मिन्‍नं, न ६ नमुपलम्यते । 
तस्याः ग्रतिक्षणं भेदे, क्रिमभिन्‍्नं व्यवस्थितम ॥ 
चर न्‍] 
( तं० सं० ३३२ ) 
अर्थ--रूपरसादि ज्ञानसे प्रथक कोई नित्य विज्ञान उपलब्ध 
नहीं होता है। जा उपलब्ध हाताह बहूप्रतिक्षण बदलता रहता हैं. । 
चिरकाल नक रहनेवाला काइ अभिन्नज्ञान नित्यविज्ञानन ताप्रत्यक्ष 
से उपलब्ध होता है और न अनुमानस इन दोनों प्रमाणोसे जो 
वस्तु सिद्धनहीं हे उसका स्वीकार करना ही व्यर्थ है | 


नित्य विज्ञान पत्तमें बन्धपोक्षकी व्यवस्था 
५ | [हा 
नहीं हाती 
| | का ै. 2 
विपयेस्ताविपयस्त-ज्ञान भेदो न विद्यते | 
एकन्नानात्मके पु'सि, बन्धमोक्षा ततः कथम ॥ 
( त० सं० ३३३ ) 
अथं--नित्य एक बिज्ञान पक्तम विपरीत ज्ञान और अविपरीत 
ज्ञान यथाथज्ञान ओर अयधार्थन्न|त मम्य ज्ञान औरमिशथ्याज्ञानइस 
प्रकार भेद नहीं रह सकता तो एक ज्ञानम्बरूप आस्मामें बन्ध मोक्त 
व्यवस्था केस होसकती है ? हमार मतमें मिथ्या ज्ञानका योग होने 
पर बन्ध और मिश्याज्ञानकी निव्रत हानेपर सम्यरझानके योगसे 
मोक्षकी व्यवस्था अच्छी तरह होमकर्ता है । 


( २४ ) 


नित्य एक विज्ञानपतक्तमें योगाभ्यासकी 
निष्फलता 


रे ७७ 
कि वा निवत्तयद्योगी, योगाभ्यासेन साधयेत्‌ । 
कि वा न हातु शकयों हि, विपर्यासस्तदात्मकः ॥ 
ल्‍ $ ५ 
तत्वाज्ञानं न चोत्पाय॑ं तादात्म्यात्‌ सबंदा स्थितेः । 
है 
योगाम्यासो पितेनाय-मफ़्लः सवेएव च ॥ 
है ह 
( ते० सं० ३३४-३३४५ ) 

अर्थ--नित्यविज्ञान पक्षमें यदि मिथ्याज्ञानही नहीं है तो योगी 
योगीभ्यास के द्वारा : किसकी ।निश्रत्ति करेगा और किसकी 
साधना करेगा ? यद्दि नित्य विज्ञान को विपयासरूप अथोत 
मिथ्याज्ञानरूप कहागे ता उसका त्याग नहीं हासकता क्योंकि वह 
लनित्यहे । नित्यकी निश्वत्ति अशक्यहे। विज्ञान आत्मरूप हानेसे सदा 
विद्यमान रहगा । विद्यमान तत्वज्ञानकी उत्पत्ति अशक्य हैँ. अतः 
तत्वज्ञानके लिए योगाभ्यासकी शआ्आवश्यकता नहीं रहती | इसलिए 
तम्हार मतस योगाभ्यास आदि सर्वप्रक्रिया निष्फल होजाती है |" 


0 
अदडठ त खट्दन 
श्री शक्वराचार्यका कहना है कि/जिस अबस्थामें ड्ैत होता है 
सहां एक दूसरे को देखता. सुनता है” "जहां इसका सब अपना 
आ्राप है वहां कौन किसका देंगे सुने” “ब्रह्म ही अपनी माया से 
अनेक रूप हो गया है?” 


इत्यादि श्रुतियों से भी ब्रह्मातिरिक्त सब मिथ्या पाया जाता 
कक ७० « का कप ९ की 
है, इस वेदाश में यह शंका ठीक नहीं कि प्रत्यक्ष से काय की 


( #र२६ ) 


सत्यता पाई जाती है. क्योंकि उक्त प्रकार से काय्य का गिध्यात्व 
सिद्ध ३, छोर प्रत्यक्ष भी सन्‍्मात्र की ही प्रतीति बतलाता है. यदि 
विरोध मारता भी जाय ता आप्ताक्त हानेके कारण जिसमे दोप की 
सम्भावना नहीं की जासकती ऐसा जा प्रप्ाण उसको अपर स्वस्प्प 
की रि द्वि 5 लिए प्रत्यक्षादिकों की आवश्यकता हार पर अपने 
विषय में ? माण का उत्पन्न कर ने के लिए निगाकांक्ष हानेके कारण 
शास्त्र प्रमाण वलिप् है. इस लिए कारण ब्रह्म से भिन्न सब मिश्या 
है. य दे ऐसा कहा कि प्रपठ्य्य मिथ्या होने के कारण जाब भी 
मिथ्या है. सो ठीक नहों क्‍योंकि ब्रह्म ही सब शरीर में जब भव 
को शामुभय कर रहा है जैसा कि * ब्रह्म ने ही जीव ह। कः प्रस्श 
किया ' ““क देव ही सब तत्यों में छिपा हुआ है" इससे श#िश्न 
अन्य कोई द्रष्टा नहीं" त्त्यादि श्रनियों त्र॒ ब्रह्म का 7ी जब वन 
जाना पाय जाता है, ननु यदि ब्रह्म ही उब शरीरों में जीत भाव 
का अनुभव कर रहा है ता जैसे एक श्गर वाल जोब छो सह 
प्रतीत होती हे कि सर पव से पड्ठा सिस्‍्में नहीं! छब्स 
प्रकार सब शरारों के रुःख 6 :ख का ज्ञान होना चाहिए. ऋझोर 
ब्रह्मके ही यब स्थानोंमें जब ह।नेसे वद्ध मुक्त शिष्य गुरू ज्ञानी 
अज्ञाती छादिकों की व्यवस्था न रहेगी क्‍योंकि सथय जीव हहा 
का रू रूप 3. फिर कोन बढ़ कौन रक्त 'पहा जाय ? इस प्रश्न का 
कई एक 'ग्रद्रेतवादी यह उत्तर देन हे कि ब्रह्म के 7तितिस्बरूप 
जीवों के सुखित्व दुःखित्वादि घ्म : जे/पकि एक सख् के प्रति- 
विम्ब.का द्राटापन बड़पन, सलीनता तथा स्थच्छुता आदि मण 
कृपाणादि वश से प्रतीत हाते नवु ”: ले जीवरूप आता द्वग 
प्रवेश करण नाम रूप को करू इस्यादि श्रतियों से यद कपन हर 
आय हैं वि जीव अ्रह्म से भिन्न हे. फिर उपाधि भद से व्यवस्था 
कैसे धो सकेगी ? 


( ४२७ ) 


उत्तर--बस्तुतः ऐसा ही है परन्तु कल्पित भेद को मान कर 
सुब दुःख की व्यवस्था कही गई ?). यहां पर प्रश्न यह होता है 
कि किस की कल्पना ? शुद्ध झानस्वरूप ब्रह्म तो कल्पना शून्प्र हाने 
के कार उसकी कल्पना कथन करना तो सर्वथा असकछ्ुत है ओर 
अ वो की कल्पना में यह दाष हे कि कल्पना हातो जीव भात्र बने 
र जाव भाव हा ता कम्पन, बन सके | प्रकार उरस्पराश्रय 
दाप लगन थे दसरा पक्त भी समान नहीं ? इसका उत्तर यह 
हैं कि चीजांकुर न्याय की भांति अविद्या तथा जीव भाव अनादि 
हान के काग्ण परस्पराश यदाय नहीं आता. इस लिथ जीवों की 
कापना मानने में काई व था नहीं अथोन नानारूप वा्यी अबस्तु 
भृत आंबद्यर्म यह स्तम्भकी भाति परस्पराश्र यादि दाष नहीं आते 
ता बाम्पव मे ब्रह्म से व्यावरिक्त जीव स्वभाव से शुद्ध हं।ने पर भी 
तलवारम प्र तवि|म्बत मुन्य श्या मतादिकी भांति ओपाधिक अशुद्धि 
कल्पना बन सकत। हे. कव्रोकि प्रति।वस्ब गत श्यामतादि की साँति 
जीव गत अशुद्धि भी आंत हे. यदि एसा माने ता साक्ष बन सकेगा 
आर जावो का श्रम रूप प्रवाद अनादि हान से आरांदि का मूल 
इना ठोक नहीं । अब आग का पत्र पक्ष अद्वतबाद का न समझ 
हुवे भब्वादियों की आर से किया जाता है कि जीव को कल्पित 
स्वाभाविकहपस अविद्यालछा आश्रय मानन पर ब्रह्म ही अविद्याका 
अ अ्य सिद्ध हुआ ओर तह्य ।भनज्न काल्पत आकार से अविद्याश्रय 
मानन पर ही श्रविद्याश्रय मानना पड़गा. परन्तु अद्ठ तथादी लाग 
चिद्रप अचि6द्रेप उक्त दोनों स प्रथक काइ आकार सहीं मस्रानन 
यदि यह कहा जाय कि वल्पिताकार विशिष्ट रूपस अविद्यातयत्व 
है ता ठाक नहीं हे, क्योंकि अविद्यास बिन। अखण्डकरस सचरूप 
स विशिष्ट रूपसे सिद्ध न हा सकनेक कारण उसके विशष्टःईपका 
ही अधिद्याश्रयाकार कथर किया गया हैँ इसके अतिरिक्त यह भा 


( शृन्ट ) 


है कि अ्रद्धेनवादी लोग जींव के नाश को ही मुक्ति मानते हैं--- 
सिद्धि के लिय अज्ञान को जीवाशित मानते हैं पर यह व्यवस्था 
जीव के अज्ञानी मानने पर भी नहीं बन सकती क्‍यों कि 
यह लोग अविद्या के नाश को ही मुक्ति मानते है, तब एक 
मुक्त हाने पर औरोंका भी मुक्त होना चाहिये. यदि यह कहा 
जाय कि अनन्‍्योंके मुक्त न होनेके कारण अविद्या बनी रहती ४ 
तो एककी भी मुक्ति नहीं होनी चाहिए, क्योंकि बन्धचका कारण 
अबिद्या बनी हुई है. यदि यह कहें कि प्रत्यक जीवकी अविया 
प्रथक २ है. जिसको अविद्याका नाश होगा बह मुक्त हो जायगा 
ओर जिसको बनी रहेगी वह बद्ध रहेगा,तो यहां प्रष्टच्य यह हैकि 
यह भद्‌ स्वाभाविक है वा अविद्या कल्पित ? स्वाभाविक इसलिए 
नहीं कह सकते कि जींबोंके भेदके लिए जा अविद्या की कल्पना का 
गई हैं बह व्यर्थ हो जायगी, यद्‌ कहोकि वह भेद अबिद्या कल्पित 
है तो प्रश्न यह है कि भदकी कल्पना करने वाली 'अविद्धा ब्रद्गयका 
है वा जीवोंकी ? यदि त्रक्मषकी है तो हमारी ही बात माननी पड़ेगी. 
कि एक अ्रविद्याके नाश होनेसे सबकी मुक्ति केसे हो जानी 
चाहिए, यदि जींबोंकी है ता प्रथम जीब हां तो उनके आश्रित 
अविद्या बसे ओर अविदा। हा तो जीवोंका भद हो सके यह इतर- 
तराश्रय दाष स्वध! अनिवार्य बना रहेगा. वदि यह कहा जाय ता 
कि--बीजाकुंरकी भांति उक्त दोष नहीं हा सकता. अथोत्‌ जैसे 
बोजसे अंकुर ओर अंकुरसे बीज इस प्रकार अविद्यास जीब और 
जीवसे अविद्या हाना सम्भव है. यह इस लिय ठीक नहीं कि 
बीजांकुर न्यायमें तो जिस बीजसे जो वृक्त होता है उससे फिर 
बही बीज नहीं होता किन्तु दूसरा होता है, ओर यहां तो जिस 
अविद्यासे जो जीव कल्पना किये जाते हैं उन्हीं जीवॉका आश्रय 
करके वह अविद्यार्ये रहती हैं. यदि कहा जाय कि बोजांकुर न्याय 


( (४२७ ) 


की भांति पूर्व + जीवाश्रित अविद्याओंसे उत्तर ? जीबोंकी कल्पना 
ही सकती है, ऐसा माननेसे जीव अनित्य होगा, श्र बिना किए 
हुए कमंका फल मिलना यह दोष भी आयेगा, इसी बातसे अझमें 
भी पूर्व ? जीवके आश्रयसे उत्तर > जीवकी कल्पनाका खण्डन 
समम लेना चाहिए, अविशाको प्रवाह रूपसे अनादि मानने पर 
तत्कल्पित जीवको भी प्रवाह रूपसे श्रनादि मानना पड़ेगा, इस 
लिए मोक्ष परुनत जीव भावका नित्य रहना अद्वतवादमें सिद्ध नहीं 
हो सकता आर जा अविद्याको अनिवाचनीय मानकर उसमें इतरे- 
तराश्रयादि दोषोंका भूषण-रूप माना हे इसमें वक्तव्य यह है कि 
यदि ऐसा माना जाय तो मुक्त पुरुषोंकों, ओर परब्रह्मको भी 
अविद्या ग्रम लेगी. यदि कहो कि षह शुद्ध ओर विद्या-स्वरूप हे, 
इसलिय उनको अविद्या नहीं लग सकती तो फिर किस तकंसे 
शुद्ध चेतनको अविद्या आश्रयण कर सकती है ओर उक्त व्यक्तियों 
से जावका भी आश्रयण नहीं कर सकती, क्योंकि अधिद्याके 
लगनेसे प्रथम वह भी शुद्ध था. इसके अतिरिक्त प्रष्ठठय यह है कि 
तत्व विज्ञानके हाने पर अविद्या नाश परसे जीवका नाश होता है 
वा नहीं ? यदि होता है तो स्वरूप नाश रूप मोक्ष हुआ, यदि नहीं 
होता तो श्रविद्यके नाश होने पर भा माक्त नहीं होगा. अथोत्‌ 
ब्रह्म स्वरूपसे भिन्न जीव ज्योंका त्यों ही बना रहा फिर अ्रह्मात्मे- 
कत्व रूप मोक्ष मानना ठीक नहीं, क्योंकि अद्वेतवादियोंके मतसें 
ब्रद्मसे प्रथक जीव बने रहनेसे मुक्ति नहीं होती और जो यह कहां 
गया है कि सणि तलवार ओर दर्पण आदिकोंमें जैसे मुख का 
मैलापन, वा शुद्धपन. अथवा छोटापन आदि प्रतीत होता 
है इसीप्रकार उपाधिभेदसे शुद्ध अशुद्ध आदिकों की व्यवस्था 
हो सकेगी, यहां विचारणीय यह है कि अल्पत्व, मलिनत्वादि 
जो उपाधिक्रत दोष हैं. बह कब नाश होंगे ? यदि कद्दा जाय 
कि तलवार आदि उपाधियोंके हट जानेसे, तो प्रश्न यह है कि 
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अल्पत्वादि प्रतिविम्ब रहेंगे वा नहीं ! यदि रहेंगें तो जीवके बने 
रहनेसे मुक्ति न होगी यदि मिट जावेगें तो फिरभी जीवका नाश 
रूपही मुक्ति हुई, ओर बात यह है कि जिसके मतमें अपुरुषा् 
रूप दोषोंकी प्रतीत्ति वन्ध और उन दोषोंका नाशमुक्ति हे उसके 
मतसें प्रष्टव्य यह है कि ओपाधिकदोषोंकी प्रतीति विम्बस्थीनाय 
ब्रह्मकों है अथवा प्रतिविम्ब स्थानीय जीवकों वा किसी अन्यको है? 
प्रथम दो विकल्पोंमें यह दृष्ट/न्त कि मलिनादि दोष क्रपाणदि 
उपाधिवश होते हैं नहीं घट सकते, क्योंकि ब्रह्म निराकार है उसका 
प्रतिबिम्ष नहीं हो सकता, यदि दोषोंका होना ज्झमें माना जाय 
तो अविद्याका मानना पड़ेगा और वह प्रकाश स्वरूप होनेके कारण 
अविद्याका आश्रय नहीं हो सकता, तीसरा विकल्प इस ज्लिए ठीक 
नहीं कि ब्रद्मसे भिन्न जीव कोई अन्य-दृष्टा नहीं फिर प्रश्न यह है । 
कि अविद्या जड़ होनेके कारण स्वयं कल्पना नहीं कर सकती ओर 
जीव श्रपनी कल्पना इसलिए नहीं कर सकता कि आत्माश्रयका 
दोषका प्रसंग आता! है. यदि यह कहा जाय कि शुक्ति रजतादिको 
की भांति जीव अविद्या कल्पित होने के कारण ब्रह्म ही कल्पना 
करनेबाल। है त। ऐसा मानने पर ब्रह्ममें अ्रज्ञान आता है। यदि 
शह्मामें अज्ञान मानें तो प्रश्न यह होग। कि ब्रक्ष जीवों को जानता 
है बा नहीं ? यदि नहीं जानता तो ज्ञान-पूर्वक सृष्टि नहीं रच 
सकता. यदि जानता है तो त्रद्य में अविद्या बनी ही रही, क्योंकि 
3५ भें में ० _ 
अद्वतबादमें विना अज्ञानसे ब्रह्म में जानना नहीं होता, इसकथनसे 
मायाओर अविद्याके विभागक। खण्डन समझ लेना चाहिए क्‍यों 
कि थिना अज्ञानसे मायावाल। ब्रह्मभो जीबोंको नहीं देखसकता 
यदि यह कद्दा जायकि ब्रल्लयकी माया जोब दर्शन करानेकी शक्ति 
रखती हुई जीबोंके माहन करनेका हेतु हा सकतीं है तब शुद्ध 
अखरड त्रह्मके प्रति कंठ जीवोंको दिखलानेवाली अविद्या ही माया 
नाम सेब्यवह्वत होती है अविद्या प्रथक बस्त्वन्तर नहीं, यदि कह। 
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जायकि विपरीत दर्शनका हेतु अविद्या हे ओर बत्रह्मसे भिन्न जो 
मिथ्या जगत्‌ है इसको माया मिथ्या ही दिखलाती हे इसलिए 
बिपरीतदर्शनका हेतु न होनेसे मायाको अविद्या नहीं कहा जा 
सकता, यह बात ठीक नहीं, क्‍योंकि चन्द्रमाके एक जानने पर भी 
दो चांद ज्ञानका कारण अविद्या है । तथ। च 


अद् तवाद 


श्री शक्डराचाय आदि ने वेदान्त आदि प्रन्थों का अर्थ अद्वेत 
परक कियाहे। परन्तु हमारी दृष्टिमें प्रस्थान त्रयीका यह अभिप्राय 
नहीं है क्योंकि यदि एक ब्रह्म ही सब शरीरों में जीव भाव को 
अनुभव कर रहा है तो जैसे एक शरीर बाले को यह प्रतीति होती 
है कि मर पेट में दर्द है आंखादिमें नहीं हे इसी प्रकार उसे अन्य 
सब जीवोंके भी सुख व दुःखोंका ज्ञान होना चाहिये । परन्तु हम 
देखते हैं कि एक जीबका दूसरे जीवोंके सुख दुःख आदि 
का अनुभव नहीं होता अतः यह सिद्ध हे कि अद्वेतवाद अयुक्त है । 
तथा सब जीवों के ब्रह्म होने से, बद्ध. मुक्त, गुरु शिष्य, ज्ञानी 
अज्ञानी आदिकी ठयवस्था ही नहीं बन सकेगी। यदि यह कहा जाथ 
कि सुख दुःख गुरु शिष्य ज्ञानी अज्लानी सब कल्पना मात्र हैं 
वास्तविक नहीं है तो प्रश्न यह उपस्थित होता है कि ये कल्पनायें 
कि पकी हैं ? न्लद्मकी य। जीवकी ? यदि कहो कि ब्रह्म की कल्पनायें 
हैं तो त्रह्म ता शुद्धस्वरूप है. उसमें तो कल्पना का होना आपके 
सिद्ध न्त के विरुद्ध हे । और यदि जीब की कल्पनायें मानें तो 
अन्योन्याश्रयदाष आता हे क्योंकि कल्पना हो तब जीवत्व हो 
ओर जीवत्व होने से कल्पना हो सके | अतः परस्पराश्रयदोष होने 
से यह कल्पना भी युक्तियुक्त नहीं है । 

तथा चर अद्वेतवाद मानने पर वेदादि शास्त्र भी मिथ्या सिद्ध 
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हो जाते हैं | क्योंकि थ सब भी मायाकृत, कल्पित अथवा अविद्या 
जनित भेद हैं अतः पुनः इन मिथ्या शास्त्रोंमें बर्शित मोक्षके उपायों 
का भी कुछ सार नहीं है | अतः वेदान्त दर्शनकारने स्वयं अद्वेत- 
वादका निराकरण निम्न शब्द!में किया हे । 

कृत्स्नप्रसक्ति निरवयव शब्दकोपी वा । २।२।२६ 

अ्थाोत्‌--दर्शनकार कहतेहे कि अद्वैतवाद माननेपर यह शंका 
उत्पन्न होती हे कि संपूर्ण ब्रह्म माया के चक्करमें आया हुआ हे 
अथवा उसका कुछ अंश ? यदि कहोकि समस्त ब्रद्वा अविद्याग्रसित 
है तब तो अ!ज तक किसीको मोक्ष हुआ ही नहीं है क्योंकि अभी 
तक अखिल ब्रह्म बन्धनमें हे. जब श्र्भ/तक किसीको भी मुक्ति 
नहीं हुईं तो आगे काई मोक्ष प्राप्त करसकेगा इसमें क्या प्रमाण है 
अतः मोक्ष आदि उपदेश मिथ्या है। और यदि कहोकि ब्रह्मका एक 
देश साया के बन्धनसें हे ता ब्रह्म का निरंश निरवयव कहने 
बाद्यी श्रुतियों का उनपर कोप हागा। अथात उन श्रृतियोंके 
विरुद्ध होनेसे यह कथन अमान्य हागा। इस प्रकारकी अनेक 
युक्तियोंसे इस कृत्स्नअ्रधिकार' में अद्वतवादका खंडन किया गया हे 
अतः यह सिद्ध है कि बंदान्त दर्शनम अद्रेतवाद का समर्थन 
नहीं किया गया है । 


का तो 
योग और ईश्वर 
अब प्रश्न यह है कि याग जो सेश्वर सांख्य कहलौता हैं उस 


योगके इश्वरका क्‍या स्वरूप हे । इसका उत्तर स्वयं महाभारतकार 
दत्त ८ अमकढ3 


बुद्ध: प्रतिबुद्धत्वाद्‌ वुद्धपानं च तत्वतः | 
बुद्धमानं च बुद्ध च प्रादयोंग निदशनम्‌ ।॥| 
प्रहामारत आदिपच झअ० ३०८-४८ 
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अथोन--थोगदर्शनका ईश्वर बुद्ध (ज्ञान ) स्वरूप हे परन्तु 
वह श्रज्ञाननश जीवदशाको प्राप्त होरहा है । 

अभिप्राय यह है कि योगकी परिभाषामें पदार्थ हैं एक बुद्ध 
दूसरा बुद्धयमान । बुद्ध परमात्मा तथा बुद्धायमान जीवात्मा 
बुद्धाथमानके 'बुद्ध' होजाने कोही योग सिद्धान्त कहते हैं.जीवात्मा 
से परमात्मा होना यही यागका फल है। आगे इसको औरभी 
स्पष्ट करत हैं -..- 


यदा स केवली भूतः पडविशभनुपश्यति । 
तंदा स सवंबिदू विद्वान्‌ पुनजेन्म न विद्यते ॥ 
महाभारत आदिपब आ० ३१६४ 


अथोन--जब वह जीवात्मा सम्पूर्ण कर्मोके बन्धनसे छूटकर 
'केबली' निर्मल मुक्त होजाता हे तो वह सर्वक्ष ( इेश्वर ) होजाता 
है। फिर उसका जन्‍म आदि नहीं होता । वह सर्वज्ञ सस्पूर्ण अब- 
स्थाञ्रोंको प्रत्यक्ष देखता है। 

यहां जैन दर्शनका जीवात्मासे परमात्मा बनना तथा उसका 
सर्वज्षहाना ही सिद्ध नहीं हे अपितु उसके 'केवली' आदि पार- 
भाषिक शब्दोंकी भी समानता है। इसी बातकों पं०जयचंदजी 
विद्यालंकार ( गुरूकुल कांगड़ीके स्नातक ) ने 'भारतीय इतिहासकी 
रूपरेखा में'र्व|कार किया है। आप लिखतहें कि-योगका इश्वर. बुद्ध 
महावीर, कृष्ण अथवा रामके समान मुक्तात्मा दही हे' बॉदक 
सिद्धान्त भी मुक्तात्माका ही ईश्बर मानता है | 

इन सब के अलावा योग में ईश्वर का वाचक, 'ओम' बताया 
है | “3 का अथे जीवात्मा ही है यह हम सिद्ध कर चुके हैं अतः 
इससे भी सिद्ध होताहैकि योगमें भी कोई जगत कत्तों विशेष इश्वर 
नहीं माना गया है। अपितु मुक्त आत्मा को ही ईश्वर माना गया 
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है। और वह इश्वर योगी के लिये एक अबलम्बन मात्र है। तथा 
यह भी स्मरण रखना चाहिये, कि इस योग सूत्र के कत्ता वे ही 
पतंजलि मुनि नहीं हैं, जो कि महाभाष्य के कत्तो हैं। क्‍योंकि मह। 
भाष्य में कही भा इंश्वर शब्द का प्रयोग इस अ्रथ में नहीं हुआ 
अतः यह पताव्जलि अनाचीन व्यक्ति हैं. । 


सख्य 


भारतीय दशनों में सांख्य दर्शन का बड़ा महत्व पूर्ण उच्च 
न है। इसके रचयिता महा मुनि कपिल हैं। इनका कथन वेदों 
में भी आता है। 


? दर्शनामेक॑ कपिल समानम्‌ | १०१६ 


गीत,में भगवान ऋष्णने कहा है कि 'सिद्धानां कपिलो मुनिः”' 
अथात सिद्धों में कपिल मुनि में हैँ। अभिप्राय मह हे कि सिद्धोंमें 
कपिल मुनि सब श्रेष्ठ है। अहिबु ध्न्य संहिता नामक प्रन्ध में 
लिखा है कि कपिल त्रेता के आदि में हुय (आअ० ११) वहां आब।- 
न्तर तथा हिरएयगर्भ और कपिल का त्रता के प्रारम्भ सें उत्पन्न 
हाना लिखा है. कि इन्होंने बेद तथा सांख्य मार्ग एवं योग मार्ग को 
क्रमशः प्रचलित किया । यह प्रमाण कुछ अधिक मूल्य नहीं 
रखता । कारण यह कि प्रथम ता यही अत्यन्त विव्रादास्पद विषय 
है कि त्रेताका आदि कब था तथा तीनों ऋषियोंका एक साथ होना 
भी गलत है । तीसरी बात यह है कि यह पुस्तक नवीनतर है । 
संभवतः इंसासे बादकी यह रचना हे । महाभारत सभापर्य 
अध्याय ७० 'ोक ६ में युधिष्ठिरके राजसूय यज्ञमें कपिल मुनि 
विद्यमान थे | 


( ४३५ ) 


याज्ञवल्‍्क्थं च्‌ कपिल च कापालं कोशिक॑ तथा | 
इससे स्पष्ट हे कि सांख्य मतका भ्रचार महाभारतके समय 
में हुआ । 


साख्य सिद्धांत 


सामान्‍्यतया सांख्यक +४ या २५ तत्व गिने जात हैं परन्तु 
इतिहाससे पता चलता हे कि पहिल सांख्योके तत्व निश्चित नहीं थे | 
महाभारत शान्ति पर्व अ० «७४ में असित और देवलका संबाद 
दिया है । उसमें स॒ष्टिके तत्व इस प्रकार गिनाये हैं । 

पहाभूतानि पत्चंते तान्या हुभू तचिन्तका। । 

तेभ्यः सृजति भूतानि काल आत्म प्रचोदितः ॥ 

एतेभ्यः यः पर ब्रुयादपत्‌ वयादसंशयम्‌ । 

इसमें स्पष्ट हँ। है कि सष्टिक आठ कारण हैं , पांच महाभूत 
काल. बुद्धि, वासना । यह निश्चित हे कि य तत्व चावोक मतके 
नहीं थे | संभव है सांख्योंके ही य तत्व हों क्योंकि असित्‌ व देवल 
कपिलके शिष्य थ । एक स्थान पर सांख्योंके १७ तत्वोका उल्लेख है । 

$ ] ५ & बच 

य॑ त्रिधात्मानमात्मस्थं १त॑ पोडपमिंगु णेः । 

प्राहुः सप्तदर्श सांख्यास्तस्में साख्यात्मने नमः ॥ 

पर 
शान्ति पव भीष्पस्तव 

इसमे पांच महाभूत, दर्शन्द्रिय और मन य सोलह तत्व गिना 
कर १७ वां आत्मा मानकर ९७ तत्व गिनाये हैं । प्रतीत होता है कि 
सांख्यसिं तथा योग मत्तमें पहिल यही १७ तत्व अथवा कुछ भदसे 
दोमोंमें सामानतया माने जाने थे | परन्तु बादमें सांख्यके अन्य 
पत्बशिख आदि आवचार्योने तत्वोंकी संख्या बढ़ाकर -४ अथबा 


( ४३६ ) 


०४५ कर दी | महाभारत तथा गीताके स्वाध्यायसे पता चलता है 
कि उस समय भारतवर्षसें सांख्य सतकी दुन्दुभी बज रही थीं, 
इसलिये शायद योगमत वालोंने भी इन तत्वोंको स्वीकार कर 
लिया हो, तथा उसमें आत्माके दो भेद” करके २६ भेद माने गये 
हो | वास्तवमें योगमतके २४५ या ०६ तत्वोंकी प्रसिद्धि नहीं है । 
पुराणादि अन्य किसी ग्रन्थसे इसकी साक्षी भी नहीं मिलती । 


हे &क 
सांख्य वेद विरोधी था 

महाभारतके शान्ति पर्व श्रध्याय २६८ में गाय ओर कपिल 
की एक कहानी लिखी है | उस समय यज्ञोंमें गाबध होता था. गो 
ने आकर कपिलसे रक्षाकी प्रार्थनाकी उन्होंने अपना स्पष्ट मत 
घोषित किया कि वाहर बेद ' तेरी भी भ्रजब लीला है तूने हिसा 
को ही धर्म कह दिया है । प्रतीत हंग्ता हे उन्होंने इसके विरुद्ध 
प्रचार भी किया होगा। सम्भवतः ब्राक्षणोंने इसालिय इसका 
नास्तिककी पदवी दी होगी । वहां स्पष्ट लिखा हे कि हिंसा घम 
नहीं हो सकता चाहे वह श्रुतिमें ही क्‍यों न लिखा हो । 


ईश्वर और सांख्य 


सांख्यमत प्रारम्भसे ही इश्वरका विरोधी है । महाभारत शान्ति 
पर्व अ.» ३८० में सांख्यवादियों ओर योग मार्गियोंके शास्त्रार्थका 
उल्लेख है | उसमें लिखा हे कि योग वाले कहने थे कि ईश्वर है तथा 
सांख्य वाले कहते थे कि इंश्वर नहीं है, योगी लोग कहते थे कि 
यदि ईश्वर नहीं मानोंगे ता मुक्ति केसे होगी । 

साख्याः सांख्य॑ प्रशंसन्ति योगा योगं ट्विजातयः | 

५ ५ टू 
झनीश्वरः कथ॑ मुच्चेदित्येवं शत्रु कशनः ॥ हे ॥ 
यह बात ध्यानमें रखनी चाहिय कि योगियों का ईश्वर 


( ईरे७ ) 


बतंसान मान्यताके श्रनुसार सृष्टिकतोा आदि गुणों वाला नहीं है, 
अपितु मुक्तिके लिये अवलम्बन मात्र है। मुक्त आत्मा ही योग- 
मतका परमात्मा है. यह हम पूर्व योगके कथनमें दिखला चुके हैं 
श्रीमान लोकसान्य बालगंगाघर जी तिलकने अपने गीता रहस्यमें 
स्पष्ट लिखा हैकि * सांख्योंका हैतवादी अथौत्‌ प्रकृति और पुरुषको 
अनादि मानने वाला कहते हैं | वे लोग प्रकृति और पुरुषके परे 
इंश्वर काल, स्वभाव, या अन्य मूल तत्वकों नहीं मानते | इसका 
कारण यह है कि यदि ईश्वर आदि सगुण हैं. तब ता उनके मतानु- 
सार बे प्रकृतिसे उत्पन्न हुए हैं। ओर यदि निगुंण मानें तो निगुण 
से सगुण पदार्थ कभी उत्पन्न नहीं होता।” गीता रहस्थमें इंश्वरक्ष्ण 
रचित सांख्य कोमुदीका एक ऐसा श्लोक भी लिखा है जो प्राचीन 
पुस्तकोंमें था परन्तु बादम किसी ईश्वर भक्तने निकाल दिया था । 

वह निम्न प्रकार है । 


कारणमीश्वरमेके व्रवते काल॑ परे स्वभाष॑ वा । 
३ ७ दूँ 

प्रजा! कर्थ निगुणतों व्यक्त: कालः स्वभावश्र ॥ 

इस श्लोकमें तीनों कारणोंका स्पष्ट खण्डन किया है। इस 
विषयमें गीता रहस्य अधिक सुन्दर ग्रन्थ हे । बतंमान सांख्य 
दर्शन से यह सांख्य तत्व कोमुदी' बहुत प्राचीन हे ओर सांख्यों 
का वास्तकिक्‌ ग्रन्थ यही है | ऐसा सभी विद्वानों का मत है | अतः 
सांख्यकार निरीश्वरवादी था यह सिद्ध है । 


साँख्य और संन्यास 


जहां सांख्य वेदिक क्रिया काण्डका विरोधी था बहां सांख्य 
संन्यास का भी विरोधी था। शान्ति पर्व अ० ३२० में लिखा है 
कि धर्मराज जनक पंचशिखाचाय का शिष्य था उसका और 


( शश्ट ) 


सुल्नभा का वहां विवाद दिया है । सुलभा संन्यास के पक्त में थी. 
कौर जनक चिपक्ष में था। जनक ने कहा कि-- 


'त्रिदणडदिषु यधार्ति मोल घानेन कस्यचित्‌ । 


छत्रादिषु कथ॑ न स्थात तुल्य हेती परिग्रहे | ४२ ॥। 

इसका खण्डन सुलभा ने किया है। अतः स्पष्ट है कि सांख्य 
बांदी उस समय के संन्यास के भी विरोधी थे। इत्यादि प्रमाणों 
से सिद्ध है कि कपिल वेद्‌ विरोधी मत था । योगी मतमें भी वेदिक 
क्रिया काण्डों के लिये कोई स्थान नहीं था | तथा न वह ईश्वर की 
ही कोई प्रथक सत्तत मानता था। इस लिये ये दोनों संप्रदाय एक 
ही समझे जाते थे | एक बात और भी है कि दोनों में अरहिंसावाद 
की समानता थी तथा बेदिक हिसा के दोनों ही विरोधी थे । 

परन्तु योगमत संन्यास को मानता था । उसमें तप प्रधान था । 
तथा सांख्य में केवल ज्ञान प्रधान था सांख्य मत उपवास आदि 
को भी नहीं मानता था । योगमत्त में कथोंकि तप की प्रधानता थी । 
ओर वह कठिनतर हो गई थी, अतः जनता उससे डब गई थी 
एसे समय सें सांख्य ने अपने सुगम ज्ञान मार्ग का प्रचार किया 
जनता तो प्रथम से ही किसी ऐसे सुलभ धर्म की खोज में थी बस 
जनता को कपिलका सहारा मिल गया इसलिये योगमत नष्ट प्राय 
ही।गया, और भारगमें सांख्य का शब्द गुव्जायमान होने लगा । 
एक समय थ जब बौद्धमत की तरह सांख्य मत का भी भारत में 
साम्राज्य था इस अनेक आचार्य हुये हैं । 


सांज्य मल्वोंकी भिन्न २ मान्यतायें 
शान्तिपर्स अ:३०६से ३८८ तक सांख्योंके २४लत्व इसग्रका रहे 
१ प्रकृति ० महत्‌ .३ श्रहंकार, ४ से ८ तक पांच सूक्ष्म भूतमें 
आउमूल प्रकृति हैं तथा पांच स्थुलभूत और पांच इन्द्रियां, पांच 


( शक ) 

कमेन्द्रियां ओर मम ये २४ तत्व सांख्योंके निश्चत किए हैं | २५ वां 
तत्व पुरुष अथवा आत्मा है। वनपबके युधिष्ट  व्याघ सम्बादमें 
भी २४ तत्वोंका उल्लेख है । परन्तु वे उपयु क्त तत्वोंरा भिन्न प्रतीत 
होते हैं । 

महाभूतानि ख॑ वायुरप्रिरापश्र ताथ भू | 

्प ५ 

शब्दः स्पशेश्च रूप च रसोगन्धश्च तदूगुणाः ॥ 

पष्टरच चेतना नाम मन इत्यमिधोयते | 

सप्तमी तु भवेद्‌ बुद्धिरहंकारस्ततः परम | 

इन्द्रियाणि च पश्चात्मा रजः सत्व॑ं तमस्तथा । 

इत्येव सप्तदशको राशिख्यक्न संक्षकः | 

सर्वेरिहेन्द्रियार्थेंस्तु व्यक्राव्यक्कः सुसंवृते! । 

चतुर्विशक इत्येव॑ व्यक्ताव्यक्रमयोगुशाः || अ० २१० 

अशभिप्राय यह कि ५ महाभूत ६ मन ७ बुद्धि ८ अहंकार « 
इन्द्रियां तथा ५ उनके अर्थ तन्मात्रायें | व्यक्त और अब्यक्त इस 
प्रकार २४ तत्व यहां माने गए हैं । परन्तु है गड़बड़ क्योंकि जब 
५७ तत्थोंकी १७की राशिको अव्यक्त कहचुके हैं तो पुनः व्यक्त 
ओर अव्यक्त प्रथक केसे गिना दिए । 

इत्यादि अनेक बातें यहां विचारणीय हैं। इसी प्रकार कहीं 
१७ तस्त हैं तो कहीं २६ माने गए हैं। कहीं २४ तो कहीं २४ और 
कहीं २६ भी कह दिये हैं। इन सब परस्पर विरुद्ध बातोंसे स्पष्ट 
है कि उस समय तक सांख्य के तत्व निश्चित नही हुए थे और इन 
तत्वोंके माननेमें भी विद्वानोंकी अनेक शंकायें थीं। उसी समय 
चाबाक मतका भी प्रचार होने लगा था। उसके अनुयायीक्षाकाश 
को कोई तत्व नहीं मानतेथे। अन्य परोक्ष तत्थोंकी तो बातकी क्या 


( ४४० ) 


थी । इसीप्रकार सांखय मतके साथ २ चाबोक मतका भी भारतमें 
जन्म हुआ उसने जनतामें तक बुद्धि उत्पन्न कर दी । इसीलिए 
सांख्य बिषयक अनेक सिद्धान्तोंमें लोगों का शंकायें उठने लगीं 
थीं। इन शंकाओंने शनें: £ अपना पविकराल रूप धारण किया 
आर जनतामें चावोक मतका प्रचार उन्नति करने लगा। 


अभ्तु उपरोक्त कथनस सांख्योकी प्रार्चीनता सिद्ध होती है । 


नाम करए 


सांख्य दर्शन का नाम करण ही इसके मूल सिद्धान्तका द्योतक 
है | यह सांख्य, शब्द संख्या से बना है। प्रकृति ओर पुरुष के 
विवेक को संख्या कहत है.। सांख्य दर्शन में इस संख्या अथोन्‌ 
प्रकृति श्लोर पुरुष का विवेक कथन किया गया है । इसलिये 
इसका नाम सांख्य है । 


इसके सिद्धान्त उपनिषदों तथा वेदों में भी बीज रूप से 
मिलते हैं । बतंमान समय में सांख्य सिद्धान्त के दो प्रसिद्ध प्रन्थ 
हैं। (१) सांख्य कारिका (२) सांख्य सूत्र. इनमे सांख्य कारिका ही 
प्राचीन है। यह ऐतिहासिकों का सर्वमान्य सिद्धान्त हैं (श्री 
शद्भराचाय. जी आदि प्राचीन आचार्यों ने सांख्य का समालोचना 
करते हुये कारिका की ही सम|/लोचना की है. अतः सिद्ध है कि 
उस समय तक सांख्य सूत्रों की रचना नहीं हुई थी । सांख्य दर्शन 
ओर सांख्य कारिका दोनों ही ग्रन्थ अनीश्रग्वादी हैं | तथा जगत 
का कारण एक मात्र प्रकृतिका ही मानते है । पुराणोंमें उस प्रकृति 
को ही शक्तिके रूपमें माना गया है | तथा देवी भागबतमें उसीका 
नाम देवीहे | यही ईंश्वरी. जननी. माया आदि नामोंसे विख्यात है | 


( ४४१ ) 


शक्ति 


खमेव जननी मूल प्रकृतिरीश्वरी, 

त्वमेबाद्या सृष्टि विधो स्वेच्छया त्रिगुशात्मिका | 
कामार्थे सगुणत्व॑ च वस्तुतों निगु शस्वयम्‌ , 
परब्रह्नस्वरूपात्य॑ सत्या नित्या सनातनी | 
तेजः स्वरुपा परमा भक्तालुग्रह विग्रह, 
सर्वेस्वरुपा सर्वेशा सर्वाधारा परात्परा | 
सर्ववीज स्वरुपा च स्वेपूज्या निराभ्रया, 
सवेजा सबेतो भद्रा सर्वमंगल मंगला ।' 

ब्रह्म वेवतंपुराण प्रकृति खण्ड २-६६-७-१० 
अहं वसुभिश्चगापि, ऋग्वेद | मं० 9०-२२५४ 
प्रकृष्ट वाचकः प्रश्च कृतिश्व सष्टि वाचकऋः । 
सुष्टी प्रकृष्टा या देवी प्रक्ृतिः सा प्रकीतिता | देवी भा० 


इस प्रकार सांख्यवादी प्रकृतिका ही इस जगतका एकमात्र 
स्वतन्त्र कारण मानते हैं। तथा ऋग्वेदर्म जो बागांश्रणी सूक्त 
आया है उसका अर्थ भी बे लोग प्रकृति ही करते हैं | अधिक क्या 
सांख्याचारयके मतमें उन सब अ्रतियोंका (जिनमें इश्वरका कथन 
बतलाया जाता है ) अर्थ भी प्रकृति परक ही किया जाता है ! 
इसको स्त्रयं सांख्यसत्र में ही माना गया है | जैसा कि हम आगे 
दिखलाबेंगे श्री माघवाचायने सबंदर्शन स्ग्रहम सांख्यका बाकय 
इस प्रकार लिखा है । 


( ४४२ ) 


यस्तु परमेश्वरः करुणया प्रच॒रतेक इति परमेश्वरास्तित्व 

वादिनां डिंडिमः स प्रायेश गतः विकल्पानुपपत्तेः । 

शक्किः सुष्टेः प्राक्‌ प्रवर्तते सुष्टयुत्तरकाले वा । 

आधद्ये शरीराधमावेन दुःखानुपत्तों जीवानां दुःख ग्रह- 
णेच्छानुत्पत्तिः | द्वितीये परस्पराश्रय प्रसंगः करुणया सु: 
सुश्या च कारुण्यपिति ॥ 


अर्थांत---जों लोग सृष्टि रचनामें इश्वरका दयाभाव कारण हे 
इस प्रकार बिगुल बजात फिरते थे वह अब हवा हुआ । क्थोंकि 
प्रश्न यह है कि इश्वरकी प्रव्वत्ति जगतसे पहले थी या जगतके 
पश्चात्‌ प्रवृत्ति हुई | यदि प्रवृत्ति पहले हुई तो करुणाका अभाव 
सिद्ध होगया क्योंकि सझष्टिसे पूबे कोई भी दुखी नहीं था फिर दया 
किस पर आई। यदि कहो उसकी प्रवृति बादमें होती है तो जगत 
कत्तो न रहा क्योंकि उसकी प्रवृति से पृष ही सृष्टि थी । तथा यहां 
करुणा द्वारा जगत ओर जगतसे करुणा होने पर अन्योन्याश्रय 
दोष भी है । 


तथा बंदिक दर्शनके सुप्र सिद्ध तार्किक शिरोमणि वाचस्पति 
मिश्नने सांख्यकारिका नं०५७ की टीका करत हुए उपरोक्त प्रश्नोंके 
अलावा एक यह्‌ भी प्रश्न उठाया है कि यदि यह मानभी लिया 
जाय कि जगतरचनासे इंश्वरकी दया ही कारणहे फिरभी यह प्रश्न 
होता हैकि उसने सब जीवोंकों सुखी क्‍यों न बनाया यदि यह कहो 
कि विचित्रता कमोनुसारहे तब इश्वर तथा इश्वरकी दया कारण न 
रहा क्‍योंकि इस अवस्थासे इधर अफिंचितकर रहा। तथा जब 
कर्मोका ही फल है तो दया न रही . 


( ४५४३ ) 


अपि च करुणा प्ररित ईश्वरः सुखिन एवं जन्तून सजेदत्र 
0 अं जार 
कम विचित्राद्‌ वंचित््यमू इति चेत्‌ कृतमस्य प्रक्षावतः 
कर्माधिष्ठानेन | इत्यादि । 


अभिप्राय यह है कि जब से कपिल मुनि हुय उस समय से 
अज तक के सभी विद्वानों ने यह माना है कि सांख्य दर्शन अनी- 
श्रर्वादी हे | महाभारत के प्रमाण से यह सिद्ध हाता हे कि कपिल 
लोग न सिर्फ अनीश्वरवादी थे अपितु वे इश्बर के विरुद्ध खुले 
आम प्रचार भी करत थे | तथा इस विषय में शास्त्रा्थ भी करते 
थे । य सम्पूर्ण ऐतिहासिक प्रमाण इतने प्रबल हैं कि काई बुद्धिमान 
इनका निरादर नहीं कर सकता । इसके पश्चात्‌ भारतीय दर्शनकारों 
ने भी तथा उन दशनों के एवं सांख्य के भाष्यकारों ने भी इसीकी 
पुष्टि की है कि यह दर्शन इश्वर का विरोधी है। इसके अलावा 
जैन. बोद्ध श्राचार्यों ने भी इसका अनीखरवादी लिखा हे | अर्थान 
श्री शक्सचाय, श्री रामानु जाचायं, माधवाचाय, कुमारलाचाय. 
आदि सभी आचार्या ने नथा बाचस्पति मिश्र जैसे महान सभी 
बिठ्वानोंने इसका अनीश्वरवादी माना है | इसके पत्चात संसारके 
सभी प्राचीन भाष्यकारोंन भी एस। ही माना हे वतंसान समयके 
सभी स्वतन्ज विचार वाल बिद्वानों का तथ। सभी एतिहासिक 
विशेषज्ञों का यही मत है। अतः यह स्पष्ट सिद्ध हे कि सांख्य 
दर्शन ईश्वरका कट्टर बिराधी हें परन्तु फिरभी यह वह्व्रिंग परीक्षा 
है अतः: अब हम इसकी अंतरग पर्रक्षा करते हैं। क्योंकि बतमान 
सम्रय के कुंछ साम्प्रदायिक महाशयों का यह हठ है कि सांख्य 
दर्शन भी ईश्वरवादी है । 


८, हा 


( ४४४ ) 


दशन परिचय ओर सांख्य दशन 


दर्शन परिचयके विद्वान लेखकने लिखा है कि-- 

“सांख्य दर्शनकों देखने पर यह स्पष्ट बिदित होता है कि उस 
में खूब खूब ईश्वरका खंडन किया गया है। सांख्यकारिकामें भी 
इंश्वरका खंडन किया है। छह्टों दर्शनोंक टीकाकार प्रख्यात दाशंनिक 
वाचरस्पति मिश्नने तो अपनी सांख्य तत्व कोमुदीमें एक बार ही 
इश्वरकों उड़ा दिया है । सांख्य दशनके प्रथमाध्यायका «३ वां 
सूत्र है--ईश्वरासिद्ध/ इस सूत्रका अभिप्राय यह हे कि 
इंश्वर सिद्ध ही नहीं होता । प्रत्यक्ष प्रमाणका लक्षण करते 
हुए यहे सूत्र आया है । पहले सूत्र दर्शनकारने लिखा है कि 

बाहरकी किसी भी चीजसे इन्द्रियोंका सज्ञिकष या सम्बन्ध हाने 
से प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ।” इस लक्षण पर यह संदेह उठाया गया 
है कि “नही यह लक्षण ही ठीक नहों है क्योंकि ईश्वरके पास तो 
कोई इन्द्रिय नहीं है ओर वह सब पदार्थोंका प्रत्यक्ष कर लेता है 
इसी शंकाका उत्तर देते हुए दर्शनकार कद्दत हैं |--ईश्वरा सिद्धे” 
अथोत्‌ जबकि ईश्वर ही अप्रमाणिक या असिद्ध हे तब उसकी 
काहेकी इन्द्रियां ओर उसका कैसा प्रत्यक्ष ज्ञान ? 


किन्तु सांखय सूत्रोंकी समालाचना करनेसे तो दिलमें यहो 
बात बठती है कि सांख्यमें निरीश्वरवाद भरा . पड़ा है। "इंश्वरा- 
सिद्ध” के आगे वाले सूत्रों पर ध्यान देनेसे निरीश्वरवादकी पूरी 
पुष्टि होती हे । 


“भुक्क वद्धयोरन्यतरा मभावान्नतत्‌ सिद्धि! ६३ ॥ 
/उम्यथाप्य सत्करलम्‌ ।” ६४ ॥ 
“मुक्कात्मनः प्रशंसा उपासासिद्धस्य वा” ६५ ॥ 


( *४५ ) 


इनका. अभिप्राय यह है कि यदि कोई इश्बर है तो बह कैसा 
है, वह मोक्ष प्राप्त कर चुका हेया बड़ है। यदि ईश्वर मुक्त 
है तो उसे कर्भा काई भी काम करनेकी न तो इच्छा होगी ओर न 
प्रचृत्ति । ओर पुनः आपका ईश्वर बिना इच्छाके कैसे सृष्टि बना 
सकता है | यदि कहोकि ईश्वरकी अभी मुक्ति नहीं हुई है ता फिर 
पह भी हम अबाध जीवोर्की तरह जरासी शक्ति रखन बाला 
कोई जीव हानेके कारण न तो सृष्टि ही बना सकता है और न पक्ष 
पात द्ैेष ओर दुःखस ही बच सकता है | इस पर यदि तुम यह 
कहो कि. जिन शास्त्रोंमें इश्वरका कथन हे वे क्या भूठे हैं । तो इस 
का उत्तर यह है कि थे सब शास्त्र मुक्त या सिद्ध आसत्माश्नोंकी 
प्रशंसाके लिय उन्हें ईश्वर बताते हैं | तुम्हारे सृष्टिकर्ता ईश्वरके 
लिय वे कुछ नहीं कहते हैं | इन तानों सूतोसे भी महर्षि कपिलने 
इश्वरका स्पष्ट खंडन किया है । और कया आगे चलकर इस दर्शन 
के पॉचवें अध्यायमें कपिलजीने स्पष्ट कह दिया है कि--प्रत्यक्ष, 
अनुमान, और शब्द इन तीनों ही प्रमाणोंसे इश्वर सिद्ध नहीं 
होता । ईश्वर खंडनमें यहां य सूत्र है-- 


“अमाणा मावरान्नतत्‌ सिद्धि! / १० ॥ 
“सम्बन्धा भावान्नानुमानम ११ | 

हर पु ५ 9 

“श्रुति रेपि अधान कार्यत्वस्य” | १२॥ 


प्रथम सूत्रका तात्पर्य यह है कि इश्वगस्तित्वमें कोई भी 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाण नहीं है । इसलिय वह आसिद्ध है | अब यदि 
यह कहा जायकि अनुमान आ्ादिप्रमाणोंसे इश्वरकी सिद्धिहेतों भी 
ठीक नहीं क्‍योंकि धूमादिकी तरह उसका किसीके साथ सम्बन्ध 
प्रतीत नहीं होता. अतः अनुमानसे भी ईश्वर असिद्ध है| अब 
रहगया शब्द प्रमाण वह भा ईश्वरकों संसारका कर्ता नहीं मानता 


( ४५४६ ) 


वेद भी जगतको प्ररृतिका ही कार्य मानता है । वहां भी ईश्वरकी 
कोई आवश्यकता नहीं हे। 


जो लोग इश्वरके अस्तित्व ओर श्रधिष्ठातृत्व में अन्यान्य 
युक्तियां दिखाते हैं। उनका भी सांख्यने खूब खंडन किया है । 
यह खंडन भी पाँचवें अध्याय में ही है | पहले पूर्व पक्ष देखिये । 
कुछ लोग कद्दत हैं कि जैसे राजा अपने साम्राज्यमें दुष्टोंको दंड 
और सज्जनोंका सम्मान करता है। बेसे ही इश्वर भी प्राणियोके 
कमोनुसार उन्हें फल देता है। इसपर सांख्य कहताहे । ईश्वर कर्मा- 
सार फल प्रदान करता है या अपनी इच्छाके अनुसार यदि कमो- 
नुसार तब कम ही अपने स्वभावानुसार जीवोंको फल दे लेगा 
इंश्वरकी क्‍या जरूरत है। यदि अपनी इच्छालुसार फल देता है 
तो यह्‌ प्रश्न सहज ही है कि इस इच्छामें उसका क्या स्वार्थ है । 
क्योंकि संसारमें देखा जाता है कि किसी उद्देश्य या स्वार्थके वश 
होकर ही कोई भी जीव काम करता हे। फिर यदि ईश्वर भी 
अपने स्वार्थके लिय ही काय करता हे. ता वह भी एक सामान्य 
राजा ही ठहर , भ्ो( राजाकी तरह वह भी दुखी होगा । स्पष्ट 
बात यह है कि विन राम या इच्छाके सृष्टि नहीं हो सकती | ओर 
राग बाला ईश्वर साधारण जीकॉकी तरह ही विनाशशील होगा 
हां एक बात भोर $) है। यदि प्रकृतिकी इच्छाशक्तिकों संग ले 
कर तुम्हारा इंश्वर पब कम करता है।तो वह इस इच्छछा या 
बासनाके संग झंषरा उस्ती तरह अखित हो जायगा जिस तरह एक 
साक्षस्थ जीव । कई ० यह भी कहते हैं कि प्रकृतिकी सहायतासे 
इेश्वर सक्षि करता हैं। इस पर सांख्य कहता हे कि तब तो सभी 
पुरुष इंश्वर हो सकते हें | ऊबस्के इल कई युक्तिंसे स्मंख्य दर्शन 
ने निरीश्यस्काव स्थापित किस है । साथ ही कसर अध्यायमें जो 
“इृड़वोश्नर सद्धिः छिद्ा; । ८४ ४४४ ” सूत्र हे उससे यह भी 


(६ दैं४्७ ) 


जान पड़ता है कि सांख्याचारय लोश पूर्थ कल्क्‍्के सिद्ध औीयोंको 
ही ब्रह्मा, विष्शु, आदि के रूपोंसें प्रकट हुए भानते हैं। इस दूत 
का अमिप्नाय है कि विवेक झाक्से जो जीध ईश्वर हो गये हैं या 
जो जन्य ईश्वर हैं थे यां उनका अर्तिर्ख सांख्य को स्वीकार हे | 


सत्याथ प्रकाश ओर सांख्य दर्शन 


कुछ विद्वान अपनी पुश्टिमें सांख्यसूत्रोंके प्रमाध्यदेकर यह सिद्ध 
करनेका प्रयास करते हैं कि सांख्यदर्शन मे जो सूत्र इश्वरके 
निषेधक हैं. उनमें डपादान कारणका निषेध ६ । अथात्‌ सूजोंका 
अशभिप्राय ईश्वरके नि्मित्त कारणका निषेध करना नहीं। इस 
विचारका मूलकारण सत्याथथ प्रकाश है। अथोत्‌ ०े लोग अपनी 
स्वतन्त्र बुद्धि से कुछभी विचार नहीं करते तथा न कभी इन दर्शनों 
के दर्शन करनेका कष्टही डठाते हैं। ये इन सूतीका उपरोक्त अर्थ 
इसलिए मानते हैं च्यू कि सत्यार्थ प्रकाश में ऐसा लिखा है। अतः 
हम उसीपर प्रकाश डालते हैं। 


सत्यार्थ प्रकाश के सप्तम समुल्लास में, स्संख्यक्तनके तीन सूत्र 
तो पूर्व पक्षमें ( अथोत्‌ प्रश्नरूपमें दिये हैं ) उनमें एक लो यहां 
प्रसिद्ध सूत्र । 
ईश्व॒रासिद्ध! | अ० १ । 8३ । 
तथा दो सूत्र पांचवी अध्यायके एक दसबां और ग्यारहवां। 
“प्रमाण भावान्र तत्‌ सिद्धि” 
“अनुमानामावान्नाजुपानस 
इसी प्रकार उत्तर पक्षमें भी पांचवीं अ्रष्वायके तीय सूजझ दिये 


( ौईैंट८ ) 


हैं। अथात आठवां. नववां और वारहवां | प्रतीत होता है कि 
सत्याथ प्रकाशके लेखकके पास या तो सांख्य दर्शनकी पुस्तक नहीं 
थी. या उसमें से बे प्रष्ट जिनमें ३४२ निषेधके अन्य सूत्र हैं गुम 
गग्ने थ | अन्यथा प्रथम अध्यायका एक ही सूत्र लिखकर एकदम 
पांचवी अध्याय पर जा पहुंचने का ओर क्या कारण हा सकता 
है । इसके अलावा इन सूत्रोका अथ भी नितानत गलतहे यथा सूत्रहे। 


सत्तामातआ्च्चेत्‌ सर्वैश्वयंम्‌ ॥ ४६ ॥ 


आपने इसका अथ किया है कि “जो चेतनसे जगत्कीडरत्पत्ति 
हो तो जैसा परमेश्वर सर्वेश्च युक्त है बेंसा संसारमें भी सर्वेश्चर्यका 
योग होना चाहिये सो नहीं हे. इसलिय परमेश्वर जगतक' उपादान 
कारण नहीं अपितु निमित्त कारण है ” 


इस सम्पूर्ण लेखका मूल सूत्रके साथ कुछ भी सम्बन्ध नहीं हे 
सूत्रम तो इस लेखका ही खण्डन है । क्योंकि सूत्रका सीधा-सादा 
ओर सरल अथ यह है कि यदि सत्ता मात्रसे ही आपका ईश्वर 
इंश्वर है. तब तो सम्पूर्ण पदार्थ ईश्वर कहलायेंगे. क्‍योंकि उनकी 
भी सत्ता है। इसमें उपादान कारणका नहीं किन्तु निरमित्त कारण 
का ही स्वण्डन किया गया है। निरमिन्त कारण दो प्रकारके होत 
एक प्रेरक अथोत कतो दूसरा उदासीन अर्थान निर्षेक्ष उसको 
सत्तामात्रसे कारण कहते हैं | प्ररक निनित्त कारणका खण्ड इससे 
प्रथमके सूत्र ८्मे किया है। इसके पश्चात सूत्र “में प्रत्यक्ष प्रमाण 
कर सूत्र ११ में अनुमान प्रमाण तथा सूत्र ९+ में शब्द प्रमाण 
द्वारा इश्वरका खण्डन किया हैं। अथात आचायने यह सिद्ध 
किया है कि इश्वरकी सिद्धि में न प्रत्यक्ष तथा न अनुमान प्रमाण 
है ओर न शब्द प्रमाण ही | क्‍योंकि वेदादि शास्त्रोंमें कल्पित 
इंश्वरका कहीं संकेत तकभी नहीं है । यह तो हुई पांचवे अध्याय 


( #४६ ) 


की कथा | अब जरा प्रथम अध्याय परभी विचार करलें | इस 
श्रध्यायका आपने एक ही सूत्र दिया है. परन्तु उससे आगे भी 
ईश्वर खण्डनमें अनेक सूत्रहैं। जिनको हमभाष्यसहित पहले लिख 
चुके हैं । तथ। आगे भी लिखेंगे | इसके अलावा तीसरे अध्यायमें 
इश्वरके विरोध में जा युक्तियां दीगई है उनको यहां क्‍यों नहीं 
लिखा गया । यह भी एक रहस्य है । 


आस्तिकवाद और सांख्यदर्शन 


आ।्तिक वादमें प्रथम अध्य/्य का वहीं प्रथम सत्र पूवपक्षमें 
जद "5 #॥- 5 रु त् ८ के ४ 
रखकर उसके अथके लिये उससे पूवके तन सूत्र ओर लिखकर- 


( ईश्वरासिद्वे! । १ | &३ । ) 


आप लिखत हैं कि यहाँ यह स्पष्ट होगया है कि यह सब सूत्र 
प्रत्यक्ष प्रमाणक लक्षणके ही सम्बन्धम हे । ईश्वर सिद्धिका प्रकरण 
नहीं है । 

आगे आपने यह सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है कि योगियों 
के प्रत्यक्षका तथा इश्वरके प्रत्यक्षका यहाँ विराध नहीं है । अपितु 
यहाँ यह अभिप्राय है कि इश्वर सव साधारणके प्रत्यक्षका विषय 
नहीं है । आगे लिखा है| कि ' यहाँ एक बात और स्मरण रहनी 
चाहिय कि सूत्रम 'ईश्वरासिद्धे:' शब्द हे | 'इश्वराभावात्‌ . नहीं। 
अर्थात्‌ कपिल नास्तिक होते तो कहत । इश्वरक/ अभाव होनेस । 

अभावके स्थानमें “ असिद्ध ' कहनेका त्तात्पय ही यह है कि 
प्रत्यक्ष प्रभाशस इश्वर का सम्वन्ध नहीं' आगे आपने कुछ सूत्र 
इंश्वरकों सिद्ध करनेके लिये दिय हैं तथा कुछ वदोकों अपोरपेय 
बतलानके लिये दिये हैं. और कुछ सूत्र आपने कर्मफलके लिय 
दिये है । बेद और कमफलके विषयस तो हम आगे यथा स्थान 


( १४० ) 


लिखेंगे । यहाँ तो स्ृष्टिकतों ईश्वरका प्रकरण हैं अतः उन सूत्रों 
पर विचार करते है। जिनसे आपने इश्वरकी सिद्धी की हैं । 
पु 
स हि सबेवित्‌ सर्च कर्ता । ३५६) 
ईह्शेरवर सिद्धिस्सिद्धा । ३ । ५७ | 
क्ष 

समाधि सुषु प्ति मोक्षेषु अक्ष रुपता | ५।११६। 

दयोः सवीजमन्यत्र तद्धतिः। ५११७ 

इनका अर्थ करते हुआ आप लिखते हैं कि-''अथात वह इश्वर 
सर्वक्ष ओर सर्वक्तो हे | इस सूत्रमें इश्वरको सर्वक्ष और ख्रष्टि- 
कत्तो कहा है | यह इश्बर नहीं तो क्या हे। 

आस्तिक लोग यही ता कहते हैं कि ऐसी काई सत्ता है जो 
सब चीजोंका ज्ञान रखती है. और संसारको बनाती है ॥ ५५ ॥) 

इस प्रकारके ईश्वरकी सिद्धि सिद्ध है। किस प्रकारके इश्वर 
की जो सब्बक्ष और सृष्टिकतों हो।। २७॥ आदि 

३--इस सूत्रमें बताया गया है कि जीवकों समाधि सुघृप्ति 
ओर मोक्त दशामें ब्रह्मरूपता प्राप्त होती है । 

४--समाधि और सुपुम्रिमें तो दुःखका बीज रहता हे और 
मोक्षमें बह भी नष्ट हो जाता है “आगे आपने पांचवी अध्यायके 
वे ही १०. ११. १२ सूत्र लिखकर यह लिखा है कि ये सूत्र इेश्वर 
के उपादान कारणका खणडन करते हैं | निमित्त कारणका नहीं ।” 

परन्तु आपकी इन युक्तियोंका तथा सत्याथंम किय गय अर्था 
का खण्डन स्वयं आयसमाजके सुयोग्य विद्वानने ही किया है अतः 
उसीका यहां लिख देते है । 


प्रपंच परिचय 


गुरुकुल कांगड़ीके सुयोग्य स्नातक प्रो विश्वेश्वर सिद्धान्त 


( ४४५१ ) 


शिरामणिने सष्टिकतो पर “प्रपंच परिचय नामसे एक सुन्दर 
पुस्तक लिखी है | उसमें आपने भी सांख्यकों ईश्वरवादी माना 
हे । किन्तु उन्होंने इन पूर्वोक्त दोनों महानुभावोंकी तरह सूत्रोंके 
अर्थोका अनर्थ नहीं किया हे | इसके लिय हम आपको धन्यवाद 
देते हैं। आपके लेखका सारांश यह है कि डन सूत्रोंका ( जिनसे 
सांख्य का अनीश्वर वादी कहा जाता है ) अर्थ ता वहीं है जो 
अनी श्वरबादी करत हैं। अर्थात्‌ कपिल।चायने इश्वरक/ खण्डन 
किया है यह तो ठीक हैं. परन्तु वह दूदयसे नहीं किया है । अपितु 
प्रतिपक्षीकों चुप करनेके लिय दबा जबानसे खण्डन किया हे । 
आपने अपनी पुष्टिमें. विज्ञानभि्तु, का प्रमाण भी दिया है । तथा 
वहां युक्ति भो दी है कि सूत्रमें ' इईश्वरासिद्धे:” शब्द ही यह सिद्ध 
करत। है कि यह स्कशडन प्रतिपक्षीका चुप कर।नेके लिये किया हे 
अन्यथ। अ।चाय सूत्र “इश्वराभावात ' एसा बनात। आग आप 
न भी पांचवी अध्यायके वे ही तान सूत्र देकर यह सिद्ध किया है 
कि है सब खण्डन हार्दिक नहीं हे क्योकि दर्बी जबानसे किया 
गया है । 


यह सब आपने बड़ी लच्छेदार भाषामें लिखा हैं । जिससे 
आप साहित्यिक सिद्ध होते हैं। हम आपके ही शब्दोमें आपका 
भाव लिखत हैं । 
सुत्रका अर्थ यह है कि अभी ता इश्वरकी सत्त ही असिद्ध 
ओर विवादास्पद है। जब तक उसको सिद्धि नहीं तब तक उस 
असिद्ध इश्वरक आधार पर हमार प्रत्यक्ष लक्षणका सदोष बत- 
लाना कहां तक न्याय सगत ठहराया जा सकता है । आगे पांचवी 
अध्यायके सूत्रोंका अर्थ निम्न प्रकार किया है । 


“इन तीनों सुत्नोका आशय यह हे कि इश्वरकी सत्ताका 
समर्थक काई प्रमाण नहीं है । फिर बिना प्रमाणके उसकी सिद्धि 


( (४२ ) 


कंसे होसकती है| ईश्वर सिद्धके लिये प्रत्यक्ष प्रमाणका आश्रय 
लेनेका दुःसाहस ता कट्टरसे कट्टर प्रत्यक्षवादी भी नहीं करता, हां 
उसके लिये अनुमान या शब्द प्रमाणका ही दरवाजा खटखटाया 
जाता है' परन्तु वहां भी इश्वर सिद्धके लिये स्थान नहीं है | सबसे 
पहले अनुमानके लिय व्याप्रि्रहकी आवश्यकता हे जा बिना 
प्रत्यक्ष के सिद्ध ही नहीं हा सकती, ओर प्रत्यक्ष वेचारा इश्वरके 
बिषयमें सर्वथा अन्यथा सिद्ध हे। तब व्याप्रिग्रह सिद्ध न हानेपर 

अनुमान भी केसे हो सकेगा ।** रहा शब्द सा वह ईश्वरके पक्ष 
में गवाही देनेका तेयार नहीं है । क्योंकि श्रांत ( वेद ) तोजगत्‌का 
+्रधान ( प्रकृति ) का कार्य बताती है । इंश्वरका विश्व विधानके 
लिये कोई प्रयोजन प्रतीत नहीं होता ।! आग आप लिखत हैं कि 
“इस प्रकृति पुरुषके भद ज्ञान या ममत्वके नाशके लियेइंश्वर सिद्ध 
का काई विशेष प्रयोजन नहीं हे | इश्वरकी सिद्धि उनके उद्देश्य 
साधनमे विशेष उपयागा तो हे नहीं हां,यह उस साधकके चित्तका 
उम्रय प्राप्ति को आर आक्ृष्ट करके विवेकाभ्यासमें विध्न अवश्य 
पंदा करती है इसलिय हम देखते हैं. कि सांख याचायन इंश्बर 
के कगढ़ेस अपरा समय गंवानेका कष्ट नहीं किया हे । 


बास्तवमें यह लेख उपरोक्त दोनों पुस्तकों का उत्तर रूप है | 
क्योंकि इसमें स्पष्ट है कि सूत्रोंमें इश्वरकी सत्ताका निपध हे | उपा 
दान कारणका सहीं अतः जो सज्जन इनसे उपाद।न कारणका 
निषेध बताते हैं । यह गलत है | अब रह गया प्रश्न “अभाव! का 
अथात्‌ सूत्रमें असिद्धि शब्द क्‍यों हे। यदि उनको ईश्वर कानिषेध 
करना था ता वे 'इश्वराभात्‌ सूत्र रचत इसका उत्तर यह है कि 
यदि वे 'अभावात' सूत्र रचते तो वे अपनी दार्शनिकता को बढ्ढा 
लगा लेते क्योंकि उस समय यह प्रश्न उपस्थित होता कि आपने 
अभाव केसे जाना | तब पुनः उनका यही उत्तर देना पड़ता कि 


( ४५३ ) 


वह प्रमाणों से मिद्ध नहीं होता इसलिये अभाव है अ्रतः उन्होंने 
यह पहले ही असिद्ध शब्द रख दिया ताकि ग्रश्रका अवसर ही न 
आव, तथा अभाव चार प्रकारके हैं उनमे से कॉनसा अभाव हे । 
इत्यादि अनेक प्रश्न उत्पन्न हाते। यह ता याग्य स्नातकने अपने लेख 
मे स्पष्ट स्वीकार किया है कि यह इश्वर साधक की सिद्धि में 
विष्नकारक हैं कि यह ठीक है परन्तु आपका यह लिखना ठाक 
नहीं कि फिर सांख्याचायने इश्व रकी सिद्धिके कगड़ेमें अपना समय 
नहीं गंवाया क्योंकि साख्याचाय ने इश्वरका खण्डन प्रवल 
युक्तियों और प्रमाणंसि किया है। अतः जखक का यह लिखना 
चाहिय था कि इसोलिय सांख्याचायने इंश्वरका जोरदार खण्डन 
कियाहे। रहगया प्रश्न दबो जावनक! उसका उत्त रतोआपने स्वयंसूत्रों 
का अर्थ करके दे दिया हे | अतः य सब्र बातें व्यर्थ हैं । शष रहते 
है,आस्तिकवादमें दिये गये. सर्वबित्‌ आदि सूत्र जिनको उन्होंने 
इंश्वर सिद्धियें दिय हैं। अतः अब हम उनपर विचार करते हैं। 
प्रथम हम सूत्र लिखकर उसका अर्थ लिखते हैं पुनः शंका समाधान ! 

स॒ हि मर्ववित्‌ सर्वेकर्ता । ३ । ५६ । 

प्राचीन आचायेने इसके दा अर्थ किय हैं। एक आचाय तो 
'स' शब्दसे प्रधान लेते हैं (तथा दूमर आचार्य मुक्त पुरुष ये 
दोनों ही अर्थ सांख्य प्रक्रिया के अनुकूल हैं। विज्ञानभिन्तु के 
भाध्यम जिसको सेश्वर भाष्य कहा जाता हे लिखा हे कि-- 


सः इत्यस्य पूरवसगें कारण लीनः पुरुषएव गृद्यते स एव 
सर्गान्तरे सवबित्‌ , सबेकर्ता, ईश्वरः आदि पुरुषो भवति । 
अथोत्‌--यहां 'स' प्रकृति लीन महा योगी है । वह योगी दी 


सर्गान्तरमें सर्व वित्त, सर्व कत्तो ईश्वर आदि पुरुष होता हे । 
अथात जीवन मुक्त महानात्माकों ही ईश्वर कहते हैं| अब इस पर 


* हंछ ) 

आपने यह प्रश्न किया है कि योगियोंको या मुक्तात्माओंकों तो 
चोद सूरजका कत्ता जन आदि भी नहीं मानते पुनः यह अर्थ किस 
प्रकार ठीक है| सकता दे | उत्तर--आपके इस प्रश्नका उत्तर स्वयं 
सुत्रकार ने दिया है बहा यहां प्रश्न किया गया है कि-- 

ए< तहिं सहि सवंवित्‌ सर्वस्य कर्ता इत्यादि श्रुतिवाघः 
मुक्त त्मनः प्रशंसा उपासासिद्धस्य वा। १) &५ 

अधात जब आपने इंश्वरका खंडन कर दिया तो सहि सवंबित 
सब कत्त अथाोतन वही सबज्ञ ओर सबकरत्ता हे, आदि श्रतियोंके 
साथ विरोध होगा | इसका उत्तर आचाय देते हैं कि विरोध नहीं 
हो क्योंकि उन श्रुतियोंम जीवन मुक्तात्माओंकी अथवा योँगियोंकी 
प्रशंसा मात्र हे । उन श्रुतियों का विशेष विवेचन हम पहले कर 
चुके है। स्वयं आस्तिकवादके लेखकने ही आच।र्यकोद्यों ओर 
प्रथ्वी अदिका कता माना है| ता क्‍या वःस्तबमें आचाय इनका 
कर्ता है। इस पर कहा जाता है कि बनानंका अर्थ उपदेश देकर 
उनका प्रकाश करना है। ठीक यहां। अर्थ कर्त्ताका यहां है वह 
जीवन मुक्त जीबोंको उपदेश देकर इनका ज्ञान कराता है यही 
उसका जगत कत्तापन है. । जैन शास्त्रोंम भी उनका कत्ता आदि 
लिखा है ।यथा-- 

विश्वयोनि कारण कर्ता, भवान्तक, हिरएयगर्भ विश्व- 
भृद्‌ विश्वसुज । ( जिनवाणी संग्रह ) 

मीमांसकोंकी परिभाषामें इसीका अथवाद कहत हैँ यहां भी 
यहां भाव है जो सांख्याचायंका है। अथान्‌ बह मुक्तात्मा उपदेश 
द्वारा विश्वका ज्ञान करानेसे विश्वके कत्ता है। यही बेदिक मान्यता 

। जिसको हम पहिले सिद्ध कर चुके हैं| अतः यह सिद्ध हुआ 
४5०३ दर्शनमें इस काल्पनिक ईश्वर के लिये कोई स्थान 
| 


( ई#४ ) 
वेशेषिक दर्शन 


भारतीयदर्शनोंमें बेशेषिकदर्शनका भी मुख्य स्थान है । 

इसके रचयिता कणादमुनि कहे जाते हैं। इनका जन्म कब 
और कहां हुआ यह भी निश्चित नहीं है। परन्तु वेदान्त सांख्य 
अा।दि दर्शनोंसे यह प्राचीन है यह बात निश्चित है । 

बेशपिकदर्शन में भी इश्वरके लिये स्थान नहीं है । उसके निम्न 
कारण हैं । 

(१) कैशेषिकदर्शनमें न तों इेश्वर आदि शब्दोंका व्यवहार 
हुआ है. ओर न उसकी संधष्टि रचनामें ही आवश्यक्ता समझी 
गड है । 

(>)कर्मफलके लिये तथा जगत्रचनाके किये वैशेषिकने ईश्वर 
के स्थानमें अदृष्टकी कल्पनाकी है । 

(३)प्राचीन आचार्यनि तथा भाष्यकारोंने इस दर्शनको भी 
अनीईश्वरवादी ही माजते है । 

अतः अंतरद् और बहिरद्ष परीक्षासे यह रपष्ट सिद्ध होजाता 
है कि वेशेषिकद्शंन भी ईश्वरका विरोधी था सवप्रथम हम वहिरज 
परीक्षा करत है । 

उसके लिये हम प्रथम वेदान्तसूत्रका प्रमाण उपस्थित करतेहे ! 

इसका भाष्य करते हुये श्री शंकराचायने लिखा है कि-- 

'परमारणु जगतका कारण है कणशादिका यह सिद्धांत्त है। 
परन्तु यह बन नहीं सकता. क्योंकि परमाणु उसके मतमें स्वयं 
क्रिया नहीं करसकता, और बिना क्रियाके जगत उत्पन्न नहीं होगा 

यदि आश्यकर्मका कारण अदृष्ट मानें (जैसा कि कणाद मानता 
है) ता भी जगत नहीं बन सकेगा क्योंकि फिर यह प्रभ उपस्थित 
होता है कि वह कर्म आत्मामें है या अणुमे | दोनों ;कारसे 


( ५५६ ) 


अरृष्ट अणुमें कमंका होना असंभव है क्‍योंकि अबृष्ट अचेतन है 
यदि अचेतन चेतन से अधिष्नित न हो तो वह स्वतंत्रता 
से नतो प्रवृत्त ही हो सकता ओरन किसीको प्रवृत करा सकता हे 
क्योंकि (कशादके सतमें) चतन्य उत्पन्न न हुआ हो उस अवस्था में 
आत्माता अचतन ही है | याद अहृप्ट आत्मामें समवाबी है गला 
स्त्रीकर कर लो, ता भी वह अणुआमें कर्मका निर्मित्त नहों बन 
सकता क्योकि उसका अश्ृष्ट के साथ संबन्ध ही नहीहें। 'दि कहागे 
कि अदृष्टयुक्त पुरुषके साथ उसका(अगुआंका)सम्बन्ध है । तो बह 
संबंध नित्य सिद्ध होगी. क्योंकि आपके यहां ओर कोई नियामक 
नहीं है | इस प्रकार कर्मका कोई नियत नियम नहीं मिलनेसे 
अखुओंका आय्यकर्म नहीं होगा। कर्मके अभावसे कमंसे बनने 
बाला संयोग नही होगा । और म्योगक न होने से उससे होने 
वाला काय समूह भी उत्पन्न नहीं हागा | 


इसी प्रकार प्रलय काल्ममें विभागकी उत्पत्तिके लिये कोई 
निमित्त देखनेमें नहों आता(क्योंकि वेशषिककेमतमें) अहृष्ट भोगकी 
सिद्धिके लिय है प्रलयकी सिद्धिके लिये नहीं है । इसीलिए निमित्त 
के अभावसे अणुओंम संयोगकी या विभागकी उत्पत्तिक लिए 
कर्म नहीं बन सकता संयोग ओर वियोगके अभावसे उनसे हाने 
वाले सृष्टि ओर प्रलयका अभाव स्वयं सिद्ध हो जाता है. इसलिए 
परमाणुवाद अयुक्त हैं । 


उपरोक्त सूत्र ओर भाष्यम स्पष्ट प्रकट है कि वेदान्त-सूत्रके 
कतों तथा उसके भाष्यकार स्वार्मी शंकराचाय दोनों ही वैशेषिककों 
अनीख्ररवादी मानत थे । “भारतीय दर्शनका इतिहास” नामक 
पुस्तकर्म देवराजजी ने लिखा है कि “इस आलोचनासे मालूम 
होता है कि सूत्रकार और शंकर।चार्य दोनो वेशेषिकको अनीखर- 
वादी समभते थे. क्योंकि ईश्वर परमाणुओंके प्रथम सयोगका 


( ४७ ) 


कारण होता है यह तब आलाचनामें नहीं उठाया गया है “३०३ 
तथा प्र० २४३ पर आप लिखत हैं कि--- 
वशेषिक सूत्रोमे इश्चवरका वशन नहीं है । विद्वानोंका अनु- 
मान है कि वेशषिक पहले अनीख्ग्वादी था। वास्तवमें न्याय 
ओर वशेषिक दोनो म॑ जड़वादी ६ थध्षात्ति पाई जाती है 
तथा प्र. २४५ पर लिखते हैं कि न्याय वेशेषिकका मत श्रौतत 
या चेदमूलक नहीं हे | उपनिपदोमें ब्रह्म और मुक्त पुरुषके आनंद 
समय हानका स्पष्ट बर्णन है”' । 
तथा महाभारत मीमांसः में (रयसाहबने) लिखा है कि “*उप- 
निषद्र्म परत्रद्म बार्चा शब्द आत्मा हे 
आत्मा आर परमसान्माका भेद उपनिषद्कों मालूम नहीं है”! 
इससे भी यही सिद्ध होता हैं कि न्याय ओर वेशेषिक अ्रवेदिक् 
दशन है । क्योंकि य आत्माका आनन्दमय नहीं मानते हैं | तथा 
भाग्तोय दश न में वल्देव डपाध्याय “लिखने हैं कि” वेशेषिक 
मनमें परमाणु स्वभावतः शांत अबस्थामें निष्पन्द रूपसे निवास 
करते &। उनमें प्रथम परिम्पन्दका क्या कर" हे । 
प्रार्चीन वशपिक लोग प्राखियोके घर्माधर्म रूपको इसका 
कारण बतलान हे। 
अदृष्टकी द/शनिक कल्पना बड़ी विलक्षण दे | अयस्कान्तसरिप 
की ओर सूईकी स्वाभाविक गति. वृक्षोंके भीतर रसका नीचेसे 
ऊपर चढ़ना, अभ्रिकी लपटोका ऊपर जउठना. वायुककी तिरतछी गति 
सन तथा परमाणुओंकी आय स्पंदनात्मक क्रिया--अदृष्टके द्वारा 
जन्य बतना३ जाता है । पर पीछुके आचायन अदृष्ठकों सहका- 
रितासे ईश्वरकी इच्छास ही परमाणुओंमें स्पन्दन तथा तज्जन्य 
सृष्टि क्रिया मानी है? । 
यहां भी स्पष्ट हे कि वेशषिक तथा डसके प्राचीन आचार्य 


( शृष्ट८ ) 


अनीश्वरवादी थे. नवीन विद्वानोंने उसमें उद्धड्के साथ इंश्वरेच्छा 
भी जोड़ दी । बादमें नेयायिकोंने अरृष्ठको बिलकुल ही उड़ा दिया 
ओर उसका स्थान इश्वरको दे दिया । 

एवं दर्शन दिग्दर्शनमें "राहुलजी” लिखते हैं कि--“ईश्वरका 
पीछेके ग्रन्थकारोंने आठ गुणों वाला माना है । किन्तु कणाद 
सूत्रोंमें इश्वरके लिये काइ स्थान नहीं है | बहां तो ईश्बरका काम 
अहृष्टस लिया गया है ।” 

इत्यादि अनेक प्रमाण इस विषयमें दिय जा मकत हैं परन्तु 
हम विस्तारभयसे यहीं समाप्त करते हैं । 

यादि अन्तरंग परीक्षा करें तो भी हम इसी परिणाम पर 
पहुंचेंगे कि वेशेषिक दर्शन से ईश्वरके लिये कोई स्थान नहीं है । 
क्योंकि वशेषिक जितने पदार्थ मानता है. उनमें इंश्बर नामका 
कोई पदार्थ नहीं हे । यथा वेशेषिक छह पदार्थ मानता है | द्रव्य 
गुण, कम. सामान्य, विशष, ससवाय, इनमें द्रव्य नव प्रकारके 
होते हैं | पृथ्वी, जल, तज, वायु. आकाश काल. दिशा, आत्मा 
ओर मन | 

इनसे वशेषिक आत्माका प्रति शरीर प्रथक प्रथक असंख्य 
या अनंत मानता है । वह आत्मा के लिए कहता है कि यह 
स्वल्पविषयक अनित्य जझ्ञानवान हे । 


आत्मा क 
सामान्य गुण (च) विशेषगुय 
(१) संख्या (९) बुद्धि 
(०) परिमाण (२) सुख 
(२) प्रथक्त्व (३) दुःख 
(४) संयोग (४) इच्छा 


(५) विभाग (५) हेष 
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(६) प्रयत्न 
(७) भावना 
(८) घ्म 

(६) अधर्म 

मुक्त अवस्थामें केवल सामान्य गुण ही रह जाते है. और 
बुद्धि. सुख, दुःख, इच्छा आदि विशेष गुणोका नाश हाजाता है । 

वेपेशिक दर्शनके मू लसिद्धान्त निम्न हैं । 

(१) परमाणुबाद. जगतके सूल उपादान परमारा हैं। भिन्न 
भिन्न परमाणुओंके संयोगसे भिन्न + बस्तुयें बनी 

०) परमारुओंमें संयोगविभागका निमित्तकारण (अरृष्ट्र) 
जीवोके कर्म अथात धम्मी धर्म हैं । 

(३) अनक आत्मवाद, आत्मा अनेक हैं तथा अपने « अह्- 
प्रानुसार कर्मफल भाग करनके लिय वे उपयुक्त शरीर धारणा 
करती है । 

(४) असत्कायंबाद--कार्य अनिस्य है. उत्पत्तिसे पूषर कार्यका 
सर्वथा अभाव रहता है. विनाशके ब्राद फिर उसका अभाव हो 
जाता है । 

मन ओर आत्माके संयागसे आत्मामें उत्पन्न होता है | 

(५) परमार नित्यवाद--परम।रु नित्य हैं. निरवयव होनेके 
कारण परमाणुआका कभी नाश नहीं हाता है. कार्य द्रव्य साव- 
यव हानेके कारण अनित्य हैं , 

अवयकबोंका विच्छेद हाना हं। नाश कहलाता हैं. । 

(६, षट्पदाथवाद--पदार्थ छे ही है जैसा कि पहले लिख 
आए । 
(७) मोक्ष, आत्माके विशेष गुणोंके नाश होनेका नाम माक्षहे। 


( ४५६० ) 
यह मोक्ष तत्वश्लानसे प्राप्त होता हे । 


(८) पुनर्जन्मवाद--यदहू जीव कमोहुसार अनेक शरीरोंको 
धारण करता रहता 


(6) पालुपाकबाद--पाक दो प्रकारके माने आंत है (५) पिठ- 
रपाक (२) पांलुपाक । 


(१) पिठरपाक--नैयायिकों का सिद्धान्त है कि घड़ेकी! आग 
गरमी परमाणुओके रंग को बदुल देती है. अतः घड़ेका पाक 
होता है परमाणुओंका नहीं। इसका नाम पिठरपाक है । | 


(-) पीलु (अर) पाक, वशषिकके मतमें अम्निक व्यापारस 
परमाणु प्रथक प्रथक हो जाते हैं| पुनः वे ही परमाणु पक कर 
लाल होकर पुनः घटक रूप धारण करत है। इसे कहत है. पीलु- 
पाक अथोत्त परमारुपाक. वेशषिक पीलुपाकवादा हें । 


अभिप्राय यह है कि वेशषिकके सतमे ६ पदार्थ हैं उनमेंसे 
'जघर हृण्य ही हा। सकता है अतः हमने द्रव्यके भद लिख हैं | उन 
में आत्मा हीको इंश्वर कह सकत है शेष द्रव्योंकों तो किसीने भी 
इंश्वर नहों माना है । परन्तु बशपिक्रोंका आत्मा ईश्वर नहीं हो 
सकता क्योंकि त्रह स्व॒भावसे ज्ञानशून्य एवं जड़ हैं तथा अनन्त 
हैं | परन्तु ईश्वरका स्वभावसे ही आनन्दस्वरूप. सर्वव्यापक और 
सर्वज्ञ माना जाता है (अदृष्टर जो कि जगतका निमित्त कारण है 
बह भी इश्वर नहीं हे क्‍योंकि बह भी जड़ हे वास्तकमें न्याय और 
वेशेषिक जड़वादी दर्शन हैं| चाबोकर्की तरह उनके यहां भी चेतन्य 
ओर ज्ञान आदि प्रकृतिके ही कार्य है। यहां कारण है कि इनको 
अवदिक दशन माना जाता था । किसी कविने कहा है कि-- 


( ४६१ ) 


| ५ (जे 

मृक्ये सवजीवानां यः शिलात्वं प्रयच्छति, 

स एक्रो गोतपः प्रोक्त: उलूकश्च तथापरः । 

वर वन्दानेररणये शृगालत्व॑ भजाम्यहस्‌ , 

न पुनवेशेषिकीं मुक्कि प्राथंयामि कदाचन ॥ 

जो मुक्तिक लिय सब जीबोंका पत्थर बनता है बह एक तो 
गोतम (बैल) है ओर दूसरा उलूक (उल्ल ) है । 

वृन्दावनमें में श्लरगाल आदि बनकर रहना पसन्द करूंगा 

परन्तु वैशेषिककी मुक्तिकी कभी अभिलाषा नहीं करूंगा । 

इस जड़वादी दुर्शनमेंसे भी ईश्वर भक्तोंने इश्वरको निकालने 
का प्रयत्न किया है. उनका कथन है कि-- 

तद्‌बचनादाम्नायस्य प्राफ्रएयम्‌ ॥ बे० द्ू० ११३ 

इस सत्रमें इश्वरका कथन हे क्‍योंकि इस सत्रका अथ है तत्‌ 
अथात्‌ उस इश्वरका वचन होनेसे बेद प्रामाणिक हैं । 

हमें वह नियम ज्ञात नहीं जिसमें यह बताया गया है कि जहां 
जहां, स. या तत्‌ , आदि शब्द आब वहां बहां उतका अथे इश्बर 
करना चाहिये | यदि यह नियम नया आबविष्कृत हुआ होतो 
उसको प्रकाशित कर देना चाहिये | ताकि इससे जनता लाभ उठा 
सके | यदि ऐसा कोई नियस इजाद नहीं किया गया है तब तो 
यहां तत . शब्दके अर्थ ईश्वर करना अपनी महान अ्रज्ञानता 
प्रगट करना है, क्योंकि इससे पूत्र के सत्रम घमंका लक्षण किया 
गया है, यथा-- 


- यतोडम्युदय निःश्रेयससिद्धि! सधमम। ॥ बें० २।११२ 
डसीका आगे कथन है कि तद्बचनादू अथोत्‌ उस धर्मका 
(जिसका पूबंसूजमें लक्षण है) बचन होने से ही शास्त्र प्रमाण है। 
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जब न तो ईश्वरका पहले कथन है ओर न बादमें ही कहीं 
जिकर है तो यहां 'ततः में इेश्वरने आकर केसे प्रवेश करलिया | 
अतः यहां ईश्वर अथ करना जनता में भ्रम फेलाना है तथा 
सुप्रसिद्ध वेशेषिक टीकाकार शंकरमिश्र ने अपनी उपस्कार नामक 
टीकामें तत्‌ शब्दका अर्थ धर्मददी किया है। 


इसी प्रकार अन्य भाष्यकारों ने तथा टीकाकारोंने भी यहां 
अर्थ किय। है। इसी प्रकार अध्याय २११८ में जहां योगियोंके 
प्रत्यक्षका कथन है वहां भी इन भक्तोंने इश्वरकों घर घसीटा है ? 

इत्यादि व्यथ प्रयासों से इस दृ्शनको इईश्वरवादी बनाने का 
प्रयत्न किया है, नवीन वेशेषिकों ने जो ईश्वर कल्पना की है. 
उसका विचार हम तक प्रकरणमें करेगे,यहां तो ऐतिहासिक दृष्टिसे 
यह बतलाया गया है कि कणादके समय तक भी भारत में ईश्वर 
का आविष्कार नहीं हुआ था । 


आ 6 ० /च ८ है 
बा सम्पूर्शानन्दजी लिखते हैं कि “वशेषिकका मत तो बहुत 
हि 3] ८5 
ही स्थूल है। आज अनात्मवादी वेज्ञानिक ओर समाजवादी 
दश्शनिक भी इतने खतंत्र पदार्थोकी आवश्यकता नहीं समझता ! 


परणुमाओंको त्रसरेरु-सूर्य किरणोंमें देखपड़ने वाले रजकणश 
के छह भागके बराबर मानना द्वास्यास्पद हे। उससे भी अधिक 
हास्यारपद सोनेकों शुद्ध तेज मानना है”' 'भारतीय सृष्टिक्रम' यहां 
प्रश्न यह है कि इन द्रव्योंका (जो वैशेषिकदर्शनमें हैं) नियामक 
क्या है तथा च जो इस दर्शनमें ६ पदार्थ माने गये हैं उनका भी 
नियामक क्या है ? अथात यह पदार्थ न्यूनाधिक नहीं हो सकते 
इसमें क्या प्रमाण है । तथा च मनको द्रव्य माना तो बुड्धिमें क्या 
दोष था जो उसको तिलाजझ्ललि देदी। तथा यह नियम है कि 
स्वतन्त्र पदाथ किसीके आशित नहीं होता परन्तु कणादने गुण 
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और कर्मकी स्व॒तन्त्र सत्ता मानकर भी उन्हें द्रव्यके आधीन कर 
दिया। जातिकी कल्पना भी एक अनोखी सूभ है। वंशेषिक- 
दर्शनकार कणाद पर श्रीमान पं० अशोकने एक ताना कसा है । 
आप लिखते हैं कि पांच अंगुलियोंसे प्रथई सामान्य रूपसे जो 
व्यक्ति छठे पदार्थका भी अस्तित्व बताता है उसे अपने सिर पर 
सीगोंका भी सद्भाव मानना चाहिये। 


पाँच तल 


अनुमान पांच या ६ वर्ष हुए जब काशी विश्व विद्यालयमें 
पंचमह।भूत परिषद्‌ हुईं थी उसमें नवीन वेज्ञानिकोंको भी निमंत्रण 
दिया गया था, वैज्ञानिकोंने कहा कि आप लोग सबसे पूर्व भूतका 
लक्षण करें इस पर बेद्क दाशंनिकोंने प्रथ्वी, अप्रि, बायु, जल. 
आकाशको मूल पदार्थ बताया | बज्ञानिकोंने इसका जोरदार खंडन 
किया और कहाकि ये मूल भूत पदार्थ नहीं है । उन्होंने कहा कि-- 


आप हमें जलके परमाणु दे दें हम उनकी आग. हवा, आदद 

बना देंगे, इसी प्रकार आगके परमाणुओंस जल आदि इसी तरह 

अन्य परमाणुओंसे भी । वास्तव में जल आदि सब पदार्थ 
आक्सिजन आदि गेसोंके समिश्रणसे बने हैं। 


अवेदिक हे 


जहां यह वर्तमान विज्ञानके विरुद्ध हैं बहां यह पंचभूत कल्पना 
बेदिक साहित्यसे भी सजेथा विरुद्ध हैं । क्योंकि वेदोंमें तथा 
ब्राह्मण उपनिषदादिसें कहीं भी इनको मूल पदार्थ नहीं माना 
अपितु इनको अनित्य माना है। 


( (४५६४ ) 


“आत्मनः, आकाशः, सम्भूतः, आकाशादवायु।”” 


वेदान्त सांख्य योग मीमांसा आदि दर्शनाने तथा बोद्ध और 

जैन शास्त्रोंने इस मान्यताका भयानक खंडन किया है । वास्तवमें 
ल्‍ न] है का आप ए. ४५ 

यह भारतीय मान्यता नहीं है यह तो यूनानसे आईहुई सोगात है । 


क्या शब्द ग्आाकाशका गुण है ? 


इस ठेज्ञानिक युगमें शब्दकों श्राकाशका गुण मादना भी 
अपने हठधर्मका परिचय देना हे । रडियो तथा फोनोग्राफ व 
सिनेमाने यह सिद्ध कर दिया है कि शब्द गुण नहीं अपितु प्राकृ- 
तिक चित्र हैं। आज शब्दोंके चित्र भी लिये जाते है। आज उस 
की गतिका पता है आदि बातें शब्दके गुण होनेका प्रत्यक्ष खंडन 
है । इसीलिए जैन शास्त्रोंमें “स, शब्दः पुद्गलश्रित्र:” लिखा है 
उन्हीं चित्रोंको जन भाषामें शब्द वर्गणा कहत हैं,। 


न्याय दर्शन 


पटदर्शनोंमें एक यही दशन ऐसा है. जिसको कट्टर इंश्र्ववादी 
समझा जाता है । अतः अब इस दर्शनका विचार करते हैं (गी० 
रहस्थके प्र १५ में लिखा है. नेयायिक दो प्रकारके हैं। एक ईश्वर 
वादी तथा दूसरे अनीश्वरवादी (अनीश्वरवादी नेयायिकके विषय 
में एक कथा प्रचलितहे जब वह विद्वान अन्तिम श्वास ले रहाथा तो 
लोगोंने उससे कहाकि-अब तो इंश्वर ईश्वर जपो तो उसने उत्तरमें 
पीलव: प.लब. कहना शुरू कर दिया। परन्तु हमें यहां इस 
पर विचार नहीं करना है अपितु ऐतहासिक दृष्टिसे पहले सुज्नों 
का ही विचार करना है । रुत्नोके विषयर्में सृष्टिवाद और ईश्वर में 


( (४६४ ) 


मुनि रतनचन्दर्जा शवावधानी लिखते हैं कि न्यायदर्शनमें जो 
इंश्वरका कथन हे वह सृत्रकारका अपना मत नहीं है। अ्रपितु 
उन्होंने दूसरके मतका उल्लेख मात्र किया है । 


न्यायदश नकार गौतमऋषिने ख॒तनत्र रूपसे अपनी निजी 
मान्यताके रूपमें ईश्वरको स्वीकार नहीं किया है परन्तु चोथे 
अध्यायके पहले आहिकके १६ बें सत्रमें अन्यवादियों द्वारा स्त्रीकृत 
इंश्बरका उल्लख किया है और अभाववादी, शून्यवादी स्वृभाववादी 
इन सब वादियोंकी मान्यतायें तीन २ चार २ सतन्रोंमें दिखलाई 
साथ ही इश्वरवादी की मान्यता भी तीन सत्रों में बतल्लाई है । 
सन्नका शीर्षक बनाते हुये अवतरणके रूपमें भाष्यकार वात्स्यायन 
भी यहीं कहते ह कि 'अथापर आह' अथात्‌ अभाववादीकी ओर 
से अपनी मान्यता बता देने के पश्चात अपर अथोत्‌ इंश्वरवादी 
कहता है कि--- 


ईश्वरः कारण पुरुषकर्माफल्यदशनात्‌ (न्या०सू०४।१।१६) 
न पुरुषकर्माभावे फलनिष्पत्तेः | (न्या० सू० ४।१।२०/ 
तत्कारित्वादहेतुः । (न्या० सू० ४।२१) 


अर्थ, मनुध्यक! प्रयत्न निष्फल न जाने पाये इसलिये कर्मफल 
प्रदाताक रूपमें श्वरका कारण मानना आवश्यक है । 


दूसरा बादी शंका करता हेकि--ऐसा माननेसे तो पुरुष कर्मके 
बिना भी फल्की प्राप्ति होगी. कारण कि इंश्वरकी इच्छा नित्य है। 
इंश्वरवादी उत्तर देवा है कि पुरुषकर्म भी तो इंश्वर प्रेरित 
ही होता है श्रतः तुम्दारा यह हेतु हेत्वाभास है, अर्थ साधक 


नहीं है । 


हि] 


( ४६६ ) 


इंश्बरकों कमंफलके रूपमें स्त्रीक्षर करने वाले इश्वरवार्दा वे 

ऊपर कहे गये तीन सत्रोंकी गोतम मुनिने अपने न्याय दश नमें 
स्थान जरूर दिया है परन्तु वे दूसरे की मान्यताके रूपमें हैं. अपनी 
मान्यता के रूपमें नहीं। इससे यही कहा जा सकता है कि 
पतंजलिमुनिके समान गोतमने इश्वरवाद को स्वीकार नहीं किया है 
कपिलके समान निपेध भी नहीं किया हे और कणादके समान 
इस सम्बन्ध कुछ भी न कहनेके लिय मीन भी नहीं रक्‍्खा है । 
हां दूसरकी सान्यताको अपने सन्दभमें सात्र स्थान दिया है यह 
मान्यता भाष्यकार तथा टीकाकारोंकोा इष्ट हं'नेके कारण श्रन्यथा 
कहिये कि अपनी मान्यताके सम्बन्धर्मं अनुकूल एवं समर्थक 
मालूम होनेके कारण भाष्यकार तथा टीकाकार दोनों ही ने गौतम 
महर्पिके अपनी निजो सूत्रोंके रूपमें उनपर अपनी ओरसे गहरा 
छाप लगादी हे । भाष्यकार वात्स्यायनने सज्के बिना भी स्व॒तन्त्र 
रूप में अपने न्याय भाष्यमें इश्वरका स्त्ररूप इस प्रकार प्रदर्शित 
किया है । 


' गुणविशिष्टमात्मान्तरमीश्वरः । तस्यात्मकल्पात्‌ कल्पा- 
स्तरानुपपत्तिः । अधममिध्याज्ञानप्रमादहा-या धमज्ञान- 
सपाधिसंपदा च विशिष्टपात्मान्तरपीश्वरः तस्य च घर 
समाधिफल मणिमाध्ष्ट विधमेश्यय॑ संकल्पानुविधायी 
चास्य धर्म: प्रत्यात्यवृत्तीन्‌ धर्माधमसंचयान्‌ प्रथ्व्यादीनि 
च भूतानि प्रवतेयति ; एवं च स्वकृत/भ्यागमस्यालोपेन 
निर्षाण प्राकाम्पपीश्वरस्थ स्वक्ृतकर्म फल वेदितव्यम | 


अर्थ गुण विशेषसे युक्त एक प्रकारका आत्मा ही इंश्बर है | 
ईश्वर आत्मतत्व से कोई प्रथक वस्तु नहीं है। अधम मिशथ्याज्ञान 


( ५६७ ) 


तथा प्रमाद उसमें बिलकुल नहीं हे इसके विपरीत धर्म.ज्ञान तथा 
समाधि सम्पदा से वह पूर्णतया युक्त है! अथोन्‌ धर्मजझ्ञान और 
समाधि विशिष्ट आत्मा ही वास्तव इंश्वर है। धर्म तथा समाधि 
के फलस्वरुप अशिमा आदि आठ प्रकार का ऐश्वर्य उसके पास 
है ईश्वरकों धर्म संकल्प माज्रसे उत्पन्न होता है किसी प्रकारकरे 
क्रियानुष्ठानसे नहीं । ईश्वरका वह धर्म ही प्रत्येक आत्माके घर्मा_ 
धर्म संचयकों तथा प्रथिवी आदि भूतोंकों प्रवतोताहैं--अथोन 
प्रवृति कराता हे इस प्रकार म्वीकार करने से स्वकृताभ्यगमका 
लोप न होकर इंश्वरकों सृष्टि निर्माणादि कार्य स्वकृत कमंका फल ही 
जानना चाहिये । 


ब्रह्म का खण्डन ओर ईश्वरका समथन 

7३ ब्रह्मका खंडन और इंश्वर का समर्थन करते हुए 
कहते है. कि-- 

“न तावदस्य बुद्धि विना कश्रिद्धर्मो लिड्रभूतः शक्‍य 
उपपादयितुम्‌ बुद्धयादिभिश्वात्मलिड्ज निरुपा ख्यपीश्वर॑ प्रत्य- 
ज्ञानुपानागम विषयातीतं कः शक्कः उपपादयितुम्‌ | स्वकू- 

रे ५ रे 
वाभ्यागमल्नोपेन च प्रवतंमानस्थास्य यदुक्क प्रतिषेध जात॑। 
अक्रम निपित्त शरीरसगे तत्सव प्रसज्यरे । 

अर्थ--बुद्धिके अतिरिक्त और कोई घमम इंश्वरकी उपपत्ति या 
सिद्धि करनेमें लिक् हेतु नहीं बन सकता | त्रक्ष तो बुद्धि आदि 
धर्म माने नहीं जाते, फिर बतलाइये प्रत्यक्त, अनुमान और आगम 
के स्ेथा अविषय भूत बद्यकी कोन सिद्धि कर सकता है। तथा 
उसमें स्ष्टिजनक स्वकृतधर्सरूप कमंका अभ्यागस स्वीकार नहीं 
किया गया फलूतः अकमंनिमित्तक शरीर सर्गकी सान्यतामें जितने 


( *ई८ ) 


दोष आते हैं वे सब दोष यहां ब्रह्म रष्टिमें भी ज्योंके त्यों उपस्थित 
होंगे उनका परिहार केसे हो सकेगा ! 

भाष्यकारका आशय क्या हे ? पाठक ऊपरके उद्धरणोंसे 
बहुत कुछ समभ गये होंगे ? भाष्यकारके माने हुए इंश्वरमें बुद्धि 
स' कल्प आदि होनेके कारण संकल्पसे सशष्टिजनक धर्मरूप कर्म 
उत्पन्न होता है और उसके द्वारा सृष्टि निर्माणका कार्य सम्भव 
बनाया जाता है । परल्तु त्रद्ममें तो बुद्धि संकल्प आदि कुछ भी 
न होनेसे सृष्टिजनक कर्म नहीं उत्पन्न हो पाता है । फलतः सृष्टि 
निर्माण भी सर्द सेथा असंभावित ही बना रहता है। तथा 
ब्रह्मको जाननेके लिए कोई प्रमाण भी नहीं हे अतः प्रमाण बहि- 
भत ब्रह्मके कोन बुद्धिशाली मान सकता है ? इस प्रकार ब्रद्मवाद 
को पराजित करनेके लिए ईश्वरब|[दका विस्तार शुरू हुआ। भाष्य 
कारकी तरफसे ईश्वरवाद पर इस भांति स्वीकार सचक छाप 
लग जानेसे न्याय कुसुमांजलि. न्याय वार्तिक, न्यायमञ्जरी, न्याय 
कंदल्ली आदि अनेकानेक न्याय प्रन्थोंमें इश्चवर्वाद अधिकाधिक 
पल्लबित होता चला गया | आपके इस कथनकी तुष्टि स्व दर्शन- 
सग्रहसे भी हाती है । वहां लिख! है कि-- 


एवं च प्रतितंत्र सिद्धान्त पिदंपरमेश्वरप्रामाणय॑ संग्रहीत॑ 
भवति | 
अथोन्‌ू--इस श्रकार प्रतितंत्र सिद्धान्त द्वारा सिद्ध परमेश्वर 
संग्रहीत होता है ; 
दृश न दिग्द्शनमें राहुलजी लिखत हैं. कि-- 
अक्षपादने इश्वरकों अपने ११ प्रमेयों नही गिना है। (१) 


ओर न कहीं उन्‍्हाने साफ कहा हे कि इंश्वरकों भी वह आत्माके 
अन्तरगत मानते हैं। ऊपर जो मनको आत्माका साधन कहा है 


( ४६६ ) 


उससे भी यही साबित होता है कि आत्मासे उनका मतलब जीब 
से है। अपने सार दश नमें अक्षपादका ईश्वर पर कोई जोर नहीं 
है| और न ईश्वर वाले प्रकरण को हटा देनेसे उनके दुर्शनमें 
कोई कमी रह जाती है । ऐसी अवस्थामें न्याय सत्रोंमें यदि क्षेपक 
हुए हैं तो उनमें इन तीन सत्रोंको भी ले सकते हैं. । जिनमें ईश्वर 
की सत्ता मिद्धकी गई है । ढा० सतीशचंद्र विद्याभूषणने जहां 
न्याय सूत्रके बहुतसे भागकों पीछेका क्तपक मान लिया है फिर इन 
तीन सुत्रोंका क्षपक होना बहुत ज्यादह नहीं है” । 
अर्थात--अ।पके मतमें य तीन सूत्र जिनमें ईश्वरका कथ न है 
प्रज्षिप्त है । हमारी अपनी धारणा यह है कि इंश्वरका अर्थ पर- 
मेश्बर नहीं है अपितु मीमांसाका अपूर्ण तथा औैशेषिक का श्रद्ृष्ट 
ही न्याय दश नका ईश्वर है । क्योंकि संपूर्शंदर्शनकों यदि विचार 
टप्रिसे देखा जाय तो यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि न्‍्यायदर्शन 
में भी इंश्वर्के लिए कोई स्थान नहीं हे, उसके निम्न कारण हैं। 


(१) प्रमय न्‍्यायाचायने जब प्रमेय गिनाय ता उनमें इंश्वरके 
लिये कोई स्थान नहीं रखा । इससे सिद्ध होता है कि गौतममु नि 
की हृष्ट्रिमं इंश्वर प्रमय नही हे अथाोन न तो वह ज्ञानका विषय है 
ओर न उसका तत्व जाना जासकता है । बादके नेयायिकोंने भाष्य 
आदि में आत्माके अन्तरगत ही ईश्वरकों माना है. इसलिये न्याय 
दर्शनमें आत्माका क्‍या स्वरूप हे यह जानना आवश्यक है| 
अतः हम उसका वर्शान करते हैं । 


नोट--प्रमेय १२ हैं, प्रमा विषयत्वं | अथवा यो, अथः 
तस्व॒तः प्रमीयते तत्प्रमेयम्‌ ॥। 


अ्रथोत--जो ज्ञान (बुद्धि) का विषय हो या जिसको तत्वतः 
जाना जाय वह प्रमय है । 


( ४७० ) 


श्रीमान पं० हरिदतत जी शर्मा त्रिवदी अमृतसरने रहस्य 
लहरी नामसे ईश उपनिषद्का भाष्य किया है उसमें आप लिखते 
हैं कि “ईश्वरः कारणम” तत्कारित्वाद हृतुः ॥११॥ इन सूत्रोके 
बात्य्यायन भाष्यमें इश्वरका अर्थ जीव विशेष किया है। 


वहां लिखा हे कि “नात्म कल्पादन्यः कल्पाउस्ति” अर्थान 
जीव वर्गसे भिन्न बर्गका कोई इश्वर विशेष नहीं है किसी याग 
आदि सामथ्यसे धर्म ज्ञान वेराग्य जिसमें सबसे अधिक होगया 
है उसीसे यह सब व्याप्त है अतः उसी योगीश्वर जीव के अपणश 
कर भाग करा 'ईशावास्य' इस अ्तिका यह अभिप्राय है' अतः 
यह सिद्ध है कि न्याय देश नमें तथा अदिकरवांगमय् मुक्तात्माओं 
को ही परमात्मा, ब्रह्म इश_ आदि नामोंस संबाधित किया है । 


आता 


न्यायदश नकी आत्मामें तथा अैशेषिक की आत्माम कुछ भी 


भद नहीं है । अथान दोनों दर्शनोंमं आत्माका स्वरूप एकसा हे । 
न्यायका सिद्धान्त है कि-- 


शरीरेन्द्रिय बृद्धिभ्यः पथगात्माविश्नभ्ु वः ॥ 

अथान--शरीर इन्द्रियबुद्िस प्रथक आत्मा हे ओर विभु हें 
तथा नित्य है । यहाँ प्रश्न यह उपस्थित होता है कि जब आत्मा 
विभु है तब यह शरीर से संबंधित केसे है । इसका उत्तर नैया- 
ग्रिक देते हैं कि-- 


हि 
“पूवकृत फलानुचन्धात्‌ ।” 
अथ।त्‌-पूर्वकर्मानुसार यह शरीर धारण करता है। इनका 
कहना है कि शरीरके साथ सम्बन्ध हान पर भी आत्म।का विभु- 
पना बना रहता हे । यहां विभुका अथ सचव्यापक् नहा है । नेया- 


( ४७१ ) 


यिक आत्माकों जड़ पदार्थमिं वयापक नहीं मानते। अतः यहां प्रश्न 
हाता है कि जीव एक हैं या अनेक इसका उत्तर ये लोग देते हैं कि 


“जोवस्तु प्रतिशरीर भिन्नः |” 
अथोत-- प्रत्येक शरीरका जीव भिन्न भिन्न है । सूत्रकारने 
नर ञऊ 
इच्छा, द्वेप, प्रयत्न. सुख, दुःख ओर ज्ञान ये आत्माके चिह्न बत- 
जे है. प हट 

लाए है। य सब गुण ओपाधिक हैं, आत्मा स्वभावसे न चैतन्य 
न ज्ञानवान । 

अतः इन ओपाधिक गुणोंके नाश होनेका नाम ही इनके मत 
में मुक्ति है | श्री ह्षने, नप धर्म लिखा है कि-- 


बा 

मुक़य यः शिलात्वाय शासत्रमचे सचेतसाम्‌ | 

गौतमस्त्वर्थ वत्येव यथानित्य स्तथैव सः ॥! 

अधथान-- मोक्षमें जीबॉका पत्थर बनानेके लिए जिसने न्याय 
शाश्र बताया है. बह नामसे ही गातस नहीं है ' अर्थात यह गोतम 
नाम उसका साथक है। अतः यह सिद्ध है कि न्याय दर्शनका 
आत्मा इश्वर नहीं हो सकता | तथा आत्माके दो भेद ( जीवात्मा 
ओर ईश्बर ) सूत्रकारने कहीं भी नहीं किये. यदि सूत्रकार को 
इंश्वरकी सिद्धि अभीष्र होती तो अवश्य उसको प्रमेयोंमें लिखकर 
प्रमेय १३ बनाते अथवा आत्माके ही दो भदों का जिकर करते । 
परन्तु उन्होंने ऐसा नहीं किया। अतः यह सिद्ध हे कि सूत्रकार 
को ईश्वरकी मन्यत। स्वीकार नहीं थी । 

(२) बुद्धि. सन्चकारने कहीं भी दो प्रकारकी बुद्धिका कथन 
नहीं किया है. किन्तु जब नवीन नेयायिकोंने ईश्वरकी कल्पना को 
तो बुद्धिको भी दो प्रकारका माना गया, एक अनित्य बुद्धि (ज्ञान) 
यह जीवात्माका है तथा दूसरी नित्य बुद्धि, यह ईश्वरकी है । 


( ४७5२ ) 


(३) न्याय और वेश षिक सेंमें कहीं भी ईश्वरके गुणोंका 
कथन नहीं है | यदि ये दर्शन इंश्वरकी सत्ता मानते होते तो-- 

जिस प्रकार अन्य द्रव्यों सामान्य ब विश प गुणोंका कथन 
किया हे इसी प्रकार इंश्वरके गुशोका भी होना चाहिय था । 
बादके विद्वानोंने इश्वरके आठ गुण माने है । उनमें पांच सामान्य 
ओर तीन विशेष गुण । 


सामान्यगुर विशेषगुण 
(१) संख्या (६) बुद्धि 
(२) परिमाण (०) इच्छा 
(३) प्रथक्त्व (३) प्रयत्न 
(४) संयोग 


(५) वियोग 


किन्तु सूत्रकारोंके सतमें ये तीनों ही विशषगुण ओपाधिक 
ओर नाशवान हैं। इससे भी यह सिद्ध होता है कि सूत्रकार 
इंश्वरकों नहीं मानते थे । 


(४) कारण ओर कार्य--नेयायिकां ने तीन प्रकार के कारण 


माने हैं | एक समवाग्रिकारण (०) अ्रसमव।यिकारण (३) निमित्त 
कारण । 


इनमें समवायि कारणता द्रव्य हाता है, इसको हम उपादान 
कारण भी कह सकते हैँ | तथा अससवायि कारण गुण औरकर्म 
होते हैं | अतः दोनों कारणोंमें से ईश्वर हे सहीं अब शेष रहजाता 
है निमित्त कारण, ईश्वरको जगतका निर्मित्तकारण ही माना जाता 
है। यह निमित्त कारण भी दो प्रकारका है एकमुख्य दृ सरागौण । 
जैसे कुम्हार घटका मुख्यनिमित्तकारणरह तथा दस्डचक्र शआदि गौण 


( ैंछ३े ) 
कारणका लक्षण नेयायिकों के यहाँ हे 


अन्यथा सिद्धिशन्यस्य, नियतापू् वर्तिता। 
कारणत्वं भवेत्तस्य, त्रेंविध्यंपरिकीतितम्‌ |॥ 


अथान--श्रन्यथा सिद्ध न हाकर कारयसे नियत पृषवर्ती हो 
वह कारण हे ।यहों अन्यथा सिद्ध भी समझ लेना चाहिये 
अन्यथा सिद्ध उसको कहते हैं जिसका कार्यके साथ साक्षात 
संबंध न हो । इसके पाँच भेद हैं.इनमें तीसरा अन्यथा सिद्ध विभु 
अधात व्यापक पदार्थ माना गया हैं। जैसे आकाश, काल, दिग 
आदि. य कायक लिय कारण नहीं मानेजात क्योंकि ये विभु ओर 
नित्य होनेसे सम्पूर्ण कार्यके साथ इनका समान संबंध है | अतः 
ये भुख्य कारण नहीं माने जाते । 


कर्मफल प्राप्तिक लिये बेदिक दूर्शनकार अपूर्व अथवा अरृष्ट 
को कारण मानते थ जैसाकि मीमांसाने अपूर्व और बेशेषिकने 
अरष्ट मादा है, दोनोका अर्थ एक ही है। अतः उल्ती अपूबंको 
न्यायमें इंश्वर कहा गया है । यही प्राचीन भारतीय दाशंनिकोंकी 
मान्यता थी। अथवा हो सकता हे न्याय दर्शनकी रचनाके समय 
अपूब के स्थानमें इश्वरकी कल्पना अंकुरित हो गईद्टे हा और उसीका 
उन्होंने उल्लेख कर दिया हो | जो कुछ भी हो यह स्पष्ट है कि उस 
समय तक भी इंश्वरका सृष्टिकताका स्थान प्राप्त नहीं हुआ था । 
यह सबंतन्त्र सिद्धान्त है। 

तथा यह भी सिद्ध है कि उस समय तक “अपूर्ब, अरृष्ट, और 
इंश्वर | एकार्थ बाचक शब्द थे। इनका अर्थ था कर्मफल प्रादातू- 
शक्ति | न कि द्रव्य विशेष । उसके पश्चान्‌ इसी शक्तिकों जो कि 
जड़ थी, एक चेतन्य द्रव्यका रूप दिया गया है। यह्‌ कार्य सूत्र 


( इईैंड४े ) 


प्रन्थोकी रचनाके बहुत काल पश्चात पंडितोंने किया हे । परन्तु 
वात्यथायन भाष्यके अनुसार जिसका प्रमाण हम इसी प्रकरणम 
दे चुके हैं । मुक्तात्मा का नाम ही इश्वर हे। जो कि हमें अभीष्र 
हे ही । 


तथा च. “ईश्वर: कारणम” यह सूत्र पूर्व पक्षका है इसका 
उत्तर सूत्रकारने दिया है कि इईश्वरका फलदाता माना जायगा तो 
बिना कर्मके भी फल्की प्राप्ति होगी । क्योंकि इश्रग्वादियोंके मत 
इंश्वरकी इच्छा व क्रिया आदि नित्य है । अतः जीवको नित्य ही 
फल मिलना चाहिए--. मं 


यह उत्तर अत्यन्त सारगर्सित है । इसका भाव है कि ईश्वरकी 
इच्छा आदिका नित्य मानागे तब ता बिना कर्माके फल प्राप्त हो 
सकेगा । और यदि उसकी इच्छा क्रिया आदिको क्षणिक मानाोगे 
तो इंश्वर विकारी व परिणमन शील हो ज्ञायगा । पुतः बह साथधा- 
रण जीवकी तरह बद्ध जीव ही सिद्ध होगा | अतः इश्वर कर्मफल् 
दाता नहीं है, यदि इंश्वरवादी कहे कि ' तत्कारित्वात" अथान 
इश्वर ही कर्म कराता है. तो यह “हेतु” तो दुष्ट हंतु है । क्‍योंकि 
इंश्बर तो कर्म कराय ओर उसका फल विचार जीव भोगें यह्‌ 
कहांका न्याय है । अतः गोनस मुनि कहते हैं कि ईश्वरकी सिद्धि 
नहीं हो सकती । यदि इस सूत्रका उपरोक्त अर्थ न किया जाथ तो 
इश्बर अन्यायी. क्र. अत्याचारी सिद्ध होगा | क्‍योंकि वह पर- 
न्त्र जीवोंको व्यथ ही फल देता है | जब इश्वर कम कराता है 
तो फल भी उसी करानेवाले ईश्वरको मिलना चाहिय ।“आस्तिक- 
बाद” कारने इस सूत्रका विल्कुज् विपरीत अर्थ किया हे | दस पर 
कर्म फल प्रकरणमें बिचार करेंगे। 


>> पी-- 


( ४एएं ) 
आस्तिक और नास्तिक 


( लेखक--श्रीगोपाल शास्त्री, दशनकेसरी, काशी विद्या पीठ ) 

संस्क्रतवाइमयके परिशीलनसे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
प्र।चीन ससयमे इश्वर मानने या न सानने बालोंके लिये आस्तिक 
नास्तिक शब्दका प्रयोग नहीं था क्योंकि ईश्वर शब्दका प्रयाग 
परमेश्वर-अर्थमं इधर अ।कर बहुत अवाचीन समय से संस्कृत 
साहित्यमें प्रयुक्त पाया जाता है । 

यद्यपि यह इतिहासका विपय हे तथापि इतना यहां कह देना 

+ 4 बे रु कर ८ 

अग्रासब्षिक न हांगा कि पोराणिक कालमें आकर शव सिद्धान्त 
में शिवके लिय जो इश्वर शब्दका प्रयाग था वही पौराणिक काल 
ञ क्र हः 6५ ५ थ ८5 
के बाद इधर आकर शव धर्म दवरा भारतीय संस्कृतम प्रविष्ट हो 
गया है. एवं शन; २ परमसश्बर अर्थमें भी खूब प्रचलित हो गया है 
अब कोई एसी पुस्तक नहीं जिसमे ईश्वर शब्दसे परमश्वरका 

न लिया गया हा। इसकी पुष्टीके लिय थाड़ेस प्रमाणोंका 
संग्रह करना उचित प्रतीत होता है । 

पाणिनीय व्याकरणका सूत्र है-- 

“अस्ति नास्ति दि्टं मतिः' 
उसीसे अस्ति-नास्ति शब्द सिद्धहात है उसके टीका कारोने-- 
३ ९ 
अस्ति परलोक इस्येव॑ मतियस्य स आस्तिकः १ तथा 
कं ए न 
नास्ति परलोक इत्येवं मतियस्य स नास्तिकः 


अथाव जो परलोक माने वह 'आस्तिक' ओर जा न माने वह 
'नास्तिक' नकि जो ईश्वरकों माने वह 'आस्तिक' ओर जो न माने 
बह 'नास्विक। एसा ही अर्थ दशनिक दृष्टि वालोंके अतिरिक्त सब 
साधारण जनताके लिय वेद्‌-कालमें भी प्रसिद्ध था। यह कठाप- 


( £४७६ ) 


निषद्से प्रतीत होता है जब नचिकेता यमसे तीसरा वर मांगता 
है' तब यही कहता है कि -- 


“येय॑ प्रेतेविचिकित्सा मनुष्य धस्तीत्येके नायमस्तितिचेके | 
एतद्विद्यामनुशिष्टस्तवयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ||” 
अथोत्‌ू--मरनेके पश्चान आत्मा रहता है, ऐसा एक आस्तिक 
पक्ष वाले कहत हैं. नहीं रहता है ऐसा दूसरे नास्तिक पत्षवाले 
कहते हैं । हे यमराज? में आपके द्वारा अनुशासित होकर यह 
जान जाऊं कि इन पत्षों में कोन पक्ष ठीक है यही उन वरोंमें से 
तीसरा वर है ” इत्यादि | 
इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि वदिक काल में परलोक मानना 
न मानना ही आस्तिक नास्तिकका व्यावहारिक शअ्र्थ था । 


मनुने तो वेदकी निन्‍दा करने वालका नास्तिक कहा हे। 
(नास्तिकों वेदनिन्दकः) औरभी, पाणिनीय सूत्रोंमें इश्वर शब्दका 
प्रयोग “अधिरीश्वर १।४८७ स्वामीश्वराधिपतिः २।३।३६, यस्माद- 
थिक यस्यचेश्वर बचनं तत्नसप्तमी २६।६। इश्वरतासुनकसुनों ३४ 
१३ तस्थेश्वर: 6११४२ इत्यादि सूत्रोंके उदाहरणों में इश्वर शब्द 
स्वामी श्र्थमें ही प्रयुक्त होता है। पतंजलीके उदाहरणोंमं इश्वरका 
अथ राजाभी पाया जाता है जैसे-- 


(तद्यया लोक ईश्वर आज्ञापयति ग्रामादस्मान्मनुष्या 
आनीयन्तापिति | 

राजा आज्ञा देता है कि इस गांवसे मनुष्योंको ले जाओ- 
इत्यादि उदाहरणोंसे ईश्वर शब्दका राजा श्रर्थ होता है । 


इस अ्रवस्थामें इश्चर शब्दके परमेश्वर अर्थंमें प्रयुक्त होनेसे 
पहले ही दर्शन सिद्धान्तोंके आाविष्कता दार्शनिकों की दृष्टिमें ईश्वर 


( ४७७ ) 


सानने बाला आस्तिक और उसका न मानने बाला नास्तिक,यह 
अथ हो सकता है। ऐसा केसे कहा जा सकता है, जब उसकी 
उत्पत्ति एवं स्थिति 'ईश्वर मानने वाले आस्तिक और नास्तिक 
इस भावमें आस्तिक-नास्तिक शब्दोके प्रयुक्त होनेके पहले ही सिद्ध 
हो चुकी है! इसी कारण ज्ञात होता हे कि वशेषिक ( कणाद ) 
सांख्य (कपिल ओर पूर्व मीमांसक (जैमिनितने अपने २ दरशंनों 

श्वरका उल्लेख तक नहीं किया | नेयायिक गौतमने तथा योगी 
पतंजलिने क्रमशः 


५ छः 
“इखरः कारण पुरुष कर्पाफल्य दशनात्‌ँ 
व रे रे विशेष 

“कु श कम विपाकाशयरपरासृष्ट: पुरुष विशेष ईश्वरः 

इस तग्द आलुषन्निक ईश्वर शब्दक। प्रसन्न उठाया है। इन 
सून्नोंम परमेश्वरा्थक ईश्वर शब्दके प्रयांगसे इसकी पाणिनिसे 
प्राचीनता भी विचारणीय है तथा महाभाष्यकार पतञ्नलि ओर 
योग सूत्रकार पतछलिकी अभिन्नना भी विचारणीय है। 

व्यासजी के ब्रह्मसूत्रोंमे ता नहीं किन्तु उनकी श्रीमद्भूगवद्‌- 
गीतामे इंश्वर शब्दक! प्रयोग कहीं राजा अथर्मे, कहीं परमेश्वरमें 
दोनों तरहका पाया जाता है जैसे-- 


/ईश्वरो 5हमह भोगीसिद्धो 5हं वलवान्सुखी 

यहां ( मालिक ) राजा अथर्मे-- 

“इंश्वरः स्व भूतानां हदेशेएज न तिष्ठति” 

यहां परमेश्वर अथरमें, यह विचारणीय है। वस्तुतः देखा 
जाय तो इनके सिद्धान्तोंमें ईश्वर कुछ आवश्यक वस्तु नहीं दीखता। 

कणादते अपने छः पदार्थेके ज्ञानस-- 


( ८ ) 


धम पिशेषभ्रद्नतादू द्रव्यगुण कर्म साधान्य विशेषभ्रत्त- 
और | & र्धा 
तादू द्रव्यगुण कर्म सामान्य विशेष समवायानां पदार्थानां 
0 «५ ञ् 

साधम्म व धर्म्यस्यां तत्वज्ञानानिः श्रेयसधिगमः (११४ ०) 

इस सूत्रसे मुक्ति की प्राप्ति बतलाई है -(इस सूत्र अभाव 
नामक सप्तम पदार्थका उल्लेख नहीं हे) और गोतमने अपने सोलह 
पदार्थकि तत्व ज्ञानसे-- 

“प्राण प्रमेय संशय प्रयोजन दृष्टान्त सिद्धान्तावयव- 

0 05 

तकनिणयवादजल्पवितणडा हेत्वाभाम चछलजातिनिग्रह- 
स्थानानां तल्वानान्निः श्रेयसाधिगम/” (१।१॥१) 

इस सूत्रद्वारा मुक्तिक' उपाय बतलाया कपिलने प्रकृति पुरुष 
के भेदेज्ञान से-- 

“दृष्टवदानुअविकः सह्य विशुद्धन्नयातिशय युक्त! तद्वि- 
परीतः श्रेयान्‌ व्यक्ताव्यक्नज्न विज्ञानात्‌ (का० २) 

तथा पतञ्जल ने भी-- 

चित्तवृत्तिनिरोध “योगश्वित्त वृत्ति निरेधः 

तदा द्रष्ट्स्वरूपेप्वस्थानम्‌ (१३) 

आदि से माक्ष-प्राप्ति बतलाई है | इसी प्रकार अमिनिने घर्मा- 
नुछ्ठानस नित्यसुख रूपी मोक्षकी सत्ता मानी हे | इेश्वरका पूर। 
उपयोग तो इन दार्शनिकोंके सिद्धान्तोंमें आता हा नहीं । 

आगे चलकर भाष्यकारों तथा अन्यान्य टीकाकारोंके साथ 
है। अन्यान्य गंथकारों (न्याय कुसुमाश्ष्कार इश्वरानुमानचिन्ता- 
मणिकार! ने वशाषक ओर न्‍्यायदशनमे इंश्वरका प्रवेश प्रत्य- 
ज्ञतः कर दिया है, किन्तु मीमांसा ओर सांख्यमें तो आगे चलकर 
भी किसी पन्थमें प्रत्यक्ष इश्वर-सिद्धि का उल्लेख नहीं है। 


( (७द ) 


यहां एक बात विचारणीय प्रतीत होती है। वेशेषिक और 
सांख्यमें शड्भुराचायंसे पहले ही कोई कोई दार्शनिक ईश्वरकों 
निमित्त कारण मानकर इनके मिद्धान्तोंमें भी इश्वरका प्रवेश करा 
चुके थे, क्योंकि वेदान्तसूत्रके ल सूत्रोंम जहां सांख्य ओर बशे- 
पिक मतके-- 


रचनानुपपत्तेश्व ( २२२१ ) 

इत्यादि सूत्रों द्वारा प्रधान और परमाणु स्वाभाविक प्रवृत्ति 
मानने वालोंका खंडन है. वहां प्रधान कारणबादी 'और परमाणशा 
कारण वादी की ही हेसियतसे जगत्तका कारण केवल प्रधान 
(प्रकृति) 52288 हो सकता । उनमें य दोष है. इत्यादि वातें 
दिखाई गई हैं। और उन सूत्रों से किसी भी प्रकार यह सिद्ध 
नहीं हो सकता कि सांख्य और वेशेषिक सिद्धान्तोंमें भी इंश्वरका 
प्रवेश है । | 

परन्तु. आगे चलकर, बोड्मतंके खंडन कर देने पर भा 
पशुपति ( माहेश्वर दर्शन ) मतके खंडनमें-- 

'पत्युरमापज्ञम्यात्‌' 

सूत्र पर शद्भराचार्यजी भाष्य करते हुए कहते हैं--- 

केचित्तावत्सांख्ययोगाव्यया अ्यात्‌ कल्पयन्ति प्रधान- 
पुरुषयो। अधिष्टाता केवल निमित्तकारणमीश्वरः इतरेतर 
विलक्षणाः ग्रधान पुरुषेश्वरा इति तथा वेशेषिकादयोपि- 
के चित्‌ कथश्वित्सप्रक्रियानुसारेश निर्मित्त कारण ईश्वर इति 
वण्यन्ति' 

अथोतन “कोई कोई सांख्य योग-सिद्धान्तका आश्रय लेकर 
प्रधान पुरुषसे बिलक्षण उदका अधिएता जगग़का केवल निर्मित 


(६ ८० ॥ 


कारण ईश्वर मानते हैं ओर कोई २ बेशेषिक प्रक्रियाके अनुयायी 
भी अपनी प्रक्रियाके अनुसार इश्वरकों जगतका निमित्त कारण 
मानते हैं इत्यादि” इससे इतना तो स्पष्ठ है कि सांख्य और बेशे- 
षिक प्रक्रियाके मूलमें इश्वरका स्वीकार नहीं था । 

इतना होने पर भी आगे आकर कुद्ड लागोंने इश्वरका प्रवेश 
उनमें करा दिया हे । ऐसे ही. मीमांसकों में भी कुछ लोगों ने 
मीमांसामें यह कहकर ईश्वरका प्रवेश कर दिया है कि कर्मोको 
ईश्वरको समर्पित कर देनेसे मुक्ति हो जाती है"इत्यादि-- 

'सो5यं धर्मोयदुद्द्य विहितस्त दृद्देशेन क्रियप[शस्त- 

हम] |. आप चः 
द्वेतुः श्रीगोविन्दापेणबुद्ध्या क्रियम।णस्तु निःश्रेयसहेतुः” । 
(न्यायप्रकाश, पृष्ठ २६७) अस्तु ! 

जो कुछ हा, पर मरी दष्टिमें, इन दर्शनोंके अ।धीन बेद-संहित। 
के यम, सूर्य, प्रजापति, अभि और पुरुष तथा उपनिषद्के ब्रह्म. 
पुराणके इश्बर, वर्तमान समयक्रे ईश्वर. परमेश्वर. अज्ञाह. खुदा 
न रहें ता कुछ बिगइ़ता नहीं, क्योंकि बेदःन्त-दर्शन जिसके आगे 
इन सभी दशनोंके सिद्धान्त पीछे पड़ जात हैं) तो ब्रह्म, पुरुष,इश्वर 
चाहे जो भी कहिए सभीकी सिद्धिके लिय कमर कस कर ही बेठा 
है | संस्कृत दर्शनामें प्रम्थानत्रयीकी जो प्रथा है. उसका ध्यान न 
रहनेसे ही य सब विवाद खड़े होते हैं । चम्तुतः भारतीय दर्शनोंमें 
दाशनिकाोने शाखारुन्धती न्‍्य,य' से अपने अपने विचारोंको व्यक्त 
किया है, मूल सिद्धान्तम किसीका किसीस भी विरोध नहीं है । 
जिसकी हरष्टि (दर्शन) में जो वस्तु अवश्य प्राप्त थी उसने उसकी 
व्यख्या की और उसीको प्रधानता दी। अन्यान्य पदार्थोकों उसने 
अभ्युपगमवादसे अपने दशनके विषयोमं गोण मानकर स्वीकार 
या खंडन किया है। इससे यह सिद्ध नहीं होता कि बह पदार्थ 
सब्रथ। सान्‍्य नहीं है । 


( र८१ ) 


इसका आशय केवल यहां होता है कि उस दर्शनके सिद्धान्त 
में उस पदार्थकी आवश्यकता नहीं है. क्योंकि संस्कृत शास्त्रोंको 
'यत्परः शब्द: स शब्दार्थ हीकी शेली मानी गई है । यही बात 
विज्ञान मिल्ञुने भी अपने सांख्य प्रवचनकी भूमिकायें कही हैं-- 


“तस्मादास्तिकदर्शनेषु न कस्याप्यप्रामाएय॑ विरोधों वा 
स्वस्वविषयेषु सर्वध/मवाघत अभिरोधाच! 

अथोत--आ।स्तिक दर्शनोंमें अपने अपने विषयोंमें बाधाभाव 
ओर अविरोध हानके कारण किसीमें भी अप्रमाण्य ओर विराध 
नहीं है ।! तभी तो जैमिनिकी खास पूर्व मीमांसामें ईश्वरका उल्लेख 
नहीं है. बल्कि मीम/सक लोग तो 'किमन्तगंडुना ईश्वरण' कह कर 
इंश्वरका खंडन ही करते है। उनके विपयमें 'कर्मेति मीमांसकाः'-- 
उसी ही प्रसिद्धि & । हरि भद्र॒तूरिने भी पड़दशेन समुन्चय्में पूल 
प्रीमांसकोंकों निरीश्वर वादी ही बताया है । जैसे-- 

कु हे ८ न 

“जंमिनीयाः पुनः प्राहुः सर्वेज्ञादि विशेषणः । देवो न 
विद्यते कोपि यम्यपानं वचो भवेत्‌ ॥” 

अथात--जै मर्नाय मतके मानने वाल मीमांसक कहते हैं कि 
सवज्ञ, विभु नित्य इत्यादि विशेषणों बाला काई देव (ईश्वर) तो हे 
नहीं जिसका बचन प्रमाण मान लें ! 

कुम।रिल भट्टने भी कह। है कि-- 

4 ० पनन 4 

अथापि बेदहेतुत्वादू अद्गविष्णु महेश्वराः | 
७ [ध् (0 4 [4 
काम गवन्तु सर्वेज्ञाः सावेज्ं मानुपस्य किम ॥ 
वंदकी रचना करनेके कारण ब्रह्मा. विष्णु, और महेश्वर 


स्वज्ञ भले माने जायें, परन्तु मनुष्यकी स्ज्ञता क्रिस कामकी है । 
रत] १] कर. 
पर वेदान्त सूत्रमें बादरायणाचाये (व्वास) ने ईश्वर शब्दसे तो 


( #ंप्ए ) 


नहीं किन्तु दूसरे शब्दोंसे उस विषयके जैमिनि महिके विचारोंको 
पूरा पूरा व्यक्त किया है । देखिये निम्नाकित सूत्रोंका शाझ्ररसाष्य- 
“सक्षादप्यविरोधम्‌” जेंपिनि! (१२२६) 

“अम्पत्तरिति जैमिनिस्तथाहि द्शयति” (१7२॥३१) 
4६... व रह 65 8 रद न ब् !) 
अन्याथन्तु जंपिनिग्रश्नव्याख्यानाभ्पाप्रपिचके । 

(१।॥४।१८) 
“पर जैपिनिमरेसख्यलाद (8।३।१२) 


“ब्राह्मण जंपिनिरूपन्यासादिभ्य: (9४५) इत्यादि 

इत्यादि ऊपर कहा ही गया है कि प्राचीन समयमें ईश्वर 
मानने या न माननेसे आस्तिक-नास्तिक नहीं कहे जाते थ्र. किन्तु 
परलोक (पुन्जन्म) मानने न माननेके कारण आस्तिक-लास्तिक 
शब्दका प्रयोग होता था| जैसा ऊपर पाणिनी सूत्र (अस्वि नास्ति 
दिष्ठं मतिः)के टीकाकारोंकी व्याख्प्रमें तथा कठापनिपद के मन्ध्रों द्वार 
दिखाया गया है. और स्प्रति कालमें बेद मानने न माननेके कारण 

ग्री अआास्तिक ओर नास्तिक शब्दका व्यवहार था-ऐेसा दिखाया 

गया हैं । पर दाशंनिक परिभाषामें ता असदवादी ओर सदृवादी 
को ही उससे न|स्तिक ओर आस्तिक कहनेकी प्रथा प्रतीत होती # 
जैसा उपयुक्त पाणिनी सूत्रका यदि केवल सूत्रार्थ लिया जाय तो 
अथ होगा कि जा 'अस्त--सदवादका माने वह आस्िक ओर 
जो 'नास्ति--अ तदुवादका माने बढ नास्विक कहा जाता है 

छान्‍्दोग्य श्रतिने भी कहा है । 


“सदेव सोम्पेदमग्र आवीदेकप्रेवा टद्वितीयम 
“तद्ध्येक आहुरसदेवेदमग्रआपीदेकमंवरा द्वितीयम 
' तस्मादसतरसज्जाद ते इति” ( छा० ६।२।१ ) 


( #ं८३ ) 


अथोत--उत्पत्तिसे पहले यह संसार एक अद्वितीय सद्रप 
(आस्ति रूप) में थ। उसीका एक आचार्य कहते है कि यह संसार 
उत्पत्तिसे पहल असन (नास्ति) रूपमें था. इसलिये असत्‌से सन्‌ 
'अभावसे भाव) हाता है । इस प्रकार श्रुतिने तो उसको आर्तिक 
कहा है जो संसारके मूल कारण सतको स्वीकार करता है। और 
जा असनत (अमाव-शुन्य) से उत्पन्न सानता है उसको नास्तिक 
कहा है । गीतामें यही इस गकार कहा गया है-- 

“असत्यम प्रतिष्ठन्ते जगदाहुरनीश्वरम्‌ । 

अपरस्पर संम्भूतं क्रिपन्यर्काम हेतुकप्‌ ॥ 

इस नियमसे ता सिवा बोद्ध दर्शनके अन्य सभी / दर्शन जो 
अस्तिवादी (भावसे संसारकी उत्पत्ति मानने वाले हैं) आस्तिक 
कहे जा सकते है. क्‍योंकि चार्वाक्‌ दर्शन भी चार पदार्थोकी सत्ता 
(आस्तिकत्व) से ही सार जगत्‌ (जड़-चेतन) का परिशाम 
मानता हे। 

शंकराचायने भी अपने उपनिषद्भाष्य तथा शारीरिकभाधष्यमसें 
आस्तिक ओर नास्तिक शब्दका एसा ही अर्थ किया है। बे 
नास्तिक, वैनासिक इत्यादि शब्दोंसे वोद्धोंका आह्वान करते है 
क्योंकि वे ही लोग उत्पत्तिसे पहल जगतका अभाव मानते हैं-- 

“तथाहि-एके वेनाशिका आहुः वस्तुनिरुष यन्तो5- 

५ त गुर स्तर मी 

सत्सद्भावमात्र + + सद्भावमात्र प्रागुत्पत्तेस्तत्व॑ कथयन्ति 
० ७०५ दर 
वोद्धा: ( छा० ६।२।१ ) सोडद्ध वनाशिक इति बेनाशिक- 
त्वस्यसाम्यात्सवंबेनामिकलवसास्यात्‌ सब वे नाशिकराद्वान्तो 
नितरामुपेक्षि तव्य इति + + + तत्नेते त्रयो वादिनों 
भवन्ति केचित्‌ सर्वास्तित्ववादिन! केचित्‌ विज्ञानास्तित्व- 


( (८४ ) 


[ 

पात्रवादिनः अन्ये पुन सम्शुन्यत्व बादिनः ( वे? छ० 
शा० भा० २। २। ३८ /! | 

वस्तुतः देखा जाय तो बोद्ध दार्शनिक भी नास्तिवादी नहीं हें 
क्योंकि उनके भदोंम जो क्षशिक विज्ञानबादी योगाचार. क्षणिक 

44 +) न ० । ८5 

बाह्यास्तित्ववादी वेभाषिक और वाह्म[नुमेयत्ववा्दी सोच्रान्तिकके 
नामसे प्रसिद्ध है, वे तो अस्तिवादी ही है. । एक जो सर्व शूम्यत्व- 
बादी माध्यमिक हैं उनके मतमें भी शून्यताका अर्थ अभाव नहीं 
माना गया है । किन्तु पदार्थके स्व॒तन्त्र स्वरूपका अभाव माना 
गया है। जैसे-- 


तस्मादिह प्रतीत्य समुत्पन्नस्य स्वृतन्त्रस्थ स्वरूप- 
विरतातू स्वतन्त्रस्य रूपरहितो5थेः शुन्यताथे/”--“न सर्वा 
भावाभावो5थः ++ तस्मादिह प्रतीत्यसमुत्पन्नं मायावत्‌ 


'आयदेव. चतुर्थशतक. १०३७कारिकाकी चन्द्र कीतिव्याख्या) 

अर्थात्‌--' इसके लिये यहां प्रतीति मात्रसे उत्पन्न पदार्थाका 
स्वतन्त्र कोई स्वरूप न रहनेके कारण शून्वताका श्रर्थ है, वस्तुकी 
स्वतन्त्र सत्ताका अभाव. न कि सब भावोंका अभाव | इस कारण 
यहां प्रतीति मात्र तक उत्पन्न होकर रहने वाले पदार्थोकों मायाके 
समान समभना चाहिय. यह चन्द्रकीर्तिकी व्याख्याका तात्पय है । 
तभी तो अमरसिंहने अपने अमरकोष'में बुद्धदेवके नामोमें अठय. 
बादी' भी एक नाम लिया है। इससे ज्ञात होता है कि बौद्ध भी एक 
प्रकारके -अद्वेतवादी” ही हैं. अन्तर केवल इतना ही है कि वे वेद 
या वेद/न्त नहीं मानते जिससे स्मृति कालीन 'नास्तिको वेद 
निनदक: नियमानुसार वे नास्तिक ठहरते हैं | 

इसी ५कार चाबोक ओर जैन भी वेदकी निन्‍्दा करनेके ही 
कारण पंडित समाजमें नास्तिक शब्दसे प्रसिद्ध होगये हैं । परन्तु 


( ८४ ) 


यदि उपनिषद्‌ ओर पाणिनि सूत्रके टीकाकारोंके मतानुसार तथा 
बेद कालीन सर्व साधारणमें प्रसिद्ध 'पुरर्जन्म' को मानना न 
मानना ही 'आस्तिक नास्तिक' शब्दका अर्थ लिया जाय तो बौद्ध 
भी परम आस्तिक सिद्ध होते है । उनके सिद्धांतोंमं तो पुनर्जन्मकी 
बड़ी मयोंदा हे स्त्रयं बुद्धदेवने अपने अनेक जन्मोंकी पिछले घद- 
नाओंका वर्णन किया है। जिनका उल्लेख ललितविस्तर. बोधिचय्यों, 
बीधघिसत्वावदान कल्पलता प्रभ्ृृतबोद्ध प्रन्थोंमें विस्तृत रूप से है 

बोद्ध सम्प्रदायमें बुद्ध हो जाने वाले जीवोंकी पृवंजन्मकी 
अवस्थाका बोधि सत्वावस्था कहत हैं ओर उस बुद्ध जीवको पूर्य 
जन्मम बोधि सत्व कहते हैं । इससे स्पष्ट है कि बोद्ध सम्प्रदायमें 
पुनंजन्म माना गया है | शान्तरक्षित कृत तत्व संग्रहसे यह पता 
चलता है कि वेदकी निमित्त शाखामें बुद्ध देवको सबंज्ञ माना है 
इस शाखाको कुछ बोढ्ध प्रामाए्य मानते थे। इससे यह सिद्ध है। 
कि वेदकों आमाण्य मानने बाल बोद्ध भी थे । जैसा लिखा पाया 
जाता है--- 

“किन्तु वेदप्रभाणत्व॑ यदि युध्माभिरिष्यते | तत्‌ कि 
भगवतो मूढेः स्वज्ञत्व॑ न ग़म्यते” "निमित्तनाम्नि स्ज्ो 
भगवान सुनिसत्तमः | शाखान्तरेपि विष्पष्टं मुष्यते ब्राक्षणे- 
बंध: !! ५ 

अर्थान--“यदि वेदका प्रमाण मानना आपको अभीष्ट है तो 
हू मूर्खा, भगवान (बुद्ध, का स्वज्ञत्व॒ क्यों नहीं मानते ? निमित्त 
नामकी दूसर्स वेद्शाखाम बआाह्यण-पंडितोंके द्वारा भगवान सर्वज्ञ 
कहा गया हैं जो स्पष्ट हे अर्थात्‌ अब बंद प्रामाण्य मानने पर भी 
सर्वज्षत्व॒ स्वीकार क्‍यों नहीं करत ? इत्यादि 

इसी प्रकार जैन दर्शन भी आस्तिक दर्शन सिद्ध ही जाता है, 
क्योंकि उस दर्शनमें भी पुनजन्म एवं नाना यानिश्नश्वति बातें मानी 


गई है। हरिभद्र सूरिने भी इसी श्रथंकों मान कर बोद्ध, जैन, 
५ पे सा 5 री अ >> ७. 

सांख्य, नेयायिक, वेशषिक ओर पूत्र मीमांसकोंकी आस्तिक कह 

कर सम्बोधित किया है-- 


“टवमेवास्तिकवादानां इत॑ संक्षेप कीतनम्‌” '“आस्तिक- 
वादानां परलोकगति प्रुण्यपापास्तित्ववादिनां, वोद्धनेया- 
पिक-साख्य-जेन-वैशेषिक जेपिनिनानां संक्तेपकीतेनम्‌ कृत 
इति मणिमद्रकृतविकृतिः ।” 


अथात--“आस्तिकवाद वे हैं. जिनमें परलोकके लिथे पाप 
पाप पुश्यकी सत्ता मानी जाती है, जैसे बोद्ध नेयायिक. सांख्य 
(कपिल) जैन बेशेषिक जैमिनीय (पूर्व मीमांसक) आदि उनवादों 
का मैंने संक्षेपसे वर्शन किया है ।” हरिभद्र सूरिक्त पढददर्शन 
समुश्रयकी «७ वीं कारिका पर सणिभद्र सूरिकी व्याख्या |. 

पहले कहे हुए स्घृति कालीन अर्थमें (अथान बेद-विरोधीको 
नास्तिक कहते है। अथवा इसी अथंके आधार पर चाबोक . जैन, 
ओर बोद्ध भले ही नास्तिक कहे जायें. किन्तु वर्तमान कालिक 
पौराणिक मतके इश्बर न मानने वालेका नास्तिक कहनेके अर्थक्रे 
आधार पर तो बोद्ध, चावोक , जैन. कणाद्‌. गौतम. सांख्यकार 
कपिल, और मीमांसक जेमिनि. सभी नारितक कहे जा सकते हैं । 
इसलिये कणादि प्रश्नति छः अ।स्तिक नामसे कहे जाने वाले दा्श- 
निक पुनर्जन्म माननेके कारण और वेद माननेके कारण आस्तिक 
शब्दसे पुकारे जात है. न कि ईश्वर माननंके कारण । 


यहां इस बात पर ध्यान देना चाहिय कि इन छः दाशंनिकों 
न र जप हे ्े कर 
में बस्तुतः दो ही दाशंनिक बेदिक हैं, शेष चार तो तार्किक- 
५ कं हैं के  & हैः ०३ ७० कप 
दार्शनिक कहे जॉतें हैं--उनका तो बेदिक दार्शनिकों में प्रवेश ही 


( ४८७ ) 


नहीं हे! इस बातको बढ़े गबंसे शह्डुराचायंजीने द्वितीय अध्याय 
के तकवादके ग्यारहदें और चारहदें सूजके भाष्यमें-- 


. “न हि प्रधानवादी सर्वेषां तार्किकार्णा मध्ये उत्तम इति 

सर्वेस्ताकिके! परिगरद्दीतः येनतदीय॑ मत सम्यस्ज्ञान मिति 

जप १ (४६ 0 ५) हू (९ 

प्रति प्येपहि''- “वेदिकस्य दशनस्य प्रत्यासन्नत्वाद्‌ गुरुतक 
विलेपलात 


सभी नेयायिक तार्किक दार्शनिकोमे प्रधानवादी ही उत्तमतार्किक 
है. एसा सभी तार्किकोंने सिलकर उसे सर्टिफिकेट नहीं दिया है । 
जिससे हम बेदिक दार्शनिक ऐसा मान लें कि उसका कथन 
अच्छा है । सांख्यदर्शन बेदिकके बहुत कुछ पास पड़ता है। और 
बड़ युक्तियोंके बल पर वह खड़ा होता है इसीसे हमने उसे पूर्व 
पत्तियोंसें प्रधान स्थान दिया है इत्यादि । वाकयों द्वारा, जहां कहीं 
भी सोंका मिला हे सभी दा्शनिकों को वदिक श्रेणीसे बाहर 
निकाल, करनेका ही प्रयत्न किया है। ये नेयायिक प्रभृति भी अपने 
अपने दर्शनको तक कस्तौटीपर अधिक कसनेका प्रय्न करतेह | हां 
जहां कहीं अवसर पाकर अतिके अर्थोकों केकल अपने मंतके 
समधनमें ग्बींच-खींचकर लगा देते हैं। ये दाश निक सर्वदा। श्रति 
के आधीन नहीं चलते । सो भी आगगेके टीकाकारोंकी ये बातें हैं 
मूल सूत्रकारोंके विषयमें तो ऊपर कहाही गया है कि ये लोग 
प्रम्थान-भेदसे 'शाखा-रुन्धती' न्‍्यायके अनुसार बेदके दाशंनिक 
अंगके एक एक पहलू लेकर अपने दर्शनोंका उपन्यास करते हैं। 
जैसे नेयायिक और बैशेषिक दोनों मिलकर आरम्भवादका, कपिल 
ओर पतश्षल परिणामवादका. चारो बोद्ध संघातवादका एवं 
वेदान्ती विबरतबादका-- 


( £८८ ) 


( यथा-हि आरम्भवाद! कणभक्तपत्तः सांख्यादि पत्षः 
परिणामवाद! । संघातवादस्तु भदन्तपक्ष!, वेदान्त पक्तस्तु 

और 0 4 ?ो # 
विवतंबादः ।-सव सुनिक्रा संत्तेप शारीरिक ) | ेु 

स्ंधावेदके दाशंनिक सिद्धान्तोंका व्यक्त करनेके लिय ता 
व्यास ही अग्मसर साने गये हैं । बल्कि देखा जाय तो-- 

'इृशावदानुश्रविकः 'सदह्यविशुद्धि क्षयाति शययुक्कः 

इत्यादि युक्तियोंसे सांख्य बाले तो वेदके हेतुओंक! भी तिरस्कार 
ही करते हैं। ऐसा ही-- 

के ८ चर ए 

अंगुएयविषया वेदा निस्त्रेगुएयोमवाजु न 

व्यासजी ने भी कहा है कि इन दोनो स्थानीपर आनुन्क्रविक' 
और 'बेद” शब्दोंके अथंसें संकोच करके क्रमशः कर्म कांडान्तर्गत 
बंदिकहेतुओों तथा कमंकाण्ड मात्र वेदके ल्ये कहा गया है, एसा 
आधुनिक विद्वान अर्थ करते है| पर वेद पर एक प्रकारसे प्रहार 
तो हुआ हू। चाहे उसके किसी एक अंग परही हुआ तो क्या अस्तु 

यह तो मानना ही पड़ेगा कि सभी दाशनिक देदके अक्षरशः 
पोषक नहीं हैं | कुछ लोग तो वेदकों केबल अपने तककी पुष्टिके 
लिये मान लेते हैं। चाबौकके एसा -- 

त्रयो वेद गे धृत निशाचरग:' 

त्रयो देदस्य कत्ता भारडपृत ाक्ता। 

कहकर दिल्लगी नहीं उड्ञत यहां सनकी विशेषता है | 

इन छः: दाश निकोमें केबल वादर,तणाचाय और अमिनि हैं 
जो बेढके मन्त्र पुष्पोंम अपने सूत्रोको पाकर वेदिकआचार्यकी 
एक अच्छी झुव्यवस्थत मालाके रूपमें अपने दर्शनोंकों उपस्थत 
करते हैं । यह दूसरी बात है कि न वेदकी ऋचाओं पर इन सभी 
दर्शनिकोंका मत अवलम्बित है जसे-- 


( एण्ड ) 


“दावा भूमिजनयन देव एक भास्ते विश्वस्थ कर्ता 

अवनस्य गोप्ा 
4 नेयायि कक 
इस पर आधुनिक कोंका कारणवाद अवलम्बित है । 
“अजामेकां लोहित शुक्लकृष्णां बह्नीः प्रजाः सृजमानां 
लू, कप 

मरूपाः अजोहयोफो जुषमाणोष्नुशेते जहात्येनां सुक्तभोगा 
परजोन्यः 

इस पर कपिलका प्रकृति-पुरुषवाद इत्यादि | 

इसका कारण तो वेदकी व्यापकता है ( न कि इन दाशनिकों 
का वेद मान लेना) अेसा--सदानन्द ने अपने वेदान्तसारमें चार्बाक 
सिद्धान्तकों भी-- 

जे [कप ० 

“सवाएपपुरुपो रसमयः-“तमेवानुविनश्यति न प्रेत्य 
संज्ञास्ति” 

इत्यादि ऋचाओंका उद्धरण करके वेदिक सिद्ध कर दिया | 

हक | दा /. . ८ हल 
इससे यह ता नहीं कहा जा सकता कि चा्बोक-सिद्धान्त भी 
बेदिक है. उसा प्रकार व्यास ओर जैमिनिके अतिरिक्त सभी 
वेशपिक प्रभृति दःशनिक केवल तार्किक हैं, इन्हें वदिक दार्शनिक 
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नहीं कह सकते तथापि थ लाग आत्तिक दशनकार कहे जाते हैं. । 
इसका कारण मेरी हृष्टेमें ता यही ज्ञात होता है कि वेद उपनिषद 
स्मृति पुराणादि संम्कृतके समस्त बइमय-महाणवर्में ओत-श्रोत 
एवं भारतीय संस्कृतिक। मेरुदण्ड पुनजन्मवाद या परलाक मानने 
के काग्ण ही थे सभो दार्शनिक आस्तिक कहे गये हैं और कहे 
जाने चाहिए । इस परिभाषामें केवल चावोक महाशयको छोड़ कर 
जो लोकायत (लोके; आयतः विस्तृतः) नामसे प्रसिद्ध द्ोकर 
साधारण जनताके प्राथमिक अज्ञान-कालिक भावकों व्यक्त करने 


( ४५७० ) 


मात्रके लिए अन्यान्य दश नोंके पूर्व पक्षी रूपमें प्रतिनिधि माने 
गये हैं । भारतीय संस्कृतिमं स्वरूपतः सम्प्रदाय रूपमें जिनकी 
कहीं सत्ता नहीं हे जिनका कोई सूत्र ग्रन्थ भी नहीं है, पुराणोंमें 
जिनके दश नके प्रचारक! कारण भी निन्द्त ही बताया गया है-- 
अन्य सभी बोद्ध तथा जेन दाश निक भी आस्तिक कोटिमें आ 
जाते हैं। परस्पर एक दृसर को नास्तिक कहना तो भारतकी पर; 
धीनावस्थामें फेल्ा है। भूतकालके विद्वानोंमें पररपर मतभेद होते 
हुए भी इस तरह बेर नहीं चलता था जैसा कि इधरके कालोमें 
होने लगा है। देखिये बोद्धोंकी और से ठ्यड्र योक्ति है-- 

“वेदे प्रामाणयं कस्य चित्कत्‌ वादः स्नाने थर्मेच्छा 
जातिवादावलेपः । सन्तापे हा पापहानायचेति ध्वस्तप्रज्ञानां 
पश्चचिहननि जाडये ।” 

अ्र्थात्‌-वेदकी प्रमाणता, किसीको--$श्वरको--कत्तो मानना 
जातिवादका गय॑ पापका ग्रायश्वित इत्यादि मूर्खोके लक्षण हैं । 

इस लेखका निष्कर्ष यह है कि मक्षेपमें आस्तिक-नास्तिक 
शब्दोंके अर्थमें चार प्रकारके विचार संम्कृत-वाह्ुमय महाशंवमे 
पाये गये हैं । 

वेद कालमे सर्व साधारणमें, प्रसिद्ध अशे--परलोक मानने 
बाला आस्तिक ओर न मानने वाला नास्तिक कहा जाता है । 

(>) दर्शनिकोमें जो जगत॒का कारण सत (भाव) माना हे 
वह झास्तिक और जो असत्‌ (असाव) को जगत्‌का कारण मानता 
है बह नास्तिक (अभाव बादी) बेनाशिक कहा जाता है । 

(३) मनु आदि स्मृतिकालमें जो वेदकों मानें बह आस्तिक 
और जो न माने--उसकी निन्‍्दा करे--वह नास्तिक कहा जाता हे । 

(७) आज कल जो इश्वर-परमंश्वर, माने वह आस्तिक और 
जा न माने वह नास्तक कहा जाता है । 
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यों संक्षेपमें अ[स्तिक-नास्तिक शब्दोंकी समीक्षा, दाशंनिक 
पद्धतिस विचार करने पर, वेदसे लकर आधुनिक काल पर्यन्त 
स स्कूत वाडग्मय महाणुव द्व/रा सिद्ध होती है। इत्यल्लमति ग्रपउन्वे 
नेति बिरस्यते । 


सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वेसन्तु निरामयाः । 
सर्वे भद्राणि पश्यन्तुमाकथ्िदृदुःख भाग्भवेत्‌ ।! 


नास्तिक कोन हे ? 

नास्तिक, काफिर, मिथ्यात्वी. आदि ऐसे शब्द हैं जिनका 
व्यवहार प्रत्येक सम्प्रदाय दूसरोंके लिये करता हे । प्रत्येक मुसल- 
मान इंसाई. हिन्दू यहूदी आदिको तो काफिर कहता ही है, अपितु 
एक मुसलमान दूसर मुसलमानकों भी काफिर कहता है, यथा 
शिया सुन्नियोंको काफिर कहत हैं और सुन्नी शिया लोगींको । 
इसी प्रकार कादियानियोंको भी काफिर कहा जाता है। इसी प्रकार 
मिथ्यात्वी शब्दकी अवस्था है। नास्तिक शब्दका भी विचित्र 
हाल है । सब सनातनी आर्य समाज व स्वामी दयानन्दजीको 
नास्तिक कहते हैँ तथा आय समाज सबको नास्तिक कहता है । 
सत्यार्थ प्रकाश प्र० २९७ से ०५६ तक आठ नास्तिक गिनाये हें । 
उनमें सब दशनकारोंकों नास्तिक लिखा है । यथा-- 

(-प्रथम नास्तिक, शून्य दी एक पदार्थ है ख्ष्टिके पूर्व शून्य था 
और आगे शून्य होगा । 

२-दूसरा, अभावसे भावकों उत्पत्ति मानता है (यह अस- 
त्काय॑ बादी न्याय और वेशेषिक हैं) 

३-तीसरा, कर्मके फलकों ४श्वराधीन मानता हे । 

४-चौथा, कर्मके लिये निमित्त क/रणकी आवश्यकताकों नही 
मानता है । 
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४-पांचवां. सब पदार्थोकों अनित्य मानता है । 

६- छठा. पांच भूतोंके नित्य होनेसे जगतको नित्य मानता है । 

उ-सातबां, सब पदार्थोंकों प्रथक्‌ « मानता है मूल एक नहीं । 

८-आंठवां, कहता है कि एक दूसरमें एक दूसरका अभाव 
हानेसे सबका अभाव है । 

इसमें न्याय, अेशेषिक, मीमांसा, वेद।न्त, सांख्य आदि सबको 
नास्तिककी उपाधि दे दी गई हे । वेदान्तकों चतुर्थ नास्तिक कहा 
गया है | अभिप्राय यह है कि प्रत्येक समुदायकी तरह आर्य- 
समाजने भा एक शब्द नास्तिक ले लिया है और अपने घरसे 
बाहरके सब व्यक्तियों को बह भी ( मुसलमानादि की तरह ) 
नास्तिक कहता है । इसी प्रकार उसको अन्य सथ नास्तिक 
कहते हैं | अथात आय समाजकी टृष्टिमें सब नास्तिक हैं, तथा 
सबकी दइष्टिमे वह नास्तिक हैं। यही अवस्था अन्य मत वालों की 
है | इन बातोंकों भी न छेड़ें ओर इस पर तात्विक विचार कर ता 
भी इन शब्दोंमें कुछ सार नहीं है । यथा-- 


वेद निन्दक 


मनु कहते है. कि ( नास्तिकोबेद निनदकः ) अथात्‌ जा बेदकी 
, निन्‍्दा करता हैं बह नास्तिक है । अब विचार यह उत्पन्न होता 
है कि वेद क्‍या है. तथा उनकी निन्‍दा क्‍या है ? 


सनातन धमंके अनुसार वेदोंकी ११३१ शाखाये तथा बत्राह्षण- 
आदि सम्पूर्ण प्रन्थवेद हैं. और स्वामीजी केवल चार शाखाओं 
को बेद मानते हैं । तब ११२७१ शाखाओंकों तथा अन्य श्ाह्ण 
ग्रन्थोंका वेद नहीं मानते रूप निन्‍्दा करनेसे स्वामीजी प्रथम श्रेणी 
के नास्तिक सिद्ध होते हैं। क्योंकि नास्तिकः 'नास्तिक मतियेस्य' 
इसके अनुसार ब्राह्मणादि ग्रन्थ वेद नहीं हैं एसी बुद्धि वाला 


( ईं€३ ) 


नास्तिक है | यदि चार शाखाओंको ही वेद सानलें तो भी सभी 
वेदानुयायों नास्तिक ठहरत हैं. । क्योंकि पूव के आचार्य अथवंबेद 
को तो वेद नहीं मानते, वे तो तीन ही वेद स्वीकार करते हैं। 
मनुस्मृति भी उसी सम्प्रदाय की है । तीनों वेदोंमें भी यजुबेंदी. 
सामवेद. की निन्‍्दा करते हैं तथा सामवेदी यजुर्वेदकी । जैसे कि 
मनुस्मृति्मे ही सामवेदककी निन्‍दा की है । 

सामवेदः स्वृतः पिन्यः, तस्मात्‌ तस्या शुचिध्वनिः ॥। 

० ४॥ १२४ 

यहां सामवंदकी ध्वनि तक को अपविन्न माना है। परन्तु 
गीताके अ' ९८ में “वेदानां सामवेदा5स्मि” कह कर अन्य बेदोंसे 
सामबेदको श्रेष्ठता दिखलाई है । अतः थे एक दूसरे बदकी निन्‍्दा 
के कारण स्वयं नास्तिक बनत हैं। 


गीता और वेद 


गीता अध्याय ८ क्लोक २६ में 'शुक्र-कऋष्ण-गर्ती होत' में दो 
गतियो का कथन किया ही , आगे लिखा हे--बर्देपु यज्ञेपुतपः- 
सुचेव'' अर्थात्‌ वेदाम ( बदादि पढ़नेमें ) तप. दानादि में जा पुण्य 
कहा है| योगी उन सबको जानकर (इनकी निस्सारताका जानकर) 
बह इनका उल्लंघन कर जाता है। यहां वेदादिके पठनका भी 
कृष्ण मार्या कहा है । तथा अध्याय १९ में “नाहं बेदेन तपसा” 
कह कर बेदोंकी गोणता दिखाई है । और अध्याय १४ के प्रारम्भ 
में ही वेदोंका संसाररूपों वृक्ष के पत्ते बताकर वेदोंका संसारकी 
शोभा मात्र अथवा संसारको बढ़ाने बला कहा है। तथा च अ० 
6 में 'त्र विद्या मां सोमपाः' कह कर तीनों बेदोंका फल स्वर्ग कहा 
हे तथा जब पुण्य समाप्त होजातेहेँ ता बहांसे वापिस भी आजाता 
है, कह कर बेदोंकों मुक्ति के लिय अनुपयुक्त कहा है तथा अ ५२ में 
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याप्िया पृष्पितां वाच॑ प्रवदन्त्यविपश्चितः | 
ए 

वेदवादरताः पाथ नान्यदस्तीति वादिनः || ४२ ॥ 

श्रर्थात्‌ है अर्जुन ' जो वेद वाक्‍्यमें रत हैं वे स्वर्गादिकसेमिज्न 
मुक्तिको नहीं मानते. व अविवेकीजन लुभाने वाली जन रंजनके 
लिय विस्तारपूर्बवक संसारमें फंसाने वार्मी शोभायमान वाणी 
बोलत हैं । अत: ह अर्जुन ' त्रेगुण्या बिषया वेदा निस्त्रेगुण्यो 
भवाजुन ।” संसारमें बांधकर रखनेके लिय वेद तीन गुण रूपी 
रस्सी हे,तू इससे मुक्ति प।कर त्रिगुणातीत होजा । आंगे कहाहेकि- 


“अति विप्रतिपन्ना ते यदा स्थास्यति निश्चला ।” 

है अजुन ' जब अनेक श्रतियोंसे (परस्पर विरूद्ध बद्‌ मन्त्रोंक 
मुननेसे) विचलति हुई बुद्धि द्वे परमात्मा ( शुद्धात्म! ) के स्वरूप 
में अचल ठहर जायगी, तब तू समत्वरूप योगको प्राप्त होगा। 
गीताके उपरोक्त शब्द इतने स्पष्ट हैं कि उनपर प्रकाश डालनेकी 
आवश्यकता ही नहीं है | यही कारण था कि स्वामी दयानन्दर्जी 
गीताको त्रिदोषज सन्निपातका ग्रलाप कहते थे | % अभिप्राय यह 
है कि वेद-निन्दकको नास्तिक कहा जाय तो सम्पूश हिन्दू जनता 
तथा आयसमाज भी नास्तिकोंकी श्रेणीमें आ जायगा । 


उपनिषद्‌ ओर वेद (१) 
ऋग्वेद मं८ ९० सू० ४४ मं० 5. में लिखा है| कि-- 
शेकुये बा 
“न ये शेकुयज्ञियां नावपारुह, मीमव ते न्यविशन्तकेपयः|। 
जो यज्ञ रूप नोका पर सवार न हा सके, वे कुकर्मा हैं, श्ृ्णी 
हैं और नीच अवस्थामें ही दब गये हैं 
इसका उत्तर उपनिषद्कार ऋषि देते हैं कि -- 


& देवेन्द्रनाथजी लिखित स्वामीजीका जीवन चरित्र देखें प्रु२०३-२०४ 
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प्लवाह्मते अच्दा यज्वरूपा, अष्टादशोक्तमवरं येषु कर्म । 

एतच्छ यो ये5मिनन्दन्ति मृदा जरासृत्यु' ते पुनरेवापि 
यन्ति ॥ ७ ॥ झुण्डोपनि० १ ह 

अय वेद ! यह तेरी यज्ञ रूप नौकातो पत्थरकी नोका है, वह 
भी जीर्ण शीर्ण है। तेरे जैसे मूर्ख जो इसको कल्याण काग्क 
समभकर आनन्दित होते हैं, वे इस संसार रूपी सागरमें जन्म 
मरण रुप गोते खाते रहते हैं| इसी उपनिषद्में गीताकी तरह 
ऋग्वेद. यजुर्वद सामवेदको अपरा(सांसारिक)विद्या कहा है यथा- 


“तत्रापराऋग्वेदो, यजुर्वेद', सामवेदों अथर्ववेदः ।” 

अन्य अनेक स्थानों पर भी ऐसा ह्वी मत है । अतः उपनिषद्‌ 
कार भी बेंदोंको मुक्तिका साधन नहीं मानते । तथा वेदिक क्रिया 
काण्डकी निन्‍्दा करते हैं । 


कपिल मुनि और वेद 


ऋणग्छोद मं० १० सू८«२७। १६ में लिखा है कि- 


“दशानामेक॑ कपिल समानम्‌ | 


अथोत्‌--- दस अंगिरसोंमें ऋषिल श्रेष्ठ हैं उस कपिलके विषय 
में महाभारत शांति पर्व अ« २६८ में गाय और कपिलका संवाद 
है । उस समय यज्ञोंमें गो बध होता था,गो ने आकर कपिल मुनि 
से अपनी रक्षाकी प्रार्थनाकी । इस पर कपिलने दुःखित हृदयसे 
कहा कि बाहरे बेद ! तैने हिंसाको ही धर्म बना दिया यही नहीं 
अपितु उन्होंने अपनी स्पष्ट घोषणाकी कि हिंसा युक्त धर्म, घर्म 
नहीं हो सकता चाहे वह वदने ही क्‍यों न कहा हो। उन्होंने इस 


( #<६ ) 


हिंसक धर्मका विरोध रूपमें प्रचार किया था | प्रतीत होता है. कि 
इसी कारणसे ब्राह्मणोंने कपिलको नास्तिककी उपाधि दी थी,अमि- 
प्राय यह हैकि जिस कपिल मुनिक्री बंद स्तुति करता है।बही बंदका 
विरोधी है । स्त्रयं जोदमें ही एक ऋषि दूसर ऋषिका विरोध करता 
है । फिर किस ऋषिका आस्तिक मानाज|य ओर किसका नास्तिक 
माना जाय । सब दाशंनिकोंको सत्याथ प्रकाशने नास्तिक कह ही 
दिया पुराणकारोंको तो ब्रह गाली देकर भी सन्तुष्ट नहीं होते जब 
यह बात है तो जैनोंको नास्तिक लिखना क्या कठिन था। तेतरीय 
ब्राह्मण ३। ३। 6। ११ में जदोंको प्रजापतिके केश बताया है 
अर्थान बाल (केश) की तरह ठेद भी व्यर्थ हैं । # 


( प्रजापते वां एतानि श्मश्रृणि यदवेदः ॥ ) 


इसी लिये कोत्स्य ऋषि ठाद मन्त्रोंका निरथक मानता था । 


निन्दा 


सत्याथ प्रकाश प्र० &५ में निन्‍्द्रा स्तुतिके बिषयमें लिखा है 
कि गुगामिं दोष दोषोंमें गुण लगाना वह निन्‍दा है और गुणोंमें 
गुण दोषोमें दोपोंका कथन करना स्तुति कद्ाती हे! 


ऋथात्‌ मिथ्या भाषणका नाम निन्‍्दा है और सत्य भाषण 
का नाम स्तुति है। यदि इस कसोटी पर कसके देखा जाय तो 
श्री म्वामी दयानन्दजी ओर आयंसमाज ही अथम श्रेणीके नास्तिक 
ठहरत हैं. क्‍योंकि इन्होंने ही दोंकी घोर निन्दाकी है। यथा-- 








& नोट--इसी लिये मीमांसकों ने उपनिपद्दों दो वेद का ब॑ंजर भाग 
कहा है । 


( ४6७ ) 


(१) वेद अनेक ऋषियोंके बनाये हुये हैं। # इसगुणको छिपा 
कर ये वेदोंको इश्वरीय ज्ञान अथवा ईश्वर रचित या नित्य कह कर 
निन्‍दा करते हैं। ४ 

(२) बेदोंमें इतिहास है. ये कहते है कि इतिहास नहीं है । 

(३) ोढोंमें म्तक श्राद्धका वर्णन है. ये कहते कि नहीं हैं । 

(०) ठोदोंमें स्त्र्ग, नरक आदि लोक विशेष माने हैं. थे विरोध 
करते हैं । 

(४) ठोद कहता है मुक्तिसे पुनरावृत्ति नहीं होती, ये कह्दत हैं 
होती है । 

(६) ओेदमें अद्वेततादका मंडन है ये उसे नास्तिक कहत हैं । 

& वेदत्रयोक्ताय धर्मास्तेउनुष्ठेयास्तु सालिकेः। अ्धर्मोषथर्व वेदोक्तो 
गजसे स्तामनेः श्रित:॥६३॥(श्री शंकराचार्य रचित सर्व दर्शन संग्रह) अर्थ, 
मात्विपुरुषकों वेद्अयीम कथन कियेहुए घरमका पालन करना चाहिए तथा 
गजसी आर तामसी लोगोंको अशथर्ववेदमें कहे हुए. अधर्भका पालन 
करना चाहिये ।? यहां स्पष्ट ही अथवब वेदकी घोर निन्‍दा है। ज्ञात होता 
है यह शअ्रनाय लोगोंका ग्रन्थ था | अनायों के सहवास सेआरयो ने भी 
बादस इसको अ्रपना लिया । 

2 बा० उम्ेशचन्द्र विद्यारल ने ऋग्वेद के उपोद्घात प्रकरण 
के ५० ६१ पर कोपीति की ब्राह्मण का निम्न वाक्य उद्ध त किया है| 
जिसका शअ्रथ है कि- - 

सामबेद और यजुर्वेद ऋग्वेढके सेवक हैं। 

मेक्समूलगने भी इसी प्रमाणको उद्धृत किया है--- 

बु॥65८ ज०0 ४९४४४, ९ एफ ४९०४ 2ाग्ते (0९ 
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(७) वेद कहता है जगत नित्य है, ये कहते हैं अनित्य है.' 

(८) बेदोंमें यज्ञादिमें मांस व शरावका विधान है. ये कहते हैं 
निषेध है । 

(6) जेदोंमें पुनरुक्त. परस्पर विरुद्ध, असम्भव, व्यर्थ श्रादि 
अनेक दोष हैं. ये कहते हैं नहीं है । 

(९०) बेदोंमें अनेक देवताबाद है. ये कहते हैं नहीं है । 

इस प्रकारसे श्री स्त्रामी दयाननर जी व आयसमाज वेदोंके 
निन्‍्दक ही नहीं अपितु महान अमित्र भी हैं. क्योंकि उन्होंने वेदों 
की श्रावाज़ दब। कर उनसे वलान्‌ अपनी बातें कहलानेका प्रयत्न 
किया है | इस ग्कार य ही वेद निन्दक ठहर, ओर सनातन धर्मी 
श्र जैन आदि आस्तिक ठहर । क्योंकि वे तो बेदोम जो गुण हैं 
उन्हीं गुणोंको कह कर वेढोंकी स्तुति करत हैं । 


कलि कल्पना 

बेद आदि शास्त्रोंसे तथा वर्तमान विज्ञानसे भी यह सिद्ध है । 
कि यह जगत अनादि निधन है इसपर भी सष्टिकी उत्पत्ति मानने 
बालोंने इसकी रचनाकी तिथि आदि तक बतानेका साहस किया 
है । जोकि युगोंकी मान्यता पर निर्भर है अतः | इन युगोंका 
एतिहासिक विवेचन भी आवश्यक है । 

'स्व्रामी दयानन्दजी ने ऋग्वदादि भाष्य भूमिकाके बेदोत्पत्ति 
प्रकरणमें मनुस्मप्रतिके श्लोकोंको उद्धृत करके लिखा हे कि चार 
हज़ार वर्षका कृतयुग (सतयुग) होता है ओर तीन हज़ारवर्षका 
त्रेतायुग दो हज़ारबर्षका द्वापर एवं एक हज़ारबर्षका कलियुग । 

इन सबके सन्धांशोंके २००० वर्ष मिलाने से १२००० वर्षोका 
एक चतु्यग होता है । परन्तु ये वर्ष मनुष्योंके वर्ष नहीं अपितु 
देवोंके बष हैं जो कि हमारसे ३२६० गुणा अधिक होते है इसलिय 
चतुययुगका मान हुआ।9२२०८०००इसी प्रकार ७१ चतुर्येगोंका एक 


( ४७ ) 


मन्वन्तर होता है तथा १५४ मन्वन्तर एक स्टिके होते हे एबं 
इतना ही काल प्रलयका होता है. अथोत्‌ चार अरब ३२करोड़ 
वर्षकी सृष्टि हाती हे और उतनेही कालकी प्रलय होती हे वर्तमान 
संश्टिक ६ मन्वन्तर तो बीत चुके तथा सातझों मन्वन्तर की 
+७ चतुयुगियां भी बीत चुकीं अब २८ वीं चतुयुगी बीत रही है 
इस हिसाब से स्ृष्टिकी उत्पत्तिको हुए आजतक १७६७०६४६००३ 
सो वर्ष हुए हैं | इसमें कल्पकी सन्धि भी गिनी गई है । 


इन प्रमाणों पर विचार 


इन प्रमाणों पर दो दृष्टियोंस विचार किया जा सकता है। 
(१) ऐतिहासिक दृष्टि से (२) ज्यातिः शास्त्रकी दृष्टिसे अगर हम 
एतिहासिक दृष्टिसे इस पर विचार करें, स्वदेशी तथा विदेशी सभी 
सामयिक ऐतिहासिक विद्वान इसमें एक मत हैं कि यह सतयुग 
आदिकी वर्तमान मान्यता अत्यन्त आधुनिक है। प्राचीन भ्रन्थों 
में तथा प्राचीन खुदाई आदिमें इसका किसी स्थान पर उल्लेख 
नहीं मिलता । 

(१) गुरुकुलके सुयोग्य स्नातक पं० जयचन्दजी ने भारतीय 
इतिहासकी रूप रेखामें इसी मतकी पुष्टिमं अनेक युक्तियाँ दी है । 

(२) शिव शंकर काव्यतीथे जा कि आयसमाजके सब मान्य 
बिह्दान थे. उन्होंने भी 'वेद ही इश्वरीय ज्ञान है! नामक पुस्तकमें 
यह स्पष्ट लिखा है कि यह कल्लियुग आदिकी मान्यता अधेदिक हे” 
इनके श्रतिरिक्त पं० ग्रोपीनाथ शास्त्री चुलेटने एक भअन्थ युग 
परिवर्तन नामसे ही लिखा हे। उसमें विद्वान लेखकने. राबट्ट- 
सिवेल, मेक्समूलर, ओेबर आदि पाश्चात्य बिढ्वानोंका विस्तार 
पूरक मत संग्रह किया है । 


खुदाई में सबसे पुराना लेख जिसमें कलियुगका संकेत है राना 


( ६०० ) 


पुलिकिसन द्विंतीयका है, यह चालुक्यका है. जो कि ई० सन 
६३४-३५ का है 

इससे पूबंके किसी भी लेख में इन युगोंका कहीं भी पता नहीं 
लगता | इसलिये खुदाईके प्रमाणोंसे तो इसको प्राचीन कद्दा नहीं 
जा सकता | अब रह गया ग्रन्थोंका प्रमाण, पुस्तकोंमें सबसे 
प्राचीन पुस्तक ऋग्वेद हे. इसमें युग शब्दका अनेक बार प्रयोग 
हुआ है। इसलिये हम भी अथम ऋग्वेदमें श्राय हुये युग आदि 
शब्दों पर विचार करते हैं । 

ऋग्वेद मं० १० सूत्र ८७ ओऔषधी सूक्त है उसका प्रथम मंत्र 


या ओषधीः पूर्चा जाता देवेभ्यस्तरियुगं पुरा । 

इस मंत्रमें आये हुये ( त्रियुगं ) शब्दसे कई विद्वानोंने सत्य- 
थुग आदि अर्थ निकालने का प्रयास किया है पं- शआयंगुनि नी 
ने वेद कालका इतिहास. नामक पुस्तकमें लिखा है कि यहां त्रेता 
द्वापर. तथा कलियुगको न्‍्यून कथन करके इस प्रथम ( सत्य ) को 
प्रधान सर्वोपरि माना हे। आगे आप लिखते हैं कि यह वह्‌ 
समय था जब कि आय जाति तिब्बत में निवास करती थी। 
पं८ रामगोविन्द जी बेदान्त शास्त्रीनेभी अपने ऋग्वेद भाष्य में 
लिखा है कि तीन युगों (सत्य त्रेता और द्वापर वा वसनन्‍्त वर्षा 
शरद्‌ ) में जो ओषधियाँ प्राचीन देवोंने बनाई हें । यहां मन्त्र 
यजुर्बेद अ० १० में भी आया है भ्री स्वामीजी महाराजने भी 
बहां युग शब्दके अर्थ सत्य युगादि तथा वर्ष भी किये हैं । 


इन भाष्यों की समीक्षा 
_इस सूक्तमें २३ मन्त्र है. उन सबमें प्राय औषधी से रोग दूर 
करनेकी प्रार्थना की गई है | यथा दूसर ही भन्त्रमें लिखा है कि 


( ६०१ ) 


हे माठृरूप ओरोषधियों तुम्हार जन्म श्रसीम हैं और तुम्हारेप्ररोहण 
अपरिमित है तुम सो कर्मा बाली हो। तुम मुफे आरोग्य प्रदान 
करो ( भे अग॒दं कृत ) इससे स्पष्ट सिद्ध है कि कोई रोगी ओषधी 
का सन्‍्मुख देखकर अथवा रखकर उससे प्रार्थना कर रहाहे । फिर 
कस माना जावे कि कोई व्यक्ति सत्ययुगमें तीन युग पहले अथोत्‌ 
लाखों वर्ष पहले उत्पन्न हुई ओषधी से प्रार्थना कर रहा है । यदि 
कोइ व्यक्ति ऐसा करे भी तो पागल प्रलापके सित्रा क्या सममा 
ज्ञायगा । बहुत क्या विवादास्पद मन्त्रस ही प्रथम लिखा है कि 
इन पीले रंगकी ओऔषधियोंके १८७ स्थान में जानता हूँ बस स्पष्ट 
है किये ओपधियां उसी समय विद्यमान थीं न कि लाखों वर्ष 
' पहल, अतः इससे वर्तमानयुगोंकी कल्पना करना नितान्त भूल 
है । अब रह गया यह प्रश्न कि यहां युग शब्दके क्‍या अर्थ हैं ? 


यग शब्द का वेदिक अथ 


युग शब्द बंदोंम अनेक अथर्मे प्रयुक्त हुआ है | 

१)-- ऋतु) यजुर्बदके भाष्यमें इसी प्रथम मन्त्रका भाष्य 
करते हुए युग शब्दका अर्थ तीन ऋतुमें . उच्बट. महीधर, 
ज्वालाप्रसाद मिश्र तथा पं» जयदेबजी आदि सभी बिद्वानोंने 
, किया है, तथा च ऋग्वंदालोचन में पं नरदेवजी ने भी एसा ही 
अथ किया है | 


( २ )-( मास ) दीर्घतमा मामहेयों जुजु्बनि दशम युगे । 

ऋ० म० १ छू० १९४। ८ 

यहां शिवशद्भर जी काव्यतीर्थ बेदिक इत्तिहासार्थ निर्णयके 

प्रष्ठ १७६ में युगके अर्थ मास महीने करते हैं। अन्य बविद्वानोंने 
भी कई स्थानों पर ऐसा अर्थ किया है । 

३-- (पक्ष) यजुर्णद अ०१२ मंत्र ११९में सहीधर आदि सभी 


( ६०९ ) 


भाष्यकारोंने युगका अर्थ पक्ष (पर्ण) पूणिमा अमावस्या आदि 
किया है । 

४--( युगल्ल ) जाड़ा, दो । उपरोक्त मन्त्रके भाष्यमें ही पं८ 
जयदेवर्जी ने युगका अर्थ जोड़ा किया है । 

४--( चार ) चार की संख्या अर्थ भी इसका प्रमिद्ध ही हे । 
तथा च यजुर्वद अ< २७ मंत्र ४५ के भाध्य में सभी विद्वानोंने ५ 
वर्षाका युग माना हैं। जैन शाम्त्रोंमें भी ५ वर्षका युग माना है | 

८--( बप ) एक वर्ष, विवादारपद मंत्रके भाष्यमें स्वामी दया- 
ननन्‍्दजीने युगका अर्थ एक वर्ष भी किया है । 

७--[ यज्ञ ) अथवंबेद कां० २० सूक्त १०७ मं० १४ (युगानि 
बितन्वते) का अर्थ सभी विद्वानोंने यज्ञ किया हे अर्थात्‌ यज्ञोंका 
फलात हैं । 


८-( दिन ) युगे युगे नव्यं घोषादमत्यस्‌ । 
आ० कां० २० सत्र ६७२ 


अथात्‌ सामदाताका आश्चर्य कर्म दिन प्रतिदिन नया हो | 
€--(जुबा) बलों पर रखनेका जुबा ( खे युगस्य ) 
अं: कां० १४। १। ४१ 

यहां सबोन युगका श्रथ॑ जुबा किया है । इत्यादि अथातव दिन, 
पक्त, मास. ऋतु ( २ मास या ३ मास ) वर्ष. चार वर्ष. पांच वर्ष. 
युगल ( जोड़ा ) यज्ञ, तथा जुबा आदि अर्थोर्म इस शब्दका 
प्रयोग हुआ है । जब कि सम्पूर्ण बंदिक साहित्यमें कहीं भी बत॑ं- 
मान युगोंकी कल्पनाको स्थान नहीं है तो युग शब्द आने मात्रसे 
03 अर्थ करना अनथ्थ करना है। अतः मन्त्रार्थ निम्न 
प्रकार है-- 


( ६०३ ) 
या ओषधीः त्रियुगं पुरा पूर्वा जाता | 


अथात्‌ जो ओषधि प्रथम तीन मास तक पक कर पूर्ण उत्पन्न 
हुई है । देवेभ्य: बह ओषधि बेद्योके लिय उपयुक्त है। उसका 
रंग वश्च गहरा पीला होता है ऐसा में जानता हूँ, वह अनेक 
स्थानों पर प्राप्त हो सकती है ! 

अतः ऋग्वेदके विवादास्पद सन्त्रस सतयुग आदिकी कल्पना 
निराघार तथा केवल कल्पना मात्र ही है। इस बेदसें से अन्य 
कोई मन्त्र किसीने इस विपयमें उपस्थित नहीं किया | 


जु च्कु 
यजुबंद | 
हां ऋग्वेदादि भाष्य भुमिकामें श्री स्वामी जी महाराजने एक 
यजुर्गद का प्रमाण उपम्थित किया है उस पर विचार अवश्य 
करना है' 


सहस्रस्य प्रमासि सहखस्य ग्रतिमासि | यजु० १५॥६ ५ 


श्री स्वामी दयानन्दजीने मन्त्रका कुछ भाग लिख कर इसका 
थं इस प्रकार किया हैः-ह परमेश्वर |! आप इस हज़ार चतुयगी 
के दिन ओर रात्री को प्रमाण अथोत निमाण करने वाले हो । श्री 
स्वामीजी महाराजने जो अधूरा मन्त्र लिखा हे उसमें न तो युग 
शब्दका कहीं निशान है ओर न चतुर्येगी का ही । हां सहस्र शब्द 
अवश्य आया है यदि सहस्र शब्द के आने मात्रसे सहख्र चतुय॒र्गी 
का अथ हाता हे ऐसा नियम किसी अन्थमसें हा तो बह ग्रन्थ हमार 
देखनेसें ता आज तक नहीं आया है | दूसरी बात. इसमें परमेश्रर 
शब्द भी नहीं है. पुनः परमेश्वर अथ कोरसी प्रक्रियासे किया 
गया है यह भी हमार जैसा अल्पज्ञ नहीं समझ सकता | आगे 
चल कर प्रमाण शब्दका अण निमोण किया गया है यह भी एक 


( ६०७ ) 


विचित्र अर्थ है | सबसे बड़ी बात तो यह है कि “करता है” इस 
क्रियाकी कल्पना किस आधार पर की गई हे यह भी विचारणीय 
है | क्या इस प्रकारके अर्थ अथवा अध्याहार करने का श्रन्य 
किसीका भी अधिकार है यदि हॉ तब तो बढ़ी कठिनाइयोंका 
सामना करना पड़ेगा। यदि नहीं तो ऐसा क्‍यों हे ? श्री स्वरामीजी 
महाराजने शतपथका एक प्रमाण देनेकी भी दया की है । 


“सब वें सहस्र' सर्वस्य दातासिशत०कां०७ब्रा० एक ० १३ 


बहुत कुछ ध्यानपूवक दीघ्रंकाल तक बिचार करने पर भी हम 
यह न समझ सके कि यह प्रमाण क्‍यों दिया गया हे बहुत सम्भव 
है किसी प्रतिपक्षीकी और से यह प्रमाण स्वार्मीजीने लिखा हो 
तथा इसका जो उत्तर स्वामीजीन लिखा हो बह आय भाइयोंकी 
कृपासे छपना रह गया हो | 

कुछ भी हो इस प्रमाणके लिख जानेसे ता स्वामीजीके श्रर्थो 
का सर्ाथा खण्डन हागया | क्योंकि इसमे “दातासि" यह क्रिया 
स्पष्ट है । अब इस ब्राह्मणके अनुसार मन्त्रके अर्थ हुये कि तू सब 
कुछ देने वाला हे। 


सहस्रस्य प्रमासि सहसख्रस्य प्रतिमासि । 

सहस्रस्योन्मासि साहख्ो5सिसहस्रायत्वा || यजु० १५६४५ 

इसका शब्दार्थ है कि तू सबका सहस्रका प्रमाण /झे ः 
सबका प्रतिमान (प्रतिनिधि) है तथाच सबका तराजू है त्‌ न«का 
पूज्य है सबके लिए तग्को । 

इस मन्त्रमें जा 'त्वा' आदि शब्द आय हैं उससे ईश्वरकी 
कल्पनाका निराकरण हो जाता है । क्योंकि इंश्वर न तो सबका 
प्रतिनिधि ही हे ओर तराजू। यह सब कुछ होनेपर भी (त्वा) 
तेरा. इस शब्दका ईश्वर विषयक स्वामीजी के अथ्म किस प्रकार 


( ६०४ ) 


घटित किया जायेगा । वः्तबमें तो यहां अप्नि तथा सूयंका वर्णन 
है यह्‌ बात इस अध्यारके पाठसे महज ही अबगत हो जाती 
है, इसी अध्यायके मन्त्र £ में आया है | 


अयपग्नि वीरतगो वयोधाः स्हस्रियों बोततास” 
अथात--यह अप्मि गीरबर है, तथाच बयस (अप्निका धारण 
करने वाला अथवा देने बाला हे एवं सहस्तियः अथान्‌ सबका 
पूज्य है अथवा सहस्रवाला है त्थाच उसी अध्यायके मन्त्र ० १में 


लिखा है कि -- 


अयमग्नि सहखिणो वाजस्य शतिनस्पति | 
अरथात---यह अप्नि शत, सहस्र, अन्नोंके स्वामी हैं। सन्त्र 
५२में सहखियः यह अप्रिका विशेषण हे जिससे स्पष्ट है कि यहां 
सहख्रके अर्थ हज़ार चतुयं ग किसी प्रकार नहीं लिये जा सकते 
मंत्र २२ सें सहस्न ओर शत' यह अज्नका विशेषण है। बस मंत्र 
६४ में भी सहस्न सच्दके अथ अजन्नके ही है अन्न नाम हवि का भी 
है इसलिये यहां त्वा तेरका यह शब्द पड़ा है जिसका अर्थ है अन्न 
के लिय अथवा हविके लिय तुमको प्रज्यलित करता हूँ। यदि 
यह अथ न करक श्र। स्वामी जी कृत सहख्र शब्दके अथ स्वीकार 
, किय जाग ता हजार चतुयंगोंके लिय इश्वरका क्या किया जायगा, 
संभव है इतने समय तक ईंश्वरको आज्ञा दी जाती हो कि आप 
इतने समय तक अवश्य ही सृष्टि उत्पन्न करें | 
श्री स्वामी जाने ही जो अर्थ इस मंत्रका स्वक्रीय भाष्यमें 
किया है हम उसीका उपस्थित करते हैं। 
पदार्थ:-- हे विद्वान पुरुष ' विदुषी स्त्री बा, जिस कारण तू 
सहल्ष अमंख्यात पदार्थस युक्त जगतके ( प्रमाण यथार्थ ज्ञान 
के तुल्य है । असंख्य विशेष पदार्थां के तोलन साधनके तुल्य हैं 
असंख्य स्थूल वस्तुओंके तोलनेकी तुलाके समान हैं। और 


( ६०६ ) 


असंख्य पदार्थ ओर विद्याओं से युक्त हे। इस कारण असंख्यात 
प्रयोजनों के लिये तुमको परमात्मा व्यवहारोंमें स्थित करे | 

क्या अब भी कोई पक्ष पाती यह कहनेका साहस कर सकता 
है कि यहां युगोंका ही वर्णन है । इतना ही नहीं अपितु श्री स्वार्मी 
जी महराजने इस मंत्रके भावाथमें इसको बिल्कुल ही स्पष्ट कर 
दिया है । यथा-- 

“इस मंत्र में परसप्ठी, सादयतु. इन दो पदों की अलुबृत्ति 
आती है । तीन साधनोंसे मनुष्यके व्यवहार सिद्ध हात हैं | (५) 
यथार्थ विज्ञान (२) पदार्थ तालनेके लिय तोलके साधन बांट और 
(३) तराजू आदि' फिर भी भाष्य भूमिका सें यह मंत्र किस प्रकार 
युगोंकी पुष्टिमें लिखा गया यह्‌ अवश्य कुछ रहस्य मय घटना है । 

अथवेवेद 

अथजबेद भाष्यकार पं० क्षेमकरण दास जी ने अवर्णवेद का 
सू० ०५१ को इसी -करण में लगाया है. तथा बेदिक सम्पत्ति 
(जिसका प्रचार आर्य समाजमें विशष है तथा सभी आर्य विद्वानों 
ने जिसकी प्रशंसा करने में अपना गोरव समझा है )में भी यही 
मंत्र लिखकर सष्टिकी आयु निकाली है । मंत्र निम्न प्रकार हैः-- 

शत ते युतं हानान्‌ ह युगे त्रीणि चत्वारि कृएपः | 

इन्द्रामो विश्वे देवास्ते नु मन्यन्ताम हणीयमान |२११। 

उपरोक्त आय विद्वन तथा अन्य भी इत मंत्रका अर्थ इस 
प्रकार करते हैं कि “अंकानां वामतों गति" के अनुसार ७३० के 
अंक लिख कर उन पर सोकी तीन बिन्दु तथा अयुत दस हजार 
की ४ बिन्दु रखनेसे सष्टिकी आयु १३०००८००८००० सिद्ध हो गई। 
मुसलमानों आदिसे शाख्राथंमि भी आय विद्वान इस प्रमाणका 
दिया करते हैं तथा कहा करते हैं कि जिसने यह जगन रखा हें 
उसीने इसकी आयु भी निश्चितकी हे । 


( ६०७ ) 
इस पर विचार 


जब हम इस सूक्तकी तथा इस मंत्रका देखते है और उपरोक्त 
अशथ्का पढ़ते हैं तो हमें बड़ा ही दुःख हाता है । भारतवर्षके दुर्भाग्य 
का कारण श्रीस्वामी दयानन्दुजीने ही विद्वानोंका पक्षपात बतलाया 
उसका ज्ववन्त उदाहरण यहां उपलब्ध होता है । हम इन भाइयों 
तना ही जानना च|हत है कि इस मंत्र में (कृशषमः) यह जा 
बहु बचनान्त क्रिया है उसका कर्ता कोन हे. यदि ईश्वर है तो क्‍या 
इश्वर भी बहुतस है । तथा च इसमें (त) यह शब्द किसके लिये 
आया है. ओर आगे इसी मन्त्रके उत्तराधमें जो यह कहा है कि 
अग्नि, सब देव क्राध न करत हुए हमार इस वचनका स्त्री 
कार करें | क्या यह इश्वर इन देवोंसे प्रार्थना कर रहा हे । और 
क्या ईश्वर इन देवोंके क्राधसे भयभीत होरहा है । क्या कहें वास्तव 
में ता इनके सम्पूर्ण सिद्धान्त ही निराधार हैं. उनकी पुष्टिके लिए 
अ लोग इसी प्रकारके घृरणित प्रयत्न किया करत हैं. 


इस सूक्तका विनियाग बालकके नाम करण संष्कारसें हे, ओर 
बालककी आयु वृद्धिके लिए इस मन्त्र आशीवोद हे । हम 
त्रिशेष कुछ न लिख कर विवादास्पद मन्त्रसे पूर्णेके कुछ मन्त्र यथा 
पश्चात के मन्त्र लिखकर उसके अर्थ लिख देते हैं. जिससे पाठक 
भी प्रकार जान जके--- 


यदश्नासि यत्‌ पिवसि धान्य क्ृष्णः पयः | 

यदायं यदनायं सब ते अन्नमविष॑ कृणोमि ।| १६॥ 
अन्हे च त्वा रात्रये चोमाश्यां परि दक्नसि । 
अरापेम्यो जिधत्सभ्य इस में परिरक्षत ॥ २० ॥ 


( ६०८ ) 


शर्त ते युत हयनान द्वे युते त्रीणि चत्वारि कृ्मः । 
इन्द्राग्नी बिश्वे दवास्तेनु' मन्यन्ताम हणीयमानः ।॥।२१॥ 
शरदेत्वा हेमन्ताय वसन्ताय ग्रीष्पाय परि दब्मसि । 
वर्षाणि तुम्यं स्योनानि येपु वर्धघन्त औषधीः ॥ २२ ॥ 


अर्थ--जो कुछ तू खाता है जो कुछ तू पीताहे. अनाज जो कि 
परण्वीका रस हे जो खाद्य पदार्थ हैं तथा जा अखागद्र हैं उन सब 
अन्नोंका तर लिए विष रहित करता हूं ॥९६॥ ठुके दिन और रात 
दोनोंका सौंपता हूं, भर इस (बालक) को उन ऋअरायो (भूखों) से 
बचाओ जा इसे खाना चाहते हैं (।२०॥| अब याज्षिक आशीवांद 
दत है । है बालक : तरी (०० वषको पूण आयु का हम हिगुना 
त्रगुणा तथा चोगुना करते हैं । (अर्थात्‌ तू चार सो ब्ष तक जो 
हम यह आशावोद देते हैं) इन्द्र अप्रि आदि सब देवता क्राध न 
करत हुए (शान्त भावसे) हमारी इस शुभ कामनाको स्वीकार करे 

हम तुमे शरद, हमनन्‍्त, बसन्त.तथ। ग्रीष्मको सोंपत हैं बषोयें 
जिनमें औषधियां बढ़ती हैं. तर लिय सुखकारी हों ॥२०॥ 


उपरोक्त मन्त्र इतने सरल हैं कि प्रत्थक संष्कृतज्ञ सुगमतासे 
सममभ सकता है | मन्त्र ९८ में खाद्य अन्नोका नाम भी ( चावल 
जौ) बतला दिया है | सबसे बड़े दुःखकी बात ता यह हे कि मन्त्र 
२३ तथा२४ में स्पष्ट (मा विभ) अथातू भय सत कर, तू मरेगा 
नहीं ऐसा लिखा हे | कोन विचार शील ऐसा होगा जो उपरोक्त 
मन्त्रोंसे सष्टिकों आयुका वशन सममेगा । हनने जो अर्थ इन मंत्रों 
के दिय हैं प्रायः सभी भाष्यकारोंने यही अर्थ किये हैं । परन्तु 
मन्त्र -९ में आये (अयतं)के अथ दस हजार वर्ष तथा यगके अथ 
चार किये है, अथोत्‌ तू जुग ० जी एस! श्वर्थ भी किया है । 
आय समाजके प्रतिष्ठित विद्वान पं० राजाराम जीने अपने अथज 
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नेद भाध्यमें हमारे अथ की पुष्टिकी है। हमारी सम्मतिें ये सब 
अथ ठीक नहीं हैं, क्योंकि (अय॒त) शब्द पूर्ण अथ में इसी वदमें 
आया है। यथा-- 


अयुतोहमयुतों प आत्मा युतं मे चच्चु रयुत भ्ोत्रस । 
अथवेवेद कां० १६ सत्र० ४१ मं० १ 
अथात्‌--में अयत (पूर्ण) हूं मेरी आत्मा. चक्तु, श्रोत्र श्रादि 
सब पूर्ण हैं। यहां अयत शब्दके अन्य अथ हो ही नहीं सकते 
अतः सभी भाष्यकारोंने यहां अयतके अरथ पूर्ण किए हैं| बस 
जब अय॒तके अर्थ पूर्ण हैं तो यहां भो इस शब्दके अर्थ पूर्ण ही 
हैं. । क्‍योंकि मनुष्यकी पूर्ण आय १००वर्षकी मानना सअ्तंत्र ओेदिक 
सिद्धान्त है तथा अधिक से अधिक ४०० वर्ष की आयु का परि- 
माण भी श्री स्त्रामीजी महाराजने स््रयं स्त्रीकार किया है ( रह 
गया युग शब्द का अथ सो तो यहां है! ) शब्दका 'यगे' ग्सा 
विशेषशाथ में यग शब्द का प्रयोग हुआ है । वास्तबमें तो यहां 
( यगे ) यह पद पाद पूत्ति के लिए रकखा गया । अस्तु, जो कुछ 
भी हो। उपरोक्त वेदिक प्रमाणाभास जो इस विषयमें दिये गए 
हैं उतकी निःसारता प्रकट हो चुकी तथा इन प्रमाणोंके अलावा 
'किसी अन्य प्रमाणकों देनेका किसी भी विद्वानने साहस नहीं 
किया अतः यह' सिद्ध है कि बेदोंमें इस सृष्टि उत्पत्ति की वर्तमान 
मान्यताका कहीं वर्शंन नहीं है । 


वेदों में कलि आदि शब्द 
बंदिक वाहम्मयमें कलि. आदि शब्दों का व्यवहार यूतके 


पासों के लिए हुआ है। बदिक समयसें जूदा बड़े जोरोंसे खेला 
जाता था तथा गन्धव जाति को स्त्रियां इस बिषयमें दत्त हुआ 


करती थी. धनाव्य जुबारी लोग इनको जूबा खेलनेके लिए अपने 
पास रखते थे । बहेड़े की लकड़ी के बने हुए ५३ पासोंसे यह खेला 
जाता था, एक से पाग्च तक के पासे 'झअयन कहलाते थे, उनमें 
पांचवां पासा कलि कहलाता था । तेत्तरीय त्रा० १४११९ 

जिसके पास कृत अथात्‌ चारका अयन आता था उसीकी 
विजय द्वोती थी और पॉच वाले की हार इसी लिए ऋग्वेद मंडल, 
? सूत्र ८१ में कृतका अयन पाने वाले जुबारीसे डरनेका उपदेश 
दिया गया है। तथ। च निरुक्तकार यास्‍्क्रने भी यही सलाह दी 
है । नि० ३। १६ इन जुशओंंमें बञ्र, नामका जुंबा सबसे भयानक 
हाता था । यजुर्वद अध्याय ३० मन्त्र ९८ में-- 

अक्तराजाय कितवम्‌ कृतायादिनवद्श त्रेताये कल्पिनम्‌ 
द्वापरायाधिकल्पिनमास्कन्दाय सभा स्थाणुम्‌ । 

इसका अर्थ है कि जूबेके लिए जुबारीको, अब ये जुवारी 
कितने प्रकारके होत थे यह आगे बतलाया है। सबसे बढ़िया 
जुबारीका नाम 'कितव' था यह कृतका अयन जीतने वाला बड़ा 
चालाक होता था । उससे नीचे दर्ज के जुबारीका नाम 'नवदर्श' 
ओर उससे छोटेका नाम 'कल्पी' यह त्रेता चिन्ह वाले पासेको 
लाता था तथा उसस छाटेको अधिकल्पी' कह्दते थे, इस जूबेका 
वर्णन अथवंवबेद कां० ४ सूत्र ३८ तथा का« ७ सूत्र ५९--१४४ में 
देखने योग्य है । जब इस जुवेने भयानक रूप धारण कर लिया, 
तब इसके नियमोंका आविष्कार हुआ, परन्तु इतने पर भी इसकी 
वृद्धि न रुकी तो इसका निषेध किया गया। 


“अच्चे्भादीव्य कृषिपित्कृपस्थ ( ऋन्‍्वेद ) 


जब इसका श्री छुद्ध प्रभाव न हुआ तो इसकों पापका रूप 
दिया गया। तथा इसके लिये कण्डका विधान हुआ अस्तु प्रकृत 
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विषय तो इतना ही है कि वेदमें कलि आदि शब्दोंका वर्तमान 
कलि आदिके अर्थोमें कहीं भी प्रयोग नहीं हुआ है। इसलिये 
वर्तमान युगोंकी कल्पना नितान्त नवीन तथा स्वकपोल कल्पित है 
इसमें कुछ भी सन्‍्देह नहीं है । # 


ब्राह्मण ग्रन्थ ओर यग 


ब्राह्मण प्रन्थोंमे भी कलि श्रादि शब्दोंकों देखते हैं, अतः वहाँ 
इनका क्या श्रर्थ हे इस पर विचार करना भी आवश्यक है। 


कलिः शयानो भवति सज्लिद्ानस्तु द्वापरः । 
उत्तिष्ठ स्लोता भवति क्ृतं सम्पधते चरन्‌ ॥ ४ ॥ 
ऐतरेय ब्राह्मण ७१४ 


यहां एक रोहित नामक राजाकों कोई ऋषि उपदेशदेता है कि- 


“नाना श्रान्ताय श्रीरस्ति इति रोहित शुभ्र॒मः ।' 


अथात-- है रोहित हमने ऐसा सुना है कि आलसीके लिये 
'लद्धभी नहीं है। आगे कहा है कि आलस्यमें पड़े रहना (सोना) 
कलि है और उठना अर्थात परिश्रमका विचार करना द्वापर है. 
एवं उठ बेठना उस विचारके अनुसार कार्य करनेको उद्यत होना 
अथवा नियम आदि बनाना जेताय ग है ओर जब उसके अनुकूल 


# जेन ग्रन्थों में भी 'कलि” आदि शब्दों का प्रयोग-जूए के पाशों 
के लिये ही थ्राया है! 
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पूर परिश्रमके साथ आचरण होता है तो बही कृत कहलाता है 
इसी भावको मन॒स्मृतिकारने स्पष्ट किया हे-- 


कृतं प्रेता यूग॑ चेव द्व/परं कलि रेव च 
राज्ञो वृत्तानि सर्वाणि राजा हि युग एुच्यते ॥ 
आ० ६ | ३०१ 

कलि प्रप्तप्तो भवति स जाग्रदू द्वापरं युगम्‌ | 

कर्म स्वभ्यु्वत स्त्रेता विचरेस्तु कृत युगम्‌ ॥ ३०२ ॥ 

अथात्‌ कृत ( सत्ययुग ) त्रेता आदि यैँग सब राजा के 
आचारणों के नाम हैं 'वास्तव में राजा ही का नाम युग है।. जब 
वह ( राजा ) आलसी रहता है। अथव ।कुकर्मामें फंस कर प्रजा 


की रक्षा आदि नहीं करता तो वह कलियग है श्रर्थात्‌ उस राजमें 
कलियग कहा जाता है। जब वह जागता है तो द्वापर हो जाता 





श्री स्वामी दयानन्दजी युगोंका यही श्रथ करते थे, जब्र मेलाचाँदापुर 
में शास्त्राथ हुंग्रा तो स्वामीजी ने ऐतरेयन्राः के इसी प्रमाण॒की देकर 
लिखा है | 

“हम आर्य लोग युगोंकी व्यवस्था इस प्रकारसे नहीं मानते, इसमें 
प्रमाएण--- 

कलिः शयानो भव॒ति सझ्निहानस्तु द्वापरः | 

उत्तिड़ स्त्रेता भवति कत॑ सम्पद्मते चरन्‌ ॥ ऐसरेय ब्रा०७१५॥ 

अर्थात्‌ जो पुरुष सबंधा अधरम करता है और नाप मात्र धर्म करता 
है, उसको कलि, श्रोर जो आधा धर्म, ओर ओर अ्धर्म करता है उसको 
द्वापर, और जो एक हिस्सा अ्रधर्म ओर तीन हिस्से धर्म करता है, उसको 
त्रेता, और जो सबंथा धर्म करता है उसको सत्ययुग कहते हैं। 

सत्यपर्म विचार +य्र० 
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है एवं जब कुछ क्रियाशील होता है । तब त्रेता कहलाता है तथा 
जब आलस्य को छोड़ कर अपना कार्य करता हे तो कृतयुग 
कहलाता है। मनुस्मपृतिकार ने “राजा हि यगमुच्यते” अथात्‌ 
राजा को ही यग कहते हैं, एसा कहकर सम्पूर्ण विवाद को मिटा 
दिया है क्योंकि यहाँ “हि! शब्द अन्य अर्थों के निवारणार्थ 
प्रयक्त हुआ है । यही भाव ऐतरेय ब्राह्मण के है. | अब यह चात 
सिद्ध हो गई फि प्राह्मण काल में कृत यंग आदि किसी समय 
विशेष का नाम नहीं था, अपितु राजा के नाम थे | वहां एक बात 
विचारणीय है कि कलि के लिये बुरे भाव अथवा इसे बुरा सममा 
जाना और कृतको अच्छा समभनेका भाव उस समय उत्पन्न हो 
गया था, इसका आधार क्‍या है । 


इसका उत्तर स्पष्ट हे कि बेदिक कालमें जूबे के पासों का नाम 
कृत आदि था जैसा कि हम दिखला चुके हैं । उन पासों में कृत के 
आने से विजय होती थी और कलि के आने से हार। श्ततः 
स्रभावतः कलि शब्द के अथं खशाब ओर कृत शब्द के अर्थ 
सुन्दर शुभ प्रचिलित हो गये थे. उसी भाव को यहाँ दशोया है । 
तथा च तैत्तिरीय जआा० में आया है कि-- 


“ये वे पचस्तोमाः कलिः सः ।” 
अथोत्‌ पांचवां स्तोम कलि है । 

“ये वे चत्वारः सोमा कृत तत्‌ । 
चतुर्थ स्पोम कृत है 'स्तोम नाम यज्ञक प्रसिद्ध है। पूत्रं समय 
में व्षमें पाँच यज्ञ ऋतुओंके अनुसार हुआ करते थे छठी ऋतुमें' 
शीत अधिक हानेके क/रण कुछ भी कार्य नहीं होता था, ऐसा कई 
विद्वानोंका मत है । जो भी हो, परन्तु पाँच यज्ञ होते थे, उनमें जो 
बसन्त ऋतुसें यज्ञ होता था उसका नाम कृत था. प्रीष्मके यज्ञका 
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नाम त्रेता, बषोके यज्ञका नाम द्वापर शरदऋतुके यज्ञका नाम कलि 
एवं हेमन्तमें जो यज्ञ होता था उसका नाम अभिभू था कई स्थानों 
पर कलिका नाम श्रास्कन्द और अभिभू भी मिलता है। 


यथा--एप वाइअयनममभिभूयत्कलि रेष सर्वानियानमि 
भवति | शतपथ ब्रा० कां० ५४४६ 

अथोत्‌--यह श्रयन यज्ञ अभिभू है, सो कलि ही श्रमिभू है। 
ब्राह्मण प्रन्थमें उपरोक्त श्रथमिं ही इन शब्दोंका प्रयोग हुश्रा है 
इसलिये यह सिद्ध है कि ब्राह्मण कालमें भी वर्तमान युगोंका प्रचार 
नहीं था । ब्राह्मण प्रन्थोके पश्चात्‌ उपनिषद्‌ काले है. परन्तु उनमें 
भी हम इस युग प्रथाका अभाव ही देखते हैं। इसी प्रकार दर्शन 
शास्त्र तथा गृह्मयसूत्र आदिकी भी अवस्था है । 


महाभारत और युग 


एपा द्वादश साहख्री युगार्या परिकीर्तिता । 

एतत्सहस॒ पर्य न्तमहों ाक्षम्रदाहतम । 

महाभारत. बन पर्व अ० १८८ अर्थात बारह हज़ार वर्षोकी 
युग संज्ञा है। ऐसे ऐसे हजार युगोंका अक्ञाका एक दिन होता है। 
चतुर्युगके बारह हजार वर्ष होते हैं यह कल्पना मह'भारत काल ही 
में मिलती है। हससे यह ज्ञात होता है कि ब्राह्मण कालके 
पश्चात्‌ और महाभारत ग्रन्थते पूर्व इन युगोंकी कल्पना हुई. परन्तु 
उस समय इन चारों युगोंके १२ हजार वर्ष माने जाते थे । 

बा०्संपूर्णानन्द जी ने आर्योका आदि देश नामक पुस्तकके 
प्रू० ८८ में लिखा हे-- 

“झैसा कि हमने इस दसवें अध्यायमें लिखा है ४,३०००००वर्ष 
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का एक युग माना जाता है | कलिकी आय १ यग होती है, द्वांपर 
की श्युग त्रेताकी ३ युग, और सतयुगकी ४ युग । इसप्रकार १० 
अथाोत्‌ ४,३२,० ०० वर्षका एक चतु्येग या महायग होता है | ७१ 
महायगोंका एक मन्‍्वन्तर और १००० महायगोंका एक कल्प 
होता है।इस प्रकार एक कल्पमें १०६०५ ७१-१४ मन्वन्तर 
होते हैं और ६ महायग बच रहते है । 


यगादिकी आयका यही मान प्रचलित है। इसके हिसाबसे 
अन्तिम सतयगके प्रारम्भ कालको. जोकि वेदिक समयका प्रारम्भ 
काल था, १३.+८,००० २८ ९१२.€६.००० *< ८ ६४,००० ८ (००० ++ 
३८ ६३,००० ब्ष हुय । 


यगोंके मानके और भी कई प्रकार हैं। श्री गिरीन्द्रशेखरबोष 
ने अपने पुराण प्रवेशमें इस प्रश्न पर अच्छी खोजकी है । उसका 
सारांश श्री पी०सी० महालनवीसके एक लेखमें जो १६३६ जूनकी 
(संख्या) में छूपा था दिया गया हे.। यह विषय रोचक है और 
बेदिककालके विद्यार्थियोंका विशेष महत्व रखता हे | इसलिये हम 
यहाँ उसका थोढ़ेमें दिग्दर्शन कराये देते हैं । 


यगका अर्थ है जोड़, मिलना । जहां दो या दोसे अधिकसे 
अ्रघिक चीजोंका मेल होता हे युग, यति, योग द्वोता है। विशेषतः 
यग वह मिलन है जो नियम कालके बाद फिर फिर होता रहता है। 

हमारे यहाँ चार प्रकारके मास प्रचलित हैं। (१) ४० सूर्यो- 
दर्योका सावन मास. (२) एक राशिसे दूसरी राशि तकका सोर 
मास (३) पूर्णिमासे पूर्रिमा तकका चान्द्र भास ओर (४) चन्द्रमा 
का प्रथ्वीकी परिक्रमा लगने वाला नाक्षत्र मास । इन सबकी 
अबधि एक दूसरेसे भिन्न हे यदि इन सब अबधियोंको लघुतम- 
समायदवर्त्य निकाला जाय्र तो हम देखते हैं कि «५ सोर' वर्षों ६० 
सौर मास. ५१ सावन मास. ६२ चान्द्र मास, और ६७ नाक्षत्र 
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मास आते हैं । पांच पांच व्षमें यह चारों मास एकत्रित होते हैं। 
इसलिए ५ सौर वर्षोका नाम बेदांग-ज्योतिषमें यग है । इस प्रकार 
कलि ५ वर्ष, द्वापर १० सोर बष, त्रेता १५ सोर बर्ष और सतयुग 
४० सौर वर्षका हुआ | ५० सोर वर्षोका एक महायुग हुआ । पर 
इतना पयाप्त नहीं हे। और लम्बे काल मानोंकी आवश्यकता 
प्रतीत होती है उनकी उपलब्धि इस प्रकार होती है। 

चांद्र वर्ष में ३२१५५ दिन ओर सोर वर्षमें ३६६ दिन होते हैं. यो 
अपनी सुविधाके लिये प्रति तीसरे वर्ष एक म हीना जोड़ कर दोनों 
को मिला लिया जाता है पर ऐसा न किया ता ३५४ सोर वर्षों में 
दोनों फिर मिलेंगे । अतः ३४५ सौर वर्षा का भी एक प्रकार का 
युग'है. इसको मनुकाल कहते हैं | ३५५ का ४ से भाग देने से 
७१ युग आता है | इसलिये कह! जाता है कि एक मन्वन्तर में 
७९१ युग होते हैं। १००० युगअर्थात्‌ ५००० सौर वर्षों का एक 
कल्प होता है | एक कल्प में १४ मनुकाल होते है । इन में ४६३० 
वर्ष लगे । दो दा मलुओं के बीच में दो वर्ष का सन्धिकाल होता है 
दस प्रकार १५ सन्धिक लो में /४८:४६८७० - ३० बष लगते है । 


कल्प का नाम धर्म्मयुग या महायुग है। दो युगों के बीच 
में काल होता है। सन्धिकाल युग की आयुका दरशांश होता है । 
सन्धिकालों को मिला कर य गों की आयु इस प्रकार हुई ! 

कलि ५०० बर्ष द्वापर १००० वर्ष, त्रेता १८०० वर्ष और सत- 
यग२००० बष १! |॒ 


देवों का अहोरात्र 
उत्तरीयध व प्रदेशमें ६ मासकी रात्री होती है। अनेक विद्वानों 
ने सप्रमाण यह सिद्ध किया है कि शास्त्रों में जो देवों के अह्ोरात्र 
का वर्णन है बह उसी स्थान का वर्णन है। अतः यह सिद्ध है कि 
ह कल्पना न गैदिक है और न प्रार्चान है । 
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कलियुगका कब आरम्भ हुआ इस सम्बन्धमें भी शास्त्रकारों 
तथा आधुनिक बिद्वानोंमें भी भयानक मतभेद पाया जाता है । 


(१) मद्रासके सुप्रखिद्ध विद्वान बिलन्डी “के अय्यरका मत हेफि 
कक्युमका आरम्भ १९१६ शक पूव है। 

(०) पं» स्मेशचन्द्र द्त और अनक पाश्चात्य परिडतोंका 
कथन हे कि कलियुगका आरम्भ १३२- वर्ष शक पूर है | 

(३) मिश्र बन्धुओंने सिद्ध किया है कि २०८६ वर्ष शक पूर्ण 
कलिका आरभ्स हुआ | 

(४) राजत्तरंगणीके हिसाबसे २५०६ शक पूर्व कलिका आरस्भ 
ठहरता है । 

(५) वर्तमान पंचाडमें तथ। लोकमान्य तिलक आदिकिे मतसे 
३१७६ वर्ष शक पूवंक समय आता हे । 

(5) कैलाशब्रासी माडकके मतसे कलिका आरम्भ ५०८० वर्ष 
शक पूत का है । 

(७) बेदान्तशास्त्री बिल्लाजी रघुत,थ लेलेके मतसे ५३८६ वर्ष 
शकपूरव कलिका आरम्भ हुआ। 

हमने ब्रहां उम्रतोका दिग्दर्शन मात्र कराया हे। इसी प्रकार 
अनेक मतःहैं | यहां (११६ बर्प ओर ५३०६ वर्षकी संख्याओंका 
भेद्‌ किलना शिशाल है । 

इस पर जरा दृष्टि डालो । इस भारी अन्तरका कारण यही 
है कि वास्तव में कलि आरम्भ हुआ ही नहीं हे, यह तो एक 
निराधार कल्पना मात्र, जो उत्सर्पिणी और अवसपिणीके विरोध 
में की गई थी । या उत्सर्पिणी और अवसर्बिरिके :प्रच/रको नष्ट 
करने के लिये की गई थी । यही कारण है कि किसौने कुछ अनु- 
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मान लगाया ता किसीने किसी प्रकारकी घारणाकी, इसी प्रकार 
कलियुगकी समाप्तिके विषयमें भी भारी मत भेद है । नागरीप्रचार 
णी पत्रिका भाग १० अह्ू १ में एक लेख भारतके सुप्रसिद्ध ऐति- 
हासिक विद्वान श्री काशीप्रशाद जी जायसवाल एम० ए० विद्या 
महोदधिका छुपा था | उसमें अनेक प्रमाणों से सिद्ध किया गया 
है कि विक्रमादित्यस पूर्ण ही कलियुग समाप्त हा चुका था । उसके 
प॑श्मान विक्रम संवत्‌ चला जिसको प्राचीन लखोंमें कृत संबतके 
नामसे उद्धृत कियाहे. कृत +- सतयुग । इसीकी पुष्टि .श्रीजयचन्द 
जी विद्यालंकारने अपनी भारतीय इतिह!/सकी'#प रखामें, की है। 
इस कल्पनाका कारण यहीं था कि जब ब्राह्मणों न देखाकि विक्रम।- 
दित्यके राज्यमे लोगोंका सुख और समद्धि प्राप्त है तो उन्होंने य 
फनवा दें दिया कि कृतयुग (सतयुग) आरम्भ हो'गया और उनके 
संवनका नामभी कृत संवत रख दिया । परन्तु जब उनके पश्चाव 
फिर भी पूअबत अनाचारादि होने लगे तो ब्राह्मणोंने कह दिया 
कि 'कलिबृद्धिभंविष्यात' कलियुग की आयु बढ़ गई हे ओर 
कलियुगकी आयु भी बढ़ा दी । 
इस बिषय में हम भारत के ही नहीं परन्तु संसार में ज्यातिष 
विद्याके सर्व श्रेष्ठ विद्वान पं" बालकृष्ण जी दीक्षित का मत लिख 
देना ही पर्याप्त समभते हैं। आप लिखते हैं कि ज्योतिष प्रन्थों के 
मत से ३१७६ बष शकाब्द के पृण कलिय गका आरम्भ हुआ 
एसा कहते हैं सह किन्तु जिन प्रन्थों में यह बरणुन है. वे ग्रन्थ 
०० बष कलि लगन ब दके है। इन ज्यातिष ग्रन्थोंके अलावा 
प्राचीन ज्योतिष या धर्म शास्त्र आदि ग्रन्थों में कलियुग आरम्भ 
कब हुआ। यह देखने में नहीं आया, न पुराणों में ही खोजने से 
मिलता है। हाँ यह भ्रात तो अवश्य हैं कि कुछ ज्योतिष ग्रन्थों के 
कथनानुसार यह वाक्य मिलते 8 कि कलयुग के आरम्भ में सब 
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ग्रह एकत्रित थे किन्तु गणित से यह निश्चित नहीं होता कि ये 
किस समय एकत्रित थे। यदि थोड़ी देर के लिये ऐसा मान भी 
लें कि ये सब प्रह अस्तंगत थे तो भारतारि प्राचीन पुराणोंमें इस 
का उल्लेख क्‍यों नहीं मिलत। हाँ उल्लेख मिलता २६०० बर्ष के 
बाद बने हुये सूर्य सिद्धान्त आदि नवीन ग्रन्थोंमें “भारतीय ज्योतिष 
शास्त्र” प्रप्ठ २६ 


इसी प्रकार कलियग आरम्भ की कल्पना है । इस के विषय 
| शास्त्रोंका मत है | जब्च सूर्य चन्द्रमा तथा वृहस्पति एक राशि 
ति हे तब कृत यू ग आरस्म होता है परन्तु ज्योतिर्षिद्‌ जानत 


में 
में 
हैं कि इन का एक राशि में आना मितान्त असस्भव है |” 


ञ््र 
कि 

एतिहासिकोंने इस कल्पनाका एक अन्य कारण भी बतायाहे । 
वह्‌ यह है कि खाल्डियन लोगोंमें सश्टि संब्रत्‌ या युग 2३२०० वर्ष 
का माना जाता है. उसी के आधार पर इस कलि का जन्म देकर 
इसमे ४ विदियां और बढ़ा दी इसकी ४३२००००००० सृष्टि की 
आयु बनादी | 


मतलब यह है कि कलियुग आदि की कल्पना निरावार और 
तवीनतम है | प्राचीन समय में भारतवर्ष में उत्सर्पिणीका सिद्धान्त 
प्रचलित था, गेदिक ज्यातिष्क के प्राचीन ग्रन्थ आय सिद्धान्त 
अध्याय ६ ऋ्ोाक € मे है । 


' उत्सगिणी युगा्थें च पश्चादवसपिणी युगाध च प्रध्ये 
युगस्थ सुष्मादावन्ते दुष्णामेन्दु चात 


इस में काल के दो भेद किये हैं । पहिले के भाग का नाम 
इत्सपिणी और दूसरे का अवसर्पिणी रक्‍्खा है। उन दोनों भाग 
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के ६-६ विभाग सुष्मा दुष्मा आदि किये गये हैं। ग्रदि उपरोक्त 
ऋछोक के साथ जैदिक ज्योतिष का नाम न होता तो कोई 
भी व्यक्ति इसको वैदिक सिद्धान्त कहनेके लिये उद्यत न होगा क्यों 
कि शब्दकल्पद्रमकोश, ओर आप्टेकी संस्कृत इद्नलिश डिक्शनरी 
में भी इसको जैनियों की ही मान्यता बतलाई है | इसी काल चक्र 
का नाम विकासवाद तथा ह्वासवाद हे । 


कर्म फल और ईश्वर 


कर्म, फल कैसे देते हैं, इसके जाननेके लिए सबसे पहले यह 
जानना आवश्वक है कि कर्म क्या वस्तु है ? 

भारतके दर्शनकारोंने मन, बचन, कायकी क्रियाको कर्म माना 
है । परन्तु जैन शास्त्र इसकी और भी अधिक गहराईमें पहुंचा है 
ओर उसने कर्मके दो विभाग किए हैं-(१) मावकम्म . (२) द्रव्यक्म । 


भावकम 


मन. बुद्धिकी सूह्षम-क्रिया या आत्माके संकल्परूप प्रतिस्पंदन 


अर [श छू 
को भावकर्म कहते है | 
द्रव्यक्म 


यह जैनदर्शनका पारिभाषिक शब्द है| इसके समकनेके लिए 
कुछ अन्तर ध्टे होनेकी आवश्कत है। जैन शास्त्रके इस सिद्धान्त 
को, कि प्रत्येक क्रिया का चित्र उतरता है; विज्ञान ने स्वीकार कर 
लिया है । अतः वैज्ञानिक दृष्टि से भी यह सिद्ध हो चुका है कि 
आत्मा जो संकल्प करता हे, उस संकल्पका इस वायमण्डल में 
चित्र उतरता है। अमेरिका के जेज्ञानिकों ने इम चित्रों का फोदों 
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भी लिया है। उन्होंने यह सिद्ध किया है कि यह चित्र समस्त 
संसारमें व्याप्त हो जाते हैं । इन चित्रों का नाम जैनदर्शनकी परि- 
भाषामें “'कार्माश वर्गणा” है, और ये लोकाकाशंमें व्योप्त हैं। 
जब कोई आत्मा किसी तरहका संकल्प-विकल्प करता है तो 
उसी जातिकी कार्मोण बर्गणाएं उस आत्माके ऊपर एकत्रित हो 
जाती हैं। इसीको जैन शास्त्रोंमें “आखब” कहा गया है ये ही 
कामाण वर्गशाएँ जब आत्मा के साथ चिपक जाती हैं तो वह 
प्रकृति. प्रदेश, स्थिति श्लोर अनुभाग बंध रूपसे आत्माको जकड़ 
लेती हैं. इसीका नाम 'द्रव्यकम' है | इसी द्रव्य कर्मोक्रे ज्ञानावर- 
णादि आठ (७) भेद हैं जो आत्माकी आठ मुख्य शक्तियों को या 
तो विकृत करते हैं या आवरण करते हैं | इनका अ्रतिसूत्म और 
बिस्तारपूजेक मनन करनेके लिए जैनशास्त्रोंका स्वाध्याय नितान्त 


आवश्यक है । 
कर्म, फल केसे देते हैं ? 


कर्म. फल केसे देते हैं ? इस के जाननेके लिए यह जानना 
आवश्यक है. कि फल किसे कहते हैं ? 

यह सअेमान्य सिद्धान्त है कि प्रत्येक क्रिया की प्रतिक्रिया 
होती है | कम सी एक किया है, अतः उसकी भी म्रतिक्रिय। द्वोती 
है। ये प्रतिक्रियाएँ अनेक प्रकारकी होती हैं । यथा--इस कर्म- 
रूपी क्रिया की द। प्रकार की प्रतिक्रियाए होंगी--(१) स्वगत 
(२) परगत | 

जिस क्रियाका प्रभाव हमारी आत्मा, सूकु्म व स्थूल शरीर 
पर पडता है वह स्त्रगत प्रतिक्रेया है। जैसा कि शप्त्रकारों ने 
लिखा हे-- यो यच्छुद्ध: स एवं सः?। भगवान कृष्ण गीतामें 
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कहते हैं कि मनुष्य जैसी श्रद्धा, संकल्प व विचार करता है. उसी 
प्रकार का उस का सूक्ष्म व स्थूल शरीर बनता है और जैसा 
स्थूल, सूच्म शरीरादि होता है डसी प्रकार का उस के आस-पास 
का वायु मंडल भी हो जाता है। अतः वह तदाकार हो जाता हे 
भगवान कृष्ण आगे कहते हैं:-- 
“ध्यायतो विषयान्‌ पंस! संगस्तेषृपजायते । 
संगात्‌ संजायते काम! कामरात्क्रीधोईमिजायते ॥ 
क्रीधाद्भवति संपोह! संमोहास्स्मृतिविश्रपः | 
स्मृतिश्रंशान्‌ बृद्धिनाशो, बुद्धिनाशात्‌ प्रशश्यति 
--गीता अ० ५, कछोक ६२-६ हे 
ब्िषयों के चिन्तन से पुरुष इन विषय्र के साथ संग करता 
, है उस से वासना राग द्वेष इच्छादि उत्पन्न होती हैं अर्थात अमुक 
पदार्थ प्राप्त होना ही चाहिए एसी कामना उत्पन्न हाती है। इस 
कामनाकी पूर्तिके लिए प्रयत्न करता है । यदि उसकी प्राप्ति न हो 
तो उसके हृदयमे क्राध उत्पन्न होता है। क्रोध से मोह (अविवेक) 
होता है माह से उसका स्प्रति त्िश्रम होता है ओर उससे बुद्धि 
का नाश होता है। बुद्धि का नाश होने से आत्माका सबंस्थ नाश 
हो जाता है | यह स्व्रगत प्रतिक्रियाका फल है । 
कमंक्े अन्य प्रकारसे भी २ विभाग किए हैं १ पुण्य « पाप 
डे के 
पुश्य का फन्न सुच ओर प.पक्रा फन्न दुःख होता है | 
सुख दु:ख का लक्षण करते हुए न्‍्ययाचार्योने कहा है कि-- 
अनुकूल वदनीयं सुख प्रतिकूलवेदनीयं दुःखम । 
अथोनू--आंत्माके अनुकूल जो बेदना होती हे उसे सुख 
कहते हैं और प्रतिकूल बेदनाको दुःख । 
विचारणीय विषय यह है कि अनुकूलता ओर प्रतिकूलता 


श्र 
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क्या पदार्था में विद्यमान है। यदि एसा हो तो प्रत्येक पदार्थ 
प्रत्यक व्यक्ति को अनुकूल ही या श्र तिकूल ही प्रतीत होना चाहिए | 
परन्तु अनुभवसे यह सिद्ध हे कि प्र त्यक पदा्थ नतो प्रत्यक के 
अनुकूल द्वी है ओर न प्रतिकूल ही. अतः यह सिद्ध हुआ कि 
अनुकूलता तथ। प्रतिकू लता पदाथे।में नहीं है । यथा एक व्यक्तिको 
पाती पीनेमें अनन्द आता हे अब अगर पानी में ही आनन्द है 
तो उसे हमशा पानी ही पीत रहना चाहिये क्‍योंकि उसे आनन्द 
की इच्छा है ओर पानी में आनन्द है और एक व्यक्ति यदि पानी 
में टूबकर मर जाय तो उसे कहना चाहिये कि वह आनन्दमें डूब 
कर मर गया है | परन्तु यह बान्‌ लोकबिरुद्ध हे | अतः यह सिद्ध 
हुआ कि पदार्थ में आनन्द नहीं है अपितु आनन्द आत्मामें ही 
है। अतएव शास्त्रकारोने कहा है “संतोषादनुत्तम सुखलाभ:ः” 

श्र्थातू--संताषसे अत्युत्तम सुखकी प्राप्ति होती हे। और 
“तृष्णाति प्रभवं दुःख” अथ त्‌ दुःख का मूल कारण तृष्णा ही है। 

तृष्णा ओर संताष आत्मा की स्वाभाविक और वेभाविक 
आदि परिणतियों का ही नाम हैं। अतः सुख दुःख कोई बस्तु 
विशेष न होकर आत्माने कल्पित किए हैं। मनुष्य के जितनी ही 
तृष्य। अधिक होगी उतना ही वह अधिक दुःखी होगा. यही उस 
केमंबन्ध रूपी आत्म! का फल है ओर इसी का नाम स्वगत प्रति- 
क्रिया है| इसीसे पपप ओर पु्यका भी समझ लेना चाहिए अर्थात्‌ 
जो २ कर्म आत्मा पर अधिक गाढ़ दीघंकालिक द्रव्य कर्म का बंध 
बांधने हैं वे सब पाप हैं ओर जिनसे पाप रूपी द्रव्यकर्मकी सम्बर 
ओर निर्जरा होती है उसीको पुण्य कहते हैं । 

जिस प्रकारके द्वव्यकर्मका हम बंध करते हैं बह द्रव्यकर्म 
उसी प्रकारके स्थूल सूक्ष्म शरोरकी रचना करते है और उसी 
प्रकारके स्वभावोका निमाण होता । मनुष्यमें पूर्व द्रव्य कमोनुसार 
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ही उसकी आदतें बनती है उसीके अनुकूल बह आचरण करता 
है और तबनुकूल ही सुख दुःख रूपी फले भोगंता है। इस प्रकार 
हममरे कम रूपी क्रियाकी अनेक स्व्रगत प्रति क्रियायें हैं ? जैसे दों 
व्यापारी एक साथ एक ही तरहकी पूजीसे व्यापार करते हैं परन्तु 
उनमें किसीकों घाटा तो होता है और किसीको लाभ होता है । 
इसका कारण सिफ यही है पहलेको तो पू्व॑फर्मोशुसार असदूबुद्धि 
उत्पन्न होती हे, ओर तदनुकूल अ्रचरणसे बह ऐसा व्यापार 
करता है कि उसे घाटा होता हे तथा, दूसरेको ऐसी सुबुद्धि उत्पन्न 
होती है कि उससे बह ऐसा काम करता है जिंससे लाभ होता है । 
इसी प्रकार मानो एक आदमी जा रहा है और रास्तेसें सोनेका 
हला पड़ा हुआ है । जब वह सोनके ढेलके पास आता है तब उसे 
यह बुद्धि उत्पन्न होती है कि अंध किस तरह चलते हैं. इसका 
अनुभव करना चाहिय अतः वह आंख बंद करके चलने लगता 
है । जब बह ढेलसे दूर निकल जाता है तब आंखें खोल लेता हे, 
इससे सिद्ध हुआ कि अन्तराय कर्मके उदयसे अंधा बननेकी बुद्धि 
उत्पन्न हुई | इसी प्रकार कमेके कारशही किसोका उदार स्वभाव 
है किसीका ओछा ओर कोई कंजूसहे कोई दानीते कोई चिड़चिड़ा 
हे कोई इंष्यालु कोई दयालु है कोई परोपकार् हे ता कोई स्वार्था 
है मस्त है कोई रोता ही रहता है इस प्रकार असंख्य मनोबृत्तियां 
अपने २ कम्मोन्रुसार ही होती हे। जैसी मनोवृत्तियां होती हैं 
बेसा ही वातावरण बन ज्ञाता है और तदनु कूलही बह आत्मा 
सुखी दुःखी होता है इसीका नाम कमोंका फल्न है । 


स्वगत प्रतिक्रिया 
इंग्लेश्डके मनोवेश्ञानिकोंने यह जाननेके लिये कि हमारे 
संकल्पोंका प्रभाव हमारे शरीर पर कहां तक पढ़ता है प्रयत्न किया 
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उन्होंने हाईकोट में दरख्वास्त देकर एक एसे व्यक्तिको लेलिया 
जिसको फांसी होने वाली थीं। उन डाक्टरोंने कहा कि तुम्हारा 
खून निकाला जाबेगा और तुम्हार खूनसे दवाई बनाई जाबेगी । 
उस आदमीको उन्होंन संगमरमरकी मज पर लिटा दिया । लिंटा 
कर उसकी आंखे बन्द करदीं और उसको कसकर बांध भी दिया 
जिससे कि उसका कोइ अड्ढड हिल डुल न सके । एक बहुत बारीक 
इन्जेक्शनकी सुई लेकर उसके अज्ञमें एक जगह स्पर्श मात्र 
कराया और कहने लगे कि इसके बदनसे खून निकलने लगा 
उस भज़के नीच एक टप रक्‍्खी हुई थं। । टपमें ब बूदें भी गिराते 
जाते थे जिससे कि आवाज़ हो ओर उसे मालूम हो कि टठपमें 
मेरा खून गिर रहाहे | साथ ही वे लोग कहते जाते थे कि श्रब ता 
बहुत खून निकलने लगा । उसकी नाइकी गतिभी देखते जात थे 
धीर धीर उसकी नाड़ी मंद पडती जाती थी और वह सममता 
जा रहा है कि भर खूनसे टप भर गई है। इस प्रकार से वह 
वचारा इसी विश्वास पर जीवनसे ह/थ धो बेठा । ठीक इसी प्रकार 
हमार संकल्पोंका प्रभाव हमार शरार पर पड़ता है कोई बहादुर 
है ता काई क/यर है; यह सब संकर्पका ही प्रभाव हे ; 

एक हस्तरखा विज्ञानब्रत्ता किसी हस्तरखाओं ओर शारीरिक 
चिन्हों को देख कर उन के स्वभाव अ।दि ओर भूत मविष्यत में 
होने बाली प्रायः तमाम घटनाओ्रोंक वर्णन कर देता है । यह सिद्ध 
कर रहा है कि हमार द्रव्य कमोंमुसार जमेसा सूक्रम स्थूल शरीर 
बनता है, उसी प्रकार के हमार स्व्रभावादि बनते हैं और उसी 
प्रकार हम फल भोगत हैं यही तरीका कर्मों के फन्न देने का है । 


परगत प्रतिक्रिया 


जहाँ हमार संकल्पों का प्रभाव हमारी अतत्मा और हमार 
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शरीर पर पड़ता है. वहाँ दूसरोंकी आत्मा ओर शरीर परभी पड़ता 
है । जैसे हम किसी की प्रशंसा करत हैं तो बह प्रसन्न होताहै और 
उसके चेहर पर मुस्कराहट ञआा जाती है | यह हमार शब्दों का 
दूसरों पर प्रभाव पड़ा | इसी प्रकार गालियाँ आदि का भी बुरा 
प्रभाव क्राधादि उत्पन्न कर देता है । जिस प्रकार हमार बिचारोंका 
[ दूसरों पर प्रभाव पढ़ता है । स्थूल-हृष्टि स चाहे हम उसे भले 
ही न जान सके | परन्तु आजके मनोवज्ञानिकों ने हस्तामल्षक की 
तरह सिद्ध कर दिया है ओर हम अपने जीवन में भी इस प्रकार 
क्रे सेकड़ी उदाहरण देखते हैं। परन्तु उन षर हमारी दृष्टि नही 
जाती । इतिहास में भी इसके कम उदाहरण नहीं है । 
विभीषण रामचन्द्र जी से प्रेम करता था इसी लिय रामचन्द्र 
जी भी उससे प्रेम करत थे । जिस समय रावण से प्रथक होकर 
बह रामचन्द्रजी की सेना में आय। उस समय सभीके हृदयमें यह 
भाव उत्पन्न हुये कि यह कोई गहरी चाल हैं। परन्तु रामचन्द्रजी 
ने उसे गले से लगा लिया | इसी तरह भीष्म ओर द्रोणाचाय का 
प्रेम पाण्डब्ों पर था ता पाण्डबोंकी भी हादिक »द्धा उन पर थी | 


एक टृष्ठान्त भी लीजिय-- 


किसी समय एक राजा बीमार हुआ. बढ़ बढ़े वेद्य, डाक्टर 
उसके इलाजके लिये बुलाये गय, परन्तु श्रन्तमें सब निराश हागय 
उन्होंने कह दिया कि यह र।जा कल मर जायगा । पर विधि का 
विधान, देसर दिन वह नहीं मरा ओर उसी दिन से उस की 
तबियत अच्छी होने लगी ओर कुछ दिनों में वह अच्छ। चंगा 
होगया । एक दिन राजाकी सवारी निकली. राजा ने एक बनियेको 
देख कर अपने वजीर से कहा. वजीर ' तुम इस आदमीको अपने 
देश से निकाल दो। बजीर ने सोचा राजा साहव बीमार्री से उठे 
हैं. इस लिय ऐसा कुछ खयाल होरह] है । मन्त्रीने उस पर विशेष 
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ध्यान नहीं दिया । थाड़े दिन बाद राजा की फिर सवारी निकली 
तो राजाने उसी बनिये का देख कर कहा--क्ष्यों बजीर !' आपने 
इसको निकाला नहीं ! बजीर ने मॉफी मॉगी ओर कहा कि अब 
निकाल दूँगा | इस पर वजीर के हृदय पर विचार उत्पन्न हुआ 
कि क्‍या कारगर है राजा इसी वनियेकों देखकर नफरत करता है इस 
पर वर्जीरने उस बनियेसे मित्रता बढ़। ली और एक दिन बनियेसे 
पूछा कि क्या बात है जा आप इतने चिन्तित रहते हैं । इस राज्य 
में ता सारी प्रजा ही सुखी हे. किसी को किसी प्रकारका कष्ट नहीं 
है, आपका चहरा हर समय मुरमाया ही रहता है| इसपर बनिये 
ने कहा कि भाई राजाके मरने का निश्चय हो चुका। तब मैंने 
यह समझा कर कि अन्‍्त्प्रष्टि संस्कार के लिये तेरी ही दूकान पर 
से सामान जायगा. मेंने हजारों रुपय का सामान खरीद लिया! 
था मगर राजा नही मरा, में सोचता हूँ कि राजा मर जाय तो 
मरा सारा सामान विक्र ज|ब | वजीर समझ गया कि यही कारण 
है जो राजा इसे निकालने को कह रहा था। उसने बनिये का सारा 
सामान खरीद कर गरीबोंकों बांट दिया। किसी दिन फिर राज(की 
सवारी निकनज्नी तो राजा ने उस आदमी को देख कर का कहा--- 
बज्ञीर ! में गलतो कर रहा था। तुमने ठीक किया जो इसे नहीं 
निकाला यह तो बड़ा अच्छा आदमी है । 

यही कर्मोकी परगत प्रतिक्रिया है। प्रत्येक व्यक्ति इस प्रकार 
के सकद़ों अनुभव अपने जीवनमें बराबर करता है किन्तु उन पर 
सूच्म-टष्ठि से कभी ध्यान नहीं देता । 


बदला 


कर्मरूपी क्रियाकी अनेक प्रतिक्रियाओंमें से एक बदला रूप 
भी प्रतिक्रिया है। इसके लिये साधु लोग एक दृष्टान्त दिया करते 
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हैं कि एक समय एक साधु और उनका शिष्य तीर्थ-यात्राको जा 
रहे थे । मार्ग में उनको एक मछुवा मछली मारता हुआ मिला । 
शिष्यने उसे अहिंसाका उपदेश दिया परन्तु वह डपदेशसे कब 
मानने वाला था जब बह न माना ता शिष्य उसके साथ झगड़ा 
करने लगा. इस पर साथ ने अपने शिष्य से कहा कि भाई. 
साधुओंका काम केवल उपदेश देना है लड़ना-फगढ़ना नहीं। 
इस पर व दोनों आगे चल गय। कुछ दिनोंके बाद जब वे तीथ- 
यात्रा करके वापिस आये तो उसी स्थान पर ( ज़हां कि मछुवसे 
वाद-विवाद हुआ था ) क्या देखते हैं कि एक सांप पड़ा हुआ हे 
ओर हजारों कीड़ियां उसको खा रही हैं । सांप का यह घोर कष्ट 
देख कर शिष्य ने चाहा कि किसी प्रकार इस का कष्ट दूर किया 
जञाय । इस पर साधु ने अपने शिष्य से कहा- 'यह बही मछुवा 
है जो मछलियां मारा करता था और जिसने तरे उपदेश को नहीं 
माना था और ये कीड़ियां वे ही मछलियां हैं जो कीड़ी के रूप 
में अपना बदला ले रही हैं | 


इसी प्रकार के ऐतिहासिक दृष्टान्त भी दिये जाते हैं, जैसे कि 
शिवाजी के बारे में यह प्रासिद्ध है कि वह पृ जन्म में एक मंदिर 
के महन्त थे और मन्दिर को मुसलमानों ने लूटा और महत्त 
का भी जान से सार डाला । मरते समय महन्त यह निदान करके 
मरा कि में मुसलमानों से इसका बदला लेऊ। उन्होंने किसप्रकार 
से बदला लिया इसका इॉतहाम साज्ञी है। इसी प्रकार की एक 
घटना बहुत दिन हुये क्षत्र अखबारों में प्रकाशित हुई थी | 

रक साहकार जंगल से गुजर रहा था उसके पास बहुत सा 
माल था | रास्ते में एक डाकू ने उसका सारा माल लूट लिया 
ओर उसे भी मार डाला । मरते समय साहूकारने यह निदान बांधा 
कि मैं अपना धन अपने आप भोगू। उस डाकू ने डाकूपने का 
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पेशा छोड़ कर दर जाकर किसी शहर में दकान करली | डस 
दूकान से भी बहुत कुछ फायदा हुआ ओर बह बढ़ा मालदार 
बन गया। उसकी शादी हो गई । कुछ दिनों के बाद उसके लड़का 
पेद। हुआ | उसके जन्मोत्सव में बहुत सा रुपया खर्च किया गया 
इसके बाद उसके लालन-पालन, शिक्षण में भी खूब व्यय किया 
गया । फिर उसकी शादी की गयी उसमें भी बहुत घन लुटया 
गया । कुछ दिन बाद दुरभाग्यवश लड़का बीमार पड़ गया। वर्षो 
बड़े बड़े डाक्टर और वेदों से इलाज कराया गया जिसमें 
बशुसार रुपया खर्च में आया । अन्त में डाक्टर आदि सब 
निराश हो गये ओर उन्हों ने जबाब दे दिया कि अब इसके बचने 
की कोई आशा नहीं | एक दिन लड़का एकान्त देख कर अपने 
पिता से कहने लगा--'पिता जी ' आपने मुझे पहिचाना ? इस 
पर सेठ बड़ा हैरान हुआ और कहने लगा, बेटा | यह तुम क्‍या 
कह रहें हा ? क्या आज तुम्हारी तबियत अधिक खरात्र है ??” 
इस पर उसने उस जंगल बाले किस्सेकी याद दिला कर कहा कि 
लो में अब जा रहा हूँ । मेने उतना ही धन आपसे खर्च करवाया 
है जितना कि आपने मुझसे लूटा था | उस घन का ठ्याज अब- 
 शिष्ट हैं उस व्याज़ से भरी स्त्री का पालन करना यह कह कर 
उसने अपना शरीर छाड़ दिया । 
इसी प्रकार महाभारत में भीप्स पितामह और काशीराज की 
लड़की का वृत्तान्त आता है। जो कि दूसरे जन्म में शिखण्डी 
बन कर भांष्स पितामहकी मृत्युका कारण हुआ | 


इस प्रकार के अनेक उदाहरण मिल सकते हैं। जैनशास्त्रों में 
तो हजारों उदाहरण इस प्रकार के दिये हुए हैं जिनको दिखलाना 
पिष्टपेषण करना है | इसी बदले की भावना को जैनशास्त्रों में 
“निदान वन्‍्ध” कहते हैं । इसी प्रकार और भी अनेक प्रतिक्रियाएँ 
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होती हैं जिनका प्रभाव जातियों. कुलों तथा राष्ट्रों पर पड़ता है । 
इसीका नाम कमफल देनेकी विधि हे । 


दम अपने जीवन में नित्य प्रति देखते हैं कि किसी से राग हो 
जाता है, किसी से द्वेंप हो जाता है. कोइ हम से प्रेम करता हे 
कोई घृणा कोई तुक्सान पहुंचाने का प्रयास करता है तो कोई 
सहायता पहुंचाता है । सहसा किपी को देख कर हमार मन में 
सदूभावन;एँ उत्पन्न होती हैं और इच्छा होती है कि इससे सिन्रता 
करें | इसी प्रकार किसोका देख कर खामस्तरां नफरत हो जाती है । 
यह सब्र पू्वॉपाजित कर्मा का परिणम है।जा हमारे अन्दर 
(फल देने और दिल।न के लिए) अनेक प्रकार की वृद्धि उत्पन्न 
कर देता है । 


५ ५ 
कर्मफल ओर दशन 

भारतांय दर्शन में तीन दर्शनों का ऊंचा स्थान है । ५ -जेन- 

दर्शन, 7--बौद्धबर्शन ३--बेदिकदर्शन । 
इन में से जैनदर्शन ओर बोड्धदर्शन इस बान में एक मत हैं 
कि कर्मों का फल प्रदाता कोई इश्वर-विशेष नहीं है। रह गया 
बेदिक दर्शन उसके छह ! विभाग है १ सांख्य, २ योग, ३ 
मीमांसा, ८ वेदान्त, ५ न्‍्याग्र. वशेषक। इनमें से सांख्य ओर 
गरमांसाकार इखर की सत्ता का स्वीकार नहों करत इस लिए व 
भी कर्मा का फल्न स्वयं कर्मो द्वारा ही प्राप्त होता है. इस बातके 
समर्थक है| सांख दर्शन का मत है कि लिग शगीर बारंबार स्थूल 
शरीर का धारण करता है तथ, पृव॑ देह का स्यांगता रहता है। 
सांख्य परिभाषा में इस का नाम संसरण है। सांख्य कारिका 
५० में लिखा है “"नटवत्‌ व्यवतिप्नत लिज्म” जिस प्रकार अभि- 
नेत्री कभी र।म कभी रावण कभी स्त्री कभी पुरुष, कभी राजा 
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कभी रंक आदि रूप घारण करती है उसी प्रकार लिड्ड ( सूक्ष्म ) 
शरीर कामना के वश होकर अनेक प्रकार के शरीर धारण करता 
रहता हे । कभी देवता बन जाता हे कभी नारकी, कभी पशु पत्ती 
ता कभी पुरुष आदि का रूप धारण कर लेता है। इस प्रकार 
लिड्ठ शरीर स्वयमेव बगेर किसी ईश्वर आदि की प्रेरणा या सहा- 
यता के अनेक प्रकार के शरीर घारण करता है ओर सुख दुःख 
भोगता रहता है । सांख्य दर्शन में आत्मा तो निर्लेप है ! न वह 
कत्ता है न भाक्ता है । 

सांख्य दर्शन कर्मफल के लिय भी ईश्वर की आवश्यकता नहीं 
सममभता । इसी लिय सांख्यदर्शन अनीश्वरबादी प्रसिद्ध है। उसमे 
ईश्वर का खण्डन किन प्रवल युक्तियों से किया है. इसका दार्श- 
निक और ऐतिहासिक विवेचन हम “विश्वविच।र” में कर चुके हैं। 


मीमांसा 
सांख्य दर्शन की तरह पूर्व मीमांसा भी अनीश्यरवादी हे । 
उसके मतानुसार भी कर्मफल देने के लिय इंश्वर आदि की कल्पना 
करने की जरूरत नहीं हैं | तन्त्रवातिककार का कथन है । 
“यागादेव फल तद्धिशक्निद्वारेश सिध्यति 
, यूक्त्य शक्त्यात्मकं वा तत्‌ फलमेवोपजायते |” 


अर्थात्‌ कर्म से अपूर्व ( धर्माधर्म उत्पन्न करने की शक्ति ) 
उत्पन्न हाती है उस अपूर्व रूप सूक्ष्म शक्तिसे फल प्राप्त होता हे । 


किक (5 
यागदरशन 
यागदर्शन के अनुसार चित्त अनेकों क्रशों की खान हे । 
सम्पूर्ण क्केश विपरययरूप हैं । इन सम्पूर्ण क्केशोंका कारण अविद्या 


( ६४२ ) 


को ही माना जाता है । महत्तत्व अहंकारादि परपरा से परिणाम 
को स्थापित करते हैं और आपस में एक दूसरे के अनुभाहक बन 
कर कर्मों के फलों को जाति, आयु, भाग रूप से निष्पन्न करते 
हैं । --योगदर्शन व्यास भाष्य २, ३ 

योगदर्शनानुसार कर्मों से क्तेश उत्पन्न होते हैं ओर क्वेशों से 
कर्मो का बन्ध होता है | अनदूर्शन में इसी को द्रव्यकमं से भाव- 
कर्म ओर भावकर्म से द्रव्यकर्म का उत्पन्न होना कहा है। अतः 
योगदर्शन भी कर्मफल दने के लिय ईश्वर की सत्ता स्वीकार नहीं 
करता । योगदर्शनका ईश्वर सम्पूर्ण बेदिक दर्शनों से निराला है । 
जिस को हम मुक्तात्मा कह सकते हैं । | 

बे १ 
वृदान्त दशन 

बेदान्तदर्शन के अनुसार तो जीव, कर्म. सुख. दुःख व संसार 
की सत्ता ही नहीं है | यह सब श्रममात्र है । अतः कम ओर उसके 
फल के विषय में जो कुछ लिखा है वह सब निराधार सिद्ध हो 
जाता है। क्योंकि इंश्वर के सिवाय उसके मत में कोई वस्तु ही 
नहीं है। उसके मत में--त्र्म श्रमत्रश माया में फंस गया है । 
यह माया क्या है यही एक जटिल समस्या है। जिसका सुलमाने 
में सार आचाय असफल ही रहे हैं। अतः उसके विषय में हम 
विशेष विचार करने की कोई आवश्यकता ही नहीं समझत | 


न्यायदशन 


न्याय आदि दर्शनों के विषय में हम विस्तार पूर्वक विवेचन 
दर्शन और ईश्वर प्रकरण में कर चुके हैं। न्‍्यायके मूल सूत्रों में 
वर्तसात इंश्वर के लिये स्थान नहीं है | न्‍्यायदर्शन के आच!र्योमें 
+ सम्प्रदाय हैं । १ ईश्वरवादी. > अनीश्वरवादी | अनीश्वरबादी के 


( ६१३ ) 


विषयमें कहने की ता कोई आबश्यकता ही नहीं है । जो इश्वर 
बादी कर्मफल देने के लिये ईश्वर की सत्ता को प्रमाशित करते है 
उनके मत सें ईश्वर सम्पूर्ण कर्मा का फल नहीं देता अपितु जिस 
कम का फल देना चाहता है, उसको देता हे । 
/ईश्वरः कारण पुरुष कर्माफल्यदशनात्‌ ।” 

अ्थात्‌ू--हम देखते है. कि मनुष्य कम करता है ओर उसके 
फल को नहीं भोगता इससे जाना जाता है कि कर्मफल दाता कोई 
अन्य शक्ति है, बह जिस कर्ंका फल देना चाहर्ती है उसीका देती 
है । न्यायमतानुसार फल को इश्वर.र्धीन माना हे। स्वार्मी 
दयानन्द जा ने 'सत्यार्थप्रकाश, में इसको तीसर नारितिक का नाम 
दिया है क्योंकि कर्मफलको ईखर।घीन मानने में अनेक आपत्तियां 
हैं। ज्ञो ईश्वर किन्ही कम! का फल देता है किन्हीं का नहीं वह 
किन्हीं जीवोंके बगेर कम किए ही फल देता हागा। इस प्रकार 
बह पक्तपाती ओर अन्याय दोषका भागी ठहरगा ! 

स्वार्म/जी एसे स्वच्छन्द इश्वरका इखर माननेके लिये तेय" 
नहीं हैं इसलिय उन्होंने गौतम को नास्तिक की उपाधि सुः “० 
किया है | इश्वर किसी कर्मका फल दता है किसीका नहीं इसका 
कारण क्या है | कया वह जंवों की भलाईका इच्छुक हे ! यदि 
ऐसा है तो सभी जीवोंकों सुखी बना देता या मुक्ति दे देता,जिससे 
जीचं भी सुखी ही जाते ओर इश्वर भी मंमकटोंसे छूट जाता । यदि 
ओर कुछ कारणदे ता वह कारण गुप्त होगा जिसका रहस्य 
के सिवाय ओर कोई नहीं जान सक्ता । 


वेशेषिकदर्शन 


रद गया वेशेषिक दर्शन । यैशेषिक दर्शन इईंश्वरकों मानता है. 
या नहीं यह विद्वानोंके लिये आज भा विवादका विषय बना हुआ 


( ६३४ ) 
हे वेशबिकदर्शन में कमे फलका कोई विशेष विवेचन नहीं किया 
गया है और नहीं ईश्वरको क्मफल दाता माना है यह हम अनेक 
प्रमाणोंसे सिद्ध कर चुके हैं । 
गोता 

कर्म, फल किस प्रकार देतेहेँ यह गाता के प्रमाणसे हम पहिल 
बता चुके हैं उसीसे यह सिद्ध हो जाता है कि कर्म फल देनेकेलि ये 
किसी ईश्वर विशेषकी आवश्यकता नहीं है परन्तु गीताने इतने ही 
से संतोष नहीं किया उसने स्पष्ट शब्दों में कर्मफल देने के लिये 
इश्वरकी आवश्यकता का निषेध किया है यथा--« 

“न कत त्व॑ न कर्माणि लोकस्य सृजति प्रश्चु । 


न कमफल संयोग स्त्रभावस्तु प्रवतते ॥ गीता ५।१४ 

बर्तमान समयके सर्वश्रेष्ठ विद्वान. लोकमान्य तिलकने इसका 
अर्थ इस प्रकार किया है.। * अभु ( परमात्मा ) ने लेगेंके कर्मेका 
या उनसे प्राप्त होने वाले कर्म फल संयोगका भी निर्माण नहीं 
किया । स्वभाव अथात्‌ प्रकृति ही सब कुछ किया करती है । 


आगे चल कर गीता कहती है-- 
“अज्ञानेनावत ज्ञानं तेनप्रुक्षन्ति जन्तवः । गीता ५-१५ 

ज्ञान पर अज्ञान का परदा पड़ जाने से जीव मोहित (विवेक 
हीन होकर सुख दुःख भोगता है। 

महाभारतमें लिखा हे-- 

“यथा थेनु सहस्रेषु बत्सो विदन्ति मातरम्‌ । 

तथा पूवेकृतं कम-कर्तार मनुगच्छति ।॥” 

शान्तिपव अ० १८१-१६ 


( ६९३५ ) 


अथात--जिस प्रक!'र हजारों गायों में से बछड़ा अपती मां 
को पहिचान कर उस के पास पहुंच जाता में उसी प्रकार किया 
हुआ कर्म कत्ताके पास आ जाता है । 

विज्ञान ने भी इस बातकी पुष्टि की हे। जिस तरहसे विद्युत 
जिस स्थान से चलती है लौट कर उसी स्थान पर वापिस आ 
जाती है | उसी प्रकार कर्म भी लौट कर वापिस आते हैं, और 
कर्ता को सुख दुःख देते हैं। अथोत्‌ भावकर्म इन कामोण बर्ग- 
णाओं कोआकर्षित कर लेता है। यह आये हुए कमे ( कामोज 
व्गेशाएं ) आत्मा की मूल शक्ति (दर्शन, ज्ञान, चारित्र) पर पदों 
डाल कर उसको अ्राच्छादित कर देते हैं । उस स्वाभाविक शक्तिके 
तिरोमूत हो जाने से आत्मा अपने को तदडुसार समझ कर उन्हीं 
कर्मों के अधीन हो कर नवीन कम करता है । इसी को जैनशास्त्रों 
में विभाव परिणति कहते हैं । इसी विभाव परिणति के कारण 
यह आत्मा अनादिकाल से कर्मों के बन्धन में पड़ा हुआ सुर 
दुःग्ब भोगता है। 


(ः 
उपनिषद्‌ ओर कमेफल 
उपनिषद्कारों ने इस विषयका स्पष्ट किया हे कि-- 


,. “क्राप्रमय एवायं पुरुष इतिस यत्कामो भवति तत्कतुं- 
मंत्रति यस्करतुभवति तत्कम् कुरुते यत्कमकुरुते तदभिसंपचते 
-इहदाएयकीपनिषफद्‌ ४-४७-५ 

अथोत--यह पुरुष कामनामय है अतः उस कामना के अनु- 
सार ही यह चिन्तन करता है और चिन्तनके अनुकूल ही कर्म 
करता है। ओर जैसा वह कमे करता है बेसा बह बन जाता है । 
आगे कहते हैं. “सईयते पत्र कामम” जैसा वह बन जाता है. उसके 


( ६३६ ) 
अनुकूल वह जिस पदाथ का पाने की इच्छा कर्ता है बहाँ वह 
पहुंच जाता है । 
(कापान्यः कापायते पन्यपानः सफापमिर्जयिते तत्र तत्राँ 
-मुए्डकीपनिषदू ३८२-२ 
चर जिस» वस्तु की कामना से यह आत्मा शर्रारको 
छोदता है उपा योनि या स्थान आदिमें जन्म लेकर पहुंच जाताहे। 
“तदेव श॒क्र! स करम्णेति लिड्र पनो यत्र निपकृमश्र ।” 
बहदारएयकोपनिषद्‌ ४-४-६ 
अथोत--यह आत्मा जिस पर अनुराग करता है यह कर्म 
(निद्ग शर्गर) आत्माकों उसी जगह ले जाता है । यही बात गीता 
में कही गई है । ह 
“यं य॑ वापिस्मरन भाष॑ त्यजत्यन्ते कल्ेवर । 
त॑ तमेवेति कोन्तेय सदा तद्ाव भावितः ॥! 


अथात- आत्मा जिस २ भाव से प्रभावित्ध . होकर शरीरका 
त्याग करता है । उसी भाषको दूसरे जनममें प्राप्त हो जाता हे । 


रे 
कर्मफल और ईश्वर 

ऊपर हम यह सिद्ध कर चुके हैं कि बेदिक साहित्यमें भी ईश्वर 
को कर्मफल दाता नहीं माना है | अब हम तक द्वारा इसकी 
परीक्षा करत हैं कि ईश्वर कमेफल दाता है या नहीं। इसके लिय 
वा० सम्पूणोनन्द जी ने चिदृविलास में बहुत ही अच्छा लिख है 
आप लिखते हैं कि-- 

“कौम सा काम अच्छा कब कोन बुरा है”! इसका निर्णय इश्वर 

दे 

अपनी स्वतन्त्र इच्छा से करता हे या इस बात की समीकछा 


( इद्ढे७छ ). 


करला हैं कि वर्तमान परिस्थितिमें क्‍या शेयस्कर है । किस कामका 
क्यापुरस्कार या दण्ड दिया जाय, यह इश्वरकी स्व॒तन्त्र इच्छा परः 
निर्भर है या नियम बद्र हे ! अथोन--कया अमुक कासका अमुक्त 
फल होगा यह निय्रत है ? यदि इन बातो में ईश्वर की इच्छा 
स्वतन्त्र हे ता सदाचार निराशञ्रय हो जाता है। इच्छा का क्या 
भरोसा न जाने कब्ब पलट जाय । जो पुण्य है वह पाप हो जाय, 
जो दण्ड है वह पुरस्कोर्य हो जाय । यदि कार्याकार्य का निर्णय 
वस्तुस्थिति की समीक्षा पर निभर हे तो प्रत्यक मनुष्य को अपनी 
बुद्धिके श्रनुसार स्त्रयं समीक्षा करनी होगी । क्योंकि किसी समय 
विशेषपर इंश्वर की क्या सम्मति है इसके जानने का हमारे पास 
कोई साधन नहीं है । 


कामका फल्न नियसानुकूल मिलता हे तो इश्वरकों मानना बेकार 
है | ईश्वर फल देता है न कहकर यह कहना ठीक होगा कि नियति 
के अनुसार फल मित्रता है | ऐसी स्थिति को वेदिक वाज्भमय में 
प्त्य का नाम दिया गया है। 


अपने से बाहर किसी इंशवरकी ओर दृष्टि लगाये रहने की 
अपेक्षा कर्म ओर फल के अटल सम्बन्ध को जिसे कम सिद्धान्त 
कहते हैं बराबर सामने रखना सदाचार के लिये हृढ़तर सहारा 
है ।” प्र८६३३ | आगे आपने 'दर्शन और जीवन' नामक पुस्तकमें 
लिखा हेकि--“कुड लोग एसा मानते हैं कि यह जगत इश्वर की 
सृष्टि है” यदि यह बात ठीक है तो ईश्वर ने ही मनुष्य को पेदा 
किया । ईश्वरने ही उसके लिथ एक विशेष प्रकारकी अःथिक् और 
ओर कोदुम्बिक चहार वीबाल खड़ी की | इश्वरने ही उसे जन्तान्ध 
या बात रागी या बावला या प्रतिभा शाली बनाया + फिर यह 
सोचने को बात है | कि उसके सत्करम के लिय पुररकार और दण्ड 
उसको मिलना अआहिय या इंशर को 


( दरशे८ट ) 


उपरोक्त कथन इतना तात्विक और स्पष्ट है कि इसके ऊपर 
कुद् लिखने को अवश्यक्ता नहीं है। यहां सबसे प्रथम तो अश्न 
यह है कि-- कौन सा कर्म बुर। है और कोन सा अच्छा है, 
इसको पहच।ननेकी कोनसो कसोटी है । शास्त्रकारोंने स्त्रयं कह। है। 


“न धरम्माधम्मों चशतः आवां स्व हति 

अथात्‌ धर्म और अधर्म घूमते नहीं फिरते और न यह कहतत 
फिरते हैंकि में धम हूँ और में अधर्म हूं । जब श्रुति ही यह कहती है 
तो इस मनुष्यके पास कौनस। साधन है जिससे यह जान सके कि 
अमुक काम करने से इंश्वर पुरस्कार या दण्ड देगा। स्वयं 
आस्तिक बाद में ही लिखा हे कि 'न कोई कम पुण्य है ओर न 
पाप' ज़ब यह बात है तो इश्वर फल किसका देता है। यदि आप्त 
पुरुषों के बचनों को धर्म माना जाय तो भी किस आप्त के बचन 
धर्म हैं यह केसे सिद्ध होगा। क्योंकि सभी देशों में समय समय 
पर महापुरुष हुए हैं उन्होंने अपने अपने धर्म भी प्रचलित किय 
हैं साधारण जनता उन सभी को श्रपप्त मानकर उनके धर्म पर 
चलती है अतः उनमें से किप धम को इंश्वर पसन्द करत। है यह्‌ 
कसे जाना जाय | जब इंश्वर ने मनुष्य को इस प्रकार के ज्ञानके 
लिये साधन नहीं दिये तो उसे उस कमंका फल क्यों मिलना चाहिय 

मानलो एक बालक मुसलमःनके घरमें उत्पन्न हुआ है माता 
पिता ने उस पर अपने धर्म के अनुसार ही संस्कार डाले हैं 
बचपन से ही उसने कुरान आदि अपनी धार्मिक किताबें पढ़ी है 
तथा मुस्तलमान महापुरुषों के ही जीवन चरित्र पढ़े हैं तथा 
उन्हींका इतिहास पढ़ा है, श्रवः इन सबसे उसके मनमें यह दृढ 
विश्वास हो गया है कि मुसलमानों के सिवाय सब काफिर हैं । 
ओर काफिरों को कत्ल करना, उनका माल लूटना, उनकी बह 
बेट्रियों पर बलात्कार करके उनकी वेइज्ती करना परमधम हे. 


( ए९र८ ) 


इससे खुदा 8 होकर हमेशा के लिये स्वर्ग में भेज देता है । 
इसलिये वहू ऐसा ही करता है, तो यह पाप है या पुएय? तथा 
इसका फल्ल इसको क्‍यों मिलना चाहिये? क्योंकि इसका कुछ भी 
अपराध नहीं है, इसमें यदि अपराध है तो इश्वरका है, क्‍योंकि 
डसीने इसका ऐसे कुल में व धम ब जाति में उत्पन्न किया कि 
जिसमें इसको ऐसी शिक्षा मिली और वह उस रूप होगया | अतः 
ईश्वर की ही यह सब करतूत है, फल भी उसीको मिलना चाहिये 
इसलिये आप्त वचन को भी धर्म नहीं कह सकते | 

यदि सृष्टि नियमको धर्म मानें तो भी वही समस्या है कि सृष्टि 
नियम क्या है. यह जानना भी आज तक सम्भव नहीं हुआ हे। 
श्रतः यह साधन भी गलत है | बस जब यही ज्ञान नहीं है कि 
ईश्वर किस कार्यसे प्रसन्न होता है और किससे नाराज होता है 
ता हम उसको नाराज करके दण्डके भागी भी नहीं बन सकते | 
यदि कद्दों कि--बेद ईश्वरीय ज्ञान है उसमें जो लिखा है वह धर्म 
हैं । तो भी ठीक नहीं, क्योंकि प्रथम ता वेद इश्वरीय ज्ञान नहीं है । 

दूसरी बात यह है कि बेदों में कया लिखा है इसो को 
आज तक किसी ने नहीं जाना है । मांस, शराब, जुश्रा, 
चोरी. व्यभिचार आदि सभी पाषों की शिक्षा वेदोंसे प्राप्त 
हो जाती है तथ। वेदोंमें दी इनक बिरोध भी मिल्लता है, श्रतः 
बैदोंमें कोनसे धर्मका प्रतिपादन हैं यह्‌ जानना भी कठिन ही नहीं 
अपितु असंभव ही हे इसलिए यह साधन भी धमंका ज्ञान नहीं 
करा सकता | 


खतन्‍्त्रता 


कर्मका उत्तरदायी वही हो सकता है जो स्वतन्त्रतापूर्वक क्रम 
करता है. परन्तु हम संसार में देखते हैं कि--कोई भी व्यक्ति कर्म 


(६ ६४० ) 


करनेमें स्व॒तन्त्र नहीं है । इसके दो कारण हैं १--अन्तरंग कारण 
२--बहिरंग परिस्थित्ति। 

अन्तरंग कारणोमें इसके स्थूल ओर सूछ्म शरीर की रचना 
तथा पूर्व जन्मके ओर इस जन्‍्मके संस्कार हैं । प्राणी इनसे 
विवश हाकर अनेक प्रकारके कार्य करता है, इसलिए सबसे प्रथम 
हम शरीर आदि की रचनाका विचार करते हैं। श्री राशयण 
स्वामीने आत्मदर्शनमें लिखा हे कि-- 

“मस्तिष्क और चित्तके सम्बन्धर्म यारोपके मनोवेज्ञानिकों 
ओर दाशनिकोंमें मतभेद हैं | एक दुल कहता है कि मस्तिष्क 
ओर चित्तमें सत्ताभेद नहीं. य दोनों पर्यायवाचक हैं, दूसरा दल 
कहता है कि प्रस्तिष्क जड़ ओर “माइण्ड” (आत्मा ) का यन्त्र 
मात्र है । इस दल्कके अनुयायी 'माइर्ड” को जांबात्मा कहते हैं 
तीसरा विचार यह है कि मस्तिष्क ओर चित्त दोनोंसे प्रथक 
आत्मा है ओर य दानों डसके यन्त्र मात्र हैं। जड़बादो नास्तिक 
जो आत्माकी स्व॒तन्त्र सत्ता नहीं मानते. पहिले दोमें एक न एक 
प्रकारका मत रखते हैं, परन्तु आस्तिक जगत्‌ अन्तिमवाद का 
समर्थक है । इसी जगह हम यह बता देना चाहते हैं कि भारतीय 
दर्शन आर उपनिषद्‌ इस बिषय (शरीरके आन्तरिक व्यापार के 
सम्बन्ध) में क्या शिक्षा देते हैं जिससे विषयके तुलनात्मक ज्ञान 
प्राप्त ढ्वोनेमें सुगम्ता हो। 


्‌ 
आतरिक व्यापार दशन और उपनिषद्‌ . 
जीवात्मा नित्य चेतन ओर स्व॒तन्त्र सन्‍्तावान है शरर उसे 
अपने गुणों ज्ञान ओर प्रयत्न को क्रियात्मक रूप देने »ऐे लिय 
मिक्षता है | 
शरीर के ३ भेद हैं--- (१) स्थूल शरीर-जिससे हम सब 


( ६४१ ) 


वाह्य क्रियाये किया करते है ओर जिपमें चज्भु आदि १० इब्नियों 
के गोलक अथवा करण है । ( २ )घूत्तम शरीर-यह अदृश्य शरीर 
प्रकतिके उन अंशों से बनता है.। जो स्थूल मूतोंके प्रादुभोव होनेसे 
पहिले सत, रज ओर तमकी साम्यावस्था रूप प्रकृति में विकार 
आने से उत्पन्न होते है. । सूद शरोर के १७ अवयब हैँ । 
४ ज्ञानेंद्रिन्द्रयों की अ्रन्तारिक शक्ति ०« £ प्राण ८ ५ तन्मात्रा 
सूक्मभूत / १ मन » (बुद्धि | ये १७ द्रव्य मिल कर 
सूच््म शरीर को नि्मोण करते हैं। समस्त जगत सम्बन्धी 
आसन्तरिक क्रियायें इसी शरीर के अबयकबों द्वारा हुआ करती हैं। 
(३ ) कारण--शरीर । यह कारण रूप प्रकृतिक्क वह अंश होता 
है जो बिक्ृत नहीं होता | इसके विक्रास के परिणाम ही से मनुष्य 
योगी होता है ओर समाधिस्थ हानेकी योग्यता प्राप्त करता है। 


सूच््म शरीरकी कार्य प्रणाली 


आत्मा की प्रेरणा बुद्धि के माध्यम से मन को होतो है । जो 
समस्त ज्ञान ओर कम इद्वियों का अधिड्ठाता है। मन की प्रेरणा 
से समस्त इन्द्रियें अपना अपना कार्य करती हैं| सूच््म शरीर 
के १० करण (४ ज्ञानेन्द्रिय + ५ उनके विषय सुच्त्मभूत) मस्तिष्कमें 
रहते हैं । ५ प्राण समस्त शरीरमें फेले रहत हैं। श्वासोच्छबास, 
भोजन मेदे में पहुंचना, रक्त. प्रवाह आदि उनके कार्य हैं जो 
निरंतर होते रहते हैं | बुद्धि मस्तिष्क में, मन चित्त और आत्सा 
शरीर के केन्द्र हृदयाकाश में रहते हैं। मृत्यु केत्रल स्थूल शरीर की 
होती है | सूच्म और कारण शरीर आत्मा के साथ मृत शरीर 
से निकलकर “यथा कर्म यथा श्रुतम्‌” दूसरी योनियों में आया 
जाया करते हैं। और आत्माके साथ बराबर उस समय तक रहते 
हैं जब तक जीब मुक्ति प्राप्त नहीं कर लेत। | मुक्ति प्राप्त करने पर 


€ ६४०२ ) 
इन्द्रियों के व्यवहार 


जमनी के वेज्ञानिक “पौल फ्लेशजिग” (ए७ क्यल्टफांड 
०१,०9०) ने बतलाया है कि मस्तिष्कके भूर मज्जाक्षेत्र (872ए 
ग्राधाहाः 0 (०7८5४ एप ॥06 दिए) इन्द्रियनुभव के चार 
धिष्ठान या भीतरी गोलक हे जो इन्द्रिय-मंबेदनाको म्रहण करत 
हैं, उसने उनका इस प्रकार विवरण किया हे-- 


(१)--स्पश ज्ञानका गोलक मस्तिष्कक खड़े लॉथड़ेमें । 

(6 5॥26 0 0फ0० ॥7 एा€ ५८८३) ,00८. 
(>)--प्राणका गोलक मस्तिष्कके सामनेके लोथड़ेमें । 

(९ 5086 ण धाबी] 776 +7णावं 7,07८ 
(३)--दृष्टिका गोलक पिछले लोथड़ेमें । 

९ $ए676 0 3शा! 70 ॥6 0९०एशे 7,00८. 
(४)--श्रतणशका गोलक कनपटीके लोथड़ेमें । 

76 87066 ० ॥€97779 ॥ [6 श॥]ए०णत्रो [.0९८. 


ओर यह भी बतलाया कि इन चारों भातरी इन्द्रिय गोलकों 

के बीचमें विचार गोलक ((0परश्ञाए एशादा25 07 ८९४ 0 
23850048807, (6 7९३] 0/2208 0 ॥7८708] ॥) हैं. जिनके 
द्वारा भावोंकी योजना ओर विचार आदि जटिलमानसिक व्यापार 
होते हैं? इस प्रकार यह शरीरोंकोी रचना अपने आप करता 
हता है । जिस प्रकारके इसके भाव होते हैं, उसी प्रकारका इस 
का शरीर बन जाता है, जैसे शरीरकी बनावट होगी बेसा ही यह 
कार्य करता रहता है | आर्तिक वादमें भी लिखा है कि “एक 
प्रकारसे जीव कम करनेमें स्व॒तन्त्र ओर दूसरी अपेक्षासे परतन्त्र 
भी है। अर्थीत्‌ उसकी स्वत्र॒तन्त्रताकी मर्यादा है, उससे बाहर वह 


( ६४७३ ) 


नहीं जा सकता, उस मग्रादाके भीतर ही उसको अमुक काम करने 
न करने, उल्टा करने की स्व॒तन्त्रता है!” यहां यह तो माना गया है 
कि जीव कम करने में स्वतन्त्र हे भी ओर नहीं भी. अब यहाँ 
प्रश्त यह उपस्थित होता है कि यह केसे जाना जाय कि जीव किस 
काम में स्त्रतन्‍्त्र है ओर किसमें परतन्त्र आपने एक चोरी का 
हृष्टान्त दिया है अथान आपने लिखा हे कि जीव चोरी करने में 
सतन्त्र है । परन्तु यह बात बिलकुल गलत है। क्योंक हम प्रत्यक्ष 
देखते हैं कि चारी करनेवाले स्त्रभाववश हाकर चोरी आदि 
करने हैं । उनके शरीर की आकृति अथवा बनावट से भी ज्ञान हो 
सकता है कि यह चोर प्रकृतिका मनुष्य है | हस्तरेखा विज्ञानसे 
भी इस बातका पता लग सकता है कि यह चोरी आदिक स्त्रभाव 
वाला ः अथवा ईमानदार हे | हम इस विषयका संक्षेप वर्णन 
करत 


चार 
(५) जिसका हाथ बहुत छोट। होकर जाडा (कठार) मांसयुक्त 
हं। वह प्रायः चोरी का काम करने वाला होता है । 


(२) कनिष्टिका अंगुली के तीसर पत्र पर कुछ टढी बांका 
श्खाएं होकर क्रासका चिन्ह बनाती हो तो भी चार सिद्ध होता है । 


(३) बुधका पबत ऊंचा उठा हुआ हाकर छाटी अंगुली की 
साक मांसमय ओर मसांटी हा । 


इनक! ओर जीव का वियोग होता है और उस समय ये शरीर 
वापिस जाकर प्रकृति के उन्ही अंशो में मिल जाते हैं जहां से 
आय थे । 


( 5४४ ) 


(४)बुधके पव॑त पर ताराके चिन्ह हों व जालीके सटशचिन्हहों 

(५) मस्तिक रेखा टेढ़ी ओर लाल वर्ण की हो | 

(६) छोटी अंगुलीके जोड़ की सन्धि मोटी हो और हाथ 
कठोर होना चोरके लक्षण हैं । 


खूनी 
१--म गल का पत्रत ऊँचा उठा हुआ हो तथा उस पर तारा 
के चिन्ह भी हों । 
२--शनिके नीचे मम्तिष्क रखा पर नीले रंग की रेखा हो | 
फांसी का दण्ड 
तर्जनीसे रखा निकल कर यदि अंगुठेकी प्रथम सन्धिके साथ 
जाकर मिली हूं तो उसको फांसी होगी । 
श्र से मौत 
मध्यमाक तीसरे पर्व पर नक्षत्रका चिन्ह हो तो शख्रसे मौत 
होगी ! 
जानवर भय 


शनि और म गलके पव॑त पर नज्षत्रका चिन्ह हा तो जंगली 
ज्ञानवरका भय है । 


आत्म हत्या 


(१) चन्द्र पंत पर क्रासके सट्श चिन्ह हं। तथा यह चिन्ह 
धन रेखाके अ्रन्तमें भी हाना चाहिये । 

(२) मस्तिष्क रेखा ओर आरोग्य रेखा परस्पर मिली हुई 
होकर आयु रेखा अन्य अनेक रेखाओंसे छेद न हुई हो तथा 
शनिक्रा पर्वत ऊँचा हुआ हो तो आत्मघात करेगा । 


( ६४५ ) 


(३) मध्यमाका प्रथम पर्व लम्बा होकर चतुष्कोण आक्ृतिका 
हो तथा बुध व मंगलके पर्वत पर क्रासका चिन्ह हो । 


दुष्ट के लक्षण 

मस्तिष्क रखा व अन्त:करण रखा बिलकुल समीप रह कर 
बुधका पर्वत सबसे अधिक ऊँचा उठा हुआ हो । 

(?) अंगूठा छोटा होकर श्रंगुलियां लम्बी तथा चन्द्रका पत्रत 
सबसे अधिक ऊँचा उठा हुआ हं। । 

(३) बुधके प्बत पर शुक्रकी रखा आई हो । 

(४) मस्तिष्क व्‌ अन्तःकरण रेखाओं पर जगह जगह बिन्दु 
सटरश चिन्ह हों तथा आयु रखाके अन्तमें त्रिकोण चिन्ह हा । 


धनहीन 


(१) धन रेखा जंजीरके समान आकृति की [हा ओर बारीक 

रीक रखाओस घन रखा व आयु रखा छेदती हुई हो । 

(२) घन रखा जगह जगहसे टूटी हो. अन्तःकरण रखा ओर 
धनरेखा स्थान स्थान पर अन्य रखाओंसे छेदी हो 

(३) धनरेखाका उदय मणिवन्धकी रेखाके नीचेके भागमेंसे 
देकर सध्यमाके तोसर पत्र तक गया हा ! 

(४) मणिबन्ध रेखा स्थान स्थानसे टूटी ह।। 

(५) शुक्रके पर्वत पर क्रास या तारे का चिन्ह हो । 

(६) कोई रेखा शुक्रसे होकर मंगल पर गई हो । 

(७) शुक्रके प्बत पर जाली समान चिन्ह होकर अन्तःकरण 
रेखा जगह जगह चिन्हांकित हों ओर धन खाका उदय चन्द्रके 
प॑तसे होकर मस्तिष्क रेखा तक ही गया हो | 

(८) बुधके पंत पर क्रासका चिन्ह होकर उसकी एक शाखा 
अन्तःकरण रेखामें मिली हो तो अकस्मात द्रव्य जाता है | 


मन है] 


( ६४ 


) 


(€) करतलके जो जिकाणाकृति स्थान हैं. उसमें फूली या 
क्रास का चिन्ह है । 

(१०) गुरु अथवा बुधके पर्वत पर कोई भी चिन्ह अधिक 
गहरा या उठावदार हा | 

लोभो 

(') म.स्तप्क रखा मूलमेंसे अन्त तक लम्ब। चलो गई हा 
किसी किसी समय अन्तःकरण रख[स मस्तिष्क रखा ही जोरदार 
व अधिक स्पष्ट दाख पड़ती है तथ। अनामिका अंगुली चतुष्काण 
श्राकारकी हो तो बह लोभी होता है | 

(०) मध्यमा और अनामिकाका तीसरा पत्र लम्ग्रा व कप 
चोड़ा और चोकीन आकारका होना लोभीका मुख्य लक्षण है । 

(३) हाथका आंगूठा करतज्ञकरा और म्रका हुआ हा आर 
सूर्यका पर्व अधिक ऊचा हो तो भी लोगी होता है । 

४) हाथके ऊपर अन्तःकरणरख।का बिल्कुल अभाव हा । 

(४) एक रखा अन्तःकरण रखामेंसे निकलकर बुधकंपवत पर 
जाती हा तथा बुधका पत्रंत भी अधिक ऊँचा हो । 


नाट 


( १) अन्तःकरण रखा में से निकल कर मंगल के स्थान में 
से हो कर सूर्य के स्थानमें जाकर मिलती होता उसका वृद्धअ्रवस्था 
में जकर धन लाभ हागा। 

(० ) मस्तिष्क रेखा में से निकली हुई धन रेखा यदि दोनों 
हाथों पर स्पष्ट है| तो भी यही फल्न मिलेगा | 

( ३ ) जब कुछ छोटी छोटी रखाए' आयु रेखा में से निकल 
कर मस्तिष्क रखाकों पार करके आगे जाबे तो उसको वृद्ध अवस्था 
में व अन्य अवम्धा में घन प्राप्त होगा परन्तु बह टिकेगा नहीं । 


( ६४७ ) 


इसी प्रकार अन्थ सब पापों के ओर भलाइयों फे भी चिन्ह 
होते हैं। जिनके हाथों में उपरोक्त बिन्ह हाते हैं वे चोरी आदि के 
लिये वित्रश से होकर चोरी करते हैं| हमारा अपना अनुभव है 
कि हमने अनेक व्यक्तियोंके हाथोंम उपरोक्त चिन्ह देखकर उनको 
बिना सकोच के चोर कह दिया और उन्होंने इस दोष को स्वीकार 
किया | उनमें से अनेकों ने यह भो।स्त्रीकार किया कि हम इसको 
हर तरह छोड़ना चाहते हैं परन्तु फिर भी आदत वश कर बेठते 
हैं। यही अवस्थ। अन्य पापों की है। महाभारत में दुर्योधन ने 
ठीक ही कह! है-- 

जानाधि धम्पम न च मे ग्रवत्ति, जनाम्य धम्म न च में 
निवत्तिः केनापि देवेन हदि स्थितेन, यथानियुक्ती5र्मि 
तथा करोप़ि ॥ 

अर्थात्‌-मैं धर्म को जानता हूँ परन्तु उसमें मेरी प्रवृत्ति नहीं 
है तथा अधर्म ओर उसके फल्न का भी जानता हूँ परन्तु विवश 
उसमें ही मरी प्रवृत्ति है । उससे निवृत्ति नहीं हे. प्रतीत होता है 
कि मेर हृदयमें कोई ऐस( देव ( संस्कार ) विराजमान है जो मुझे 
जिधर लेजाना चाहता है । लेजाता है | ओर में भी मन्त्रविमुग्ध 
सा हो कर उसी के अनुकूल आचरण करता हूं। अतः सिद्ध है 
कि यह जीब कर्म करने में स्व॒तन्त्र नहीं है अपितु मेसा इसका 
स्व्रभाव है ओर जैसी इसके सूक्ष्म व स्थूल आदि शरीरोंकी रचना 
है उसी के अनुकूल यह कार्य करता है | जब यह्‌ स्व॒तन्त्र ही नहीं 
है तो परमेश्बर इसको फल्न किस कर्मका देता हे । इंश्वरने स्त्रयं तो 
इस गरराबका चोरी आदि करनेका स्वभाव बना दिया तथा ऐसे ही 
कुल में भी भेज दिया जहां इसका बचपन से ही चोरी आदि की 
शिक्षा आदिश्राप्त होती रहीहे ।जब सब बातें ईश्चरने कीहैं तो इसके 
कर्मका उत्तरदायित्व उसी इश्वरपर है न कि हम वेचारे जीव पर। 


एनी वेसेन्ट साहिवा के विचार 


गूढ़ तत्व विद्याके अनुसार यह विचार शक्ति ही शक्कों (रूप) 
की एक मात्र जड़ है । इसके लिए एच० पी- ब्लावेटस्की ने यह 
कह है कि “विचार# की विलक्षण शक्ति जा उससे बाहरी गाचर 
सृष्टि अपने ही भीतरी बलसे रचवा देती है” 


जैसा कि ब्रह्माण्डके पांचवें लाककी तरह मनुष्यकी भी पांचवें 
लोकमें अथान चिंतक या मनमें वह शक्ति रहती है जिससे सब 
वस्तुएं बनती हैं, ओर बिचारकी इस रचना शक्तिमें ही पुनर्जन्म 
की विधिका भेद मिल सकता है । 


४२. जा कोई यह निश्चय करना चाहे कि विचार से मूततियां 
या विचाराकार बनते हैं और यों सचमुच विचार कोई वस्तु हे 
तो उसका मिस्मेरिज़म के अनुभवोंके वृत्तान्तों में जो अब ऐस 
विस्तारसे फेले हुए हैं तलाश करनेसे इसका प्रमाण मिल जावेगा | 
किसी संकल्प (रूयाल) को मूत्ति कार कागज पर डाली जा 
सकती है ओर वहां वह मिस्मेरिज्मके बलसे सुलाये हुए साध्य 
पुरुषकों दिखलाई पड़ जाती है या वह ऐसी उठी हुए बन जाती 
है कि वह साध्य पुरुषकों देखने व छूनेसे एसी लगती है. कि बह 
सचमुच स्थूल पदार्थ है। ऐसे ही भूत विद्याका साधक भूतकों 
अथान किसी मनुष्यके मनकी बात किसी पासके मनुष्यके मनसें 
देख लेता है क्योंकि इस विचारकी शक्ल उसके क्रांतिमंडल में 
अर्थान तेजके मंडलमें छिप जाती है | या अगर कोई मनुष्य अपने 
मनमें कोई चित्र बनाबे ओर मुँहसे कुछ न कहे केवल अपनी 
इच्छा शक्तिसे उस तस्वीरको अपने मनमें भली भांति स्पष्ट करले 
तो कोई दिव्य दृष्टि बाला जो उसके पास हो चाहे समाधिमें हो 
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चाह जागता उस चित्रको पहचान लगा और उसका हाल बतला 
देगा । जो लोग कि प्रायः मनमें चित्र बनाया करते हैं उन मवका 
कुछ न कुछ दिव्य दृष्टि होती है ओर अपने आप इसकी पररोत्ता 
करके यह निश्चय कर सकते हैं कि इच्छासे वे सूच्म मन रा 
पदार्थ (अणु) को सांचेमें ढाल सकते है अथात उसमें चित्र बना 
सकते हैं 

(2३) बासना लोक के पदार्थ के अणु, सन लोक के अणुओं 
से कुछ कम सूह्म ता हैं परन्तु इसमें भी इसी प्रकार चित्र बन 
सकते हैं जैसे कि मेंडम एच० पी० ब्लावेटस्क्रीने एडी नाम 7 ' 
के घर पर मामूल# की वासना अशुओं के चित्र का 5 
शक्ति से बदल कर उनमें उन लोगोके चित्र बना दिये ,जेनका 
स्त्रय॑ मेडम ही पहचानता थीं और कोई वहां पास नहीं था जा 
पहचानता हा । इसमें कुछ अचम्भे की बात नहीं गिनी जा सकती 
है जब हमको यह मालूम है कि विशेष प्रकार के विचार की 
रब डाल देने से हमार स्थूल शरीर तक का आकार बदलता 
जाता हे यहां तक क्रि बुढ़ापे की छवि चहर पर तप जाती है. 
क्योंकि स्थूल शरीर की सुन्दरता आकार आर रह्ठ में नहीं है 
किन्तु छबि में है | यह ढब माना अंदरके आत्माके सांचे पर ढला 
हुआ सेष है। अगर किसी विशेष विचार ( खयाल ) या भलाई 
या बुराई की टेव पड़ जाती है तो उपके संस्कार या अंक स्थूल 
शरीर के शक्ल पर अकित हो जाते हैं और बिना दिव्य दृष्टि के 
ही हम यह कह सकते हैं कि किसी का स्वभाव उदार हे यथा 
लालचा. घीरज करने वाला है या अविश्वासी, प्रेमी है या द्रोही । 
यह बात ऐसी साधारण है कि इसकी ओर हम दृष्टि ही नहीं 


#% वह मनुष्य जिस के शरीर में दूसरी आ्रात्माएं आ जाती हैं ओर 
जिसकी आध्माओी के आवेश था तल से असा आरण शक्तिया हो जाती हैं । 


( ६५० ) 


डालत परण्तु यह बात है बड़ी; क्‍यों कि अ्रगर मन के विचारों के 
बल से शर्रीर का स्थूल पुतला ढलने में इस प्रकार नरम हो तो 
उसमें क्या अचरज या न मानने की बात है कि सूक्ष्म पदार्थ की 
शक्‍लें भी इतनी ही नम मान ली जावें कि जिससे इसमें इस 
असर कारीगर अथात्‌ चिंतमन शक्ति वाला मनुष्य जो जो रूप 
अपनी कुशल अंगुलिओं से बनाना चाह वे सब इस में सहज ही 
बन जायें । 


४४ यहां यह मानलिया है कि मन असलमें रूप भ्रथवा शकल 
बनाने वाली शक्ति है ओर गाचर अर्थात्‌ बाहरी वस्तुओ्रों के प्रगट 
करनेका कम इस भांति हे कि पहले मन किसी विचारकों निकालता 
है श्रोर वह विचार मन लोक में एक रूप घारण कर लेता है. यह 
काम मनामय लोक में जाकर कुछ गाद हो जाता है. और वहां से 
वासना लोक में जाता है वहां और भा गाढ़ा हो जानेसे दिव्यदर्शी 
की आंख को दिखिलाई पड़ सकता है| अगर किसी अभ्यासी ने 
अपनी इच्छा से इसको जान बूमकर भेजा है तो यह विचार 
भूलोक (जाग्रत) में तत्लुण चला आता है ओर यहां स्थूल अ्रगुओं 
से मंड कर वेष्टित हा जात। है. ओर इस प्रकार सबको दिखल।ई 
पड़ने लगत। हे परन्तु अन्यथा प्रायः यह वासना लोकम ही सांच 
की तरह रह जाती है ओर स्थूल लोकमें अनुकूल देशकाल मिलने 
पर-उस सांचे से स्थूल वस्तु बन जाती है। एक ऋषि ( गुरुदेव ) 
ने यह लिखा है कि “मह।त्मा उन शकलों का जोकि उसमे कल्प- 
ना शक्ति से सूच्म लोक की जड़ सामग्री से बनाया है स्थूल लोक 
में डाल कर स्थूल बना देता है” । महात्मा कोई बस्तु नई नहीं 
बनाते हैं. तो वे केबल उन चीजों को जो उनके चारों ओर प्रकृतिने 
संचय कर रकाड्ठी हे उस सामग्री को कल्पांतरों मे सब रूपों में रह 
चुकी है काम में लाते हैं। उन्हें तो केवल इनना करना होता है. कि 
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जिस त्रस्तु की चहना होती है उस वस्तु को चुन लेना पड़ता हे 
और उसको बाहरी जगत में गोचर या स्थूल बना लेते हैं | # 

५४५ स्थूल लोक की प्रसिद्ध बातों का श्रमाण देने से हमारा 
पढ़ने वाला जात ज|यगा कि अदृश्य अथोत सूक्ष्म केसे दृश्य या 
स्थूल बन सक्ता है । में यह कह चुकी हूं कि मानसिक लोक से 
काम मानसिक्र में आने में और इससे बासनिक में ओर वासनिक 
से स्थूलमें आनेमें रूप या चित्र ऋमसे ध॑,रे० गाढ़ा होता जाता है । 
एक कांच का पात्र लेलो जोकि देखने में रीता हो परन्तु अदृश्य 
हाइड्रोजन हवा और ,आक्सीजन हवासे भरा हुआ हो । इसमें एक 
चिनगारी लगने से ये दोनों हवाएँ मिलजाती हैं और पानी बन 
जाता हे परन्तु वह होता है वायु के / भाफ ) रूपमें । कांचके पात्र 
को ठंडा करो तो धीरे: धूएँ कीसी भाफ दिखलाई पड़ने लगती 
हे फिर यह भाफ जम कर कांच पर ब्॒दें सी बन जाती हैं, फिर 
यह पानी जम जाता है और ठोस वर्फ की कलमों की भिल्ली सी 
बन जाती है । 

ऐसे ही जब मनकी चिनगारी चमक जाती है तो इसकी बसक 
से सूक्ष्म से अएु मिलकर एक विचार का चित्र बन जाता है, यह 
कुछ गाढा। पढ़ कर काम सानसिक चित्र बन जाता है जैसे कि 
कांचमें धूएंकी,सी भाफ बनी थी। यह काम मानसिक गाढ़! होकर 
कासनिक चित्र बन जाता है जैसे कि पानी कांचमें था | इसी तर ह 
वासनिक से;स्थूल बनता हे जैसे कि बर्फ । गुढ़ तत्व विद्या का 
विद्य थी जानने लगेगा कि प्रकृति की ऋमोन्नति में सब बातें नियत 
क्रप् से होती हैं/और स्थूल लोक के पदार्थ जैसे हवा से द्रव ओर 
द्रव से ठोस बनते ,हैं उसीके श्रनुसार सूक्ष्म लेकोंमें भी होता है । 
परन्तु जिसने ब्रह्मविद्या नहीं पढ़ी है उसको यह उपमा इसलिये 


क नोट--आ कल्ट बल्ड पुस्तक वी पांचवी प्रति के सफा ८८ में देखो | 
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ज!ती है कि स्थृूल्न लोकमें जैसे पदार्थ ऋमसे ग।ढ़ हो होकर रूप 
बदलत जात है बस है। सूक्ष्म वस्तु गाद हा हाकर दृश्य अथवा 
स्थृल्न बन जाती है । 


४६ सच तो यह है कि पतले से ग दे हाने की क्रिया रात 
नसब टार देखनमें श्र ती है! वनस्प त वायु मरडलमें से हवाएं 
लेकर बढ़ती है और उन ह व ओको द्रव (पानीसी) तथ। ठोस बना 

गती हैं। अदृश्य अर्थात सूक्ष्ममें से >श्य शकलें बनानेसे ही प्र ण 
शक्तकी जिया प्रकट होती है। और (बच र क्रिया अर्थात विचार 
से स्थूल तक बनने की क्रिया चाहे सरची है चाहे भूठी, परन्तु 
उसमें ऐसी कोई बात नहीं है (क जो अनहोनी या असाधारण ही 
है। | बिच र क्रिया ता सात्ञके प्रमण से सिद्ध हे ओर यहां साख 
( गवाहा ) उन लोगों की जा विचार के /चत्रो का अलग ० लाका 
में देख सकते हैं निस्म॑ंदेह उन लोगो की गव ही से जो देख नहीं 
सक्त हे अधिक प्रमाणक है | अगर सा अध पुरुष किसी दृश्य 
चस्तु क लिय यह कहें क वह नहीं है तो उनका कहना कम प्रमाण 
का होगा. उस एक पुरूष के कहने के स.मने जिसको सूभता हो। 
आर जा यह गव ही दे कि वह स्वयं उस वस्तु का देखता है । इरू 
'वेषय में ब्रह्म बचद्या के विद्यार्थी को धीरज रखना चाहिये क्योंकि 
उसका यह खबर है कि कसी के केबल न मानने से असली बातें 
बदल नही जाती हैं और संसार धीर धार जानने लगेंगा कि 
विच रंके आकार वास्तवमें होते हैं जैसे कि संसार कुछ दिन इसी 
कामको करने के पीछे अब काई २ बातों को सच्ची जानने लगा है 
जनको कि पिछली शताब्दी के अंत में ("/८४४८7) मेजमर ने 
सपातन किया था । 


<--4ह देखा गया है कि जो बाते ( घटनायें ) होती है 
पहल सानोसक या कास मानसिक लाकमें शुद्ध ( काम रहित ) 
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बियार या काम अथवा वासना की भावना के रूपमें उत्पन्न होते 
हैं फिर वे वासनिक रूप धारण कर लेते हैं और अन्तमें इस 
भूलोक में प्रत्यक्ष कर्म या घटना के रूपमें प्रकट हो जात हैं। यों 
जो बातें या घटनाएं यहाँ होती हैं वे उन कारणोंके फल हैं जो कि 
मन में पदले से विद्यमान होते है। यह शरीर भी गूढ़ तत्व ज्ञानके 
अनुसार ऐसा एक फल है और इसका सांचा बासनिक शरीर या 
लिंग शरीर है जिस शब्दसे हमार विद्यार्थी परिचित हो गये होगे 
इस बातकों भली भांति समझ लेना चाहिय्रे कि वासनिक समग्री 
का शरीर सांचका काम देता है जिसमें स्थूल सामग्री ढाली जाती 
है, और अगर पुनर्जन्मकी शेंलीकों कुछ भी समभाना है तो इस 
बातकों थोड़ी देरके लिये मान लेना चाहिये कि पहलेसे विद्यमान 
वासनिक सांचेसे म्थूल करण के जमनेसे म्थूल शरीर बनता है । 


५८-- अब “वनकके विवार्से जो रूप अर्थात्‌ चित्र बनते हैं 
उनकी ओर लौटन ४ । यह विचार साधारण मनुष्यमें 'अशुद्ध 
मन अर्थात्‌ काम करता है. क्‍योंकि शुद्ध सनके कामके तो हाल 
कुछ समय तक हमे बहुत चिन्ह मिलनेको आशा नहीं हो सकती 
है । हमारे साधारण गत दिनकी रहनगतमे हम सोचा करते न 
ओर इससे हम विचाराकार अथवा म.नसिक चित्र बनाया करते 
हैं। सैसा कि किसी महात्मा ने कहा है # मनुष्य जहां जहां 
हाकर फिरता है वहां आकाश बराबर अपनी ही दुनिय्ण बसाता 
रहता है जिसमें उसके मनकी तरंगें. कामनाएं, अकस्माती वेग. 
बोर काम कोधादिकी भीड़ रहती है । 


»है-न_ इसका दूसरे लोगें पर क्या असर पड़ता है उसका 
संबंध 'कर्म'के साथ है और उसका ज्रत्तांत आगे दिया जावेग। | 


४ देखो अकल्ट वल*म पुम्तक प्र ६० 
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विचार करने वाले विचारके चित्रके क्रांतिमंइल्षमें ( अथात 
डस तेजमें जो उसके शरीरके अ्रस पात घिरा हुआ रहता है ) 
बने रहते हैं और जैसे - ये गिनती बढ़ते जाते हैं बेसे ही इनका 
असर उस पर अधिक से अधिक बढ़ता जाता है। जो जिचार 
बार बार किये जाते हैं उनके चित्र अलग नहीं बनते किन्तु पुराने 
उनसे चित्र दिन ? अधिक प्रबल बनते जाते हैं यहां तक कि बढ़त 
बढ़ते किसी 7 विचार चित्रका उसके मन पर इतना अधिकार हो 
जाता है कि जब कभी ऐसे विचारक, अवसर आता है तब वह 
छानबीन नहीं करता किन्तु उसे सहज ही अंगीकार कर लेता है 
आर ऐसे विचार संचयसे आदत पढ़ ज्ञाती है। यों सुभाव बन 
जाता है और हमारा परिचय किसी ऐसे मनुष्यसे हो जिसका 
सुभाव परिपक्क हो गया हो तो हम प्रायः निश्चय कह सकते है. कि 
यदि ऐसा ऐस। देशकाल हो तो उसका बताव इस भांतिका होंगा। 


५८--जब मौतकी घड़ी आती है तब सूक््म शरीर स्थूल 
शर्रीरसे अलग निकल शअ्ते हैं और उस स्थूल शरोरके साथ 
क्रेबल लिंग शरीर धीरे धीरे विखर जाता है । पिछले जन्मका 
विचारमय शरीर बना रहता है और इसमें पिछले संस्कारों के 
सार निकालने ओर उनको मिटनेको कई क्रियायें हे।ती है। मरने 
के पीछे या जन्म लेनेसे पहले जो यह फरफार होता है उसके 
केवल फूटकर संकेत संसारको बतलाये गये है ओर अगर किसी 
जिज्ञासु को सहायता न मिले तो इन फुटकर संकेतोंकें सहार ही 
जहां तक बन सके रास्ता टटोलना पड़ता है । परंतु इतना ती 
निश्चित है कि पुनर्जन्म होनेके पहले यह्‌ विचारसय शरीर बास- 
निक लोक में करा जाता है यहां वासनिक द्रव्य लेकर नये जन्म्र के 
लिये लिंग शरीर बन जाता है | यह लिंग शरीर सांचेका काम 
देता है और इस सांचेके ऊपर ही म्थूल भजा ( मस्तष्क ) स्थूल 
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शरीरके और सब्र अंग ढलते हैं इसलिए यह भेजा ऐसा बनता है 
कि चाहे कितना ही अथूरा क्‍यों न हो परंतु इस जन्म लेने वाले 
मनुष्यके मनके स्वभावों और गुणोंका स्थूलमें दरसाने वाला होता 
है ओर अब जा शक्तियां कि पिछले संस्कारों के आधार से वह 
स्थूल में प्रगट कर सकता है उनके लिये यह ठीक बेठता हुआ 
शरीर होता है। 


५१-उदाहरणकी तरह बुराई अर्थात्‌ स्त्रार्थ वाले ओर भलाई 
अथान परोपकारी पुरुषों को लो | इनमेंसे एक मनुष्य ता बराबर 
स्वार्थता के विचार चचत्र पेदा करता रहता है जैसे कि स्वार्थ की 
लालसाएं स्त्रार्थ की भांति भांति की आस. स्वार्थकी जुगतें; और 
इन चित्रोंके कुण्ड के कुण्ड उसके इद गिर्द मंडलाते रहते है और 
उसी पर अपना रज्ञ जमाते रहते हैं। इससे बह अपने स्वार्थमें 
एसा अन्धघा हो जाता है. कि दूसरोंके अर्थका तिरस्कार करके 
अपने ही हित के जतन सें लगा रहता है। यह अंत में मरता 
है ओर तब तक इसका स्वरभ/व पकते पकने कठार स्वार्थीपन का 
नमूना बन जाता है । यह स्वभाव स्थिर हा जाता है श्लौर फिर 
क्रम से शक्त बनकर आगे स्थूल में जन्म लेने के लिए सांचे का 
काम देता है। यह अपने स्त्रभाव से मिलते हुए घरानेमें ओर उन 
माँ बापों के यहां जन्म लने को जाता है कि जिनके स्थूल शरीरसे 
इसके गुणों से मिलते हुय स्थूल अंश मिल सकें. और वहां इस 
वासनिक संंचेमें इसका स्थूल शगीर ढलता है और इसके सिरका 
भजा ऐसी शक्तका बनता है कि उस्तमें जितनी अधिकत। उन स्थूल 
अंशों की होती है जिनसे स्वाथंता को पशुबृत्तियां प्रगट हो सके 
उतना ही अभःव सदाचार के अच्छे २ गुणों के प्रगट करने वाले 
स्थूल अंशों का होता है। अगर कोई विरल! मनुष्य एक जन्मभर 
लगातार अपने खार्थ ही में अंधा (स्तरार्थान्ब) बना रह तो आगे 


( ६४१६ ) 


जन्म में इसस उसके सिर का भजा उस चाल का बन जाता है 
जिस को अपर।धी कहते हैँ; ओर जब बच्चा ऐसे श्रधम ओजार 
को लकर संसार में पेदा होता है तो वह चाहे जितना यह्ल करे 
उसमें से प्रायः एक भी शुद्ध ओर मधुर स्व॒र नहीं निकल सकता । 
इस शरीर मे यह मन की किरण ( जीवात्मा ) जन्म भर मन्द, 
बिखरी हुई ओर क।म के बादलों में तड़फती रहेंगी | यद्यपि दश- 
काल उल्टा रहगा तो भी कभी २ उस किरण को चमक की मल्ञक 
उसके स्थूल शरीर मे कुछ न कुछ उमला और सुधार कर देखी 
ओर बड़े कष्ट ओर परिश्रमसे बिरले अवसर [से भों मिल जावेंगे 
कि बह अपनी नांच प्रकृतिका दब। लेगा ओर धीरे २ कष्टके साथ 
एक दो कदम आगे बढ़ ही जावेगा | परंतु जन्म भर पीछे (बुर) 
संस्कार सर्वापर प्रबल बन रहेंगे ओर जो प।पका प्यलला पिछले 
जन्म में उन दिना भर गय( था जिनको अब याद्‌ भी नहां रहीं 
हे उसकी बंद २ कांपते हुए होंठोंस चूसना पढ़ेगा। 

५०- दूसरी प्रकार का मनुष्य लगातार ऐसे विचार चित्र 
पद करता रहता है जैस कि परसाथ और दूसरो की सद्दायता 
की इच्छा, दूसरा की भलाई के लिए प्रेम भरा युक्तियां या लाल- 
सायें। थे चित्र उसके इदं गिद कुण्ड के कुण्ड मंडलात रहते हैं 
ओर फिर उसी पर अपना असर डालने लगत हैं और इससे बह 
स्व्रभाव परमार्थी हो जाता है ओर दूसरों की भलाई का अपने 
स्वार्थ से बढ कर मानने लगतां है और इस प्रकार जब बह 
मरता है तो उसके स्वभाव में परोपकार रह जाता है और यो 
अंतक.ल तक उसकी प्रकृति में परापकरी भाव रम जाता है। 
जब यद्‌ फिर जन्म लेता है तब उसके पहले जन्म के गुणों का 
दरसाने व।ला व[सना शरोर एसे कुल मे खिच आता है कि जहां 
उम्का ऐसी शुद्ध स्थूल सामित्री मिल सके कि जो उच्च मन के 
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भावों के अनुकूल हो । इस सामिप्री से उसके व/सना शस्‍रीर के 
ढाचे में ढलने से एसा भेजा ( मस्तिष्क ) बन जाता है कि जिस 
से परोपकारी गुण ही प्रगट हो सकते हैं न कि पशुक्तों की सी 
नीच वृश्तियां । यों अगर कोई मनुष्य एक जन्म भर अत्यन्त 
परोपकार में लगा रहे तो आगे जन्म में उसका भेजा ( मस्तिष्क ) 
उदार और हितकारी शक्क का बन जाता है और जब ऐसा 
बच्चा इस भेजे के साथ पेंद! होता है कि जिससे उत्तम से उत्तम 
प्रेम और उपकारके मधुर स्व॒रोंकी ध्वनि निकलती है इस अड्भ .त 
प्रभाव पर जगत भर अचम्भा करके यह मानने लगता है कि 
यह विधाता की स्त्राभाविक देन है न कि उस बच्चे की पहले 

जन्म की कमाई । परन्तु ये उत्तम प्रकृतियां जो सद्‌गुणों से भरपूर 
हैं उन कष्ठों का फल हैं जो कि बहुत काल तक वीरता के साथ 
सह गये हैं। य कष्ट पिछले जन्मों में उठाये गये हैं जिसकी अब 
याद नहीं हे परन्तु अन्तरात्म। को इनका ज्ञान ( खबर ) है और 
एक दिन ऐसा होगा कि इनका ज्ञान स्थूल अथोत्‌ ज!गरृत अवस्था 
में भी होने लगेगा । 

५३ -यों क्रमसे मनुष्यकी उन्नति होती जाती हे | ज़न्म २ से 
हमारा सुभाव बनता जाता है और जो कुछ लाभ या ह॒रनि होती 
जाती है उसका लेख वासनिक शरीरोंमें बराबर होता रहता. हे 
ओर इनके दी अधार पर आगे स्थूल शरीर बछ्ता है। एक २ 
सदगुण यों उन्नति की एक २ पंक्ति अथांत्‌ नीच प्रकृतिके ब।र २ 
जीत लेनेक। बाहरी चिन्ह है। सो बुद्धि ओर सलाइयां. कि जन्म 
से ही किसी बच्चेमें पाई जाती हैं उनको उसका “सहज स्वशाव” 
कहते है ओर पहिले जन्मोंमें उसने बिपदा ( आफते ) मेली हैं 
ओर उसकी हार श्रौर जीत हुई है उन शंबुक्ा हैस सहज स्वभाव 
से पक्का पता ओर प्रमाण मिलता है। यह बात (सिद्धान्त ) 
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उन लोगोंकों तो बहुत बुर्ग लगेगी जो बुद्धि या शीलमें मन्‍्द और 
जिनमें साहस (हिम्मत ) नहीं है। परन्तु ऐसे बीर लोगोंको जो 
कया मनुष्य क्‍या देव किरसासे दान पुएय लेनेकी लालसा नहों 
रखते ओर केवल अपने पुरुषाथ ओर परिश्रमसे धीरजके साथ 
कमाई करने पर भरोसा रखते हैं, ऐसे सिद्धान्त से श्रत्यन्त 
प्रसन्नता ओर उत्साह हाता है | 


५४--ग्डबड कारपिंटर साहबने अपनी पुस्तक 'प्रजातंत्रराज्य' 
में “शेतान और कालके मर्म ' के प्रसंगमें इस सिद्धान्त को यों 
भली भांति दरसाया है। सष्टिर्चना की विद्या ओर सब विद्यओं 
की भांति ( तरह ) सीखनेसे ही श्वाती है, बहुत से| वर्षो्मिं धीरे ० 
तू अपने शरीरका बनाता है ओर इस श्र।ज कलके शर्ररकों 
बनानेका सामथ्य जैसा कुछ कि तुममें अभी हे इसका तू ने पिछले 
समयमें दूसर शरीरोमें प्राप्त (हासिल) किया था, जो सामथ्य 
तुमका अब प्राप्त है उस तू आगे काममें लाबंगा। परन्तु शरीर 
बनाने के सामथध्य में सत्र सामथ्य शामिल हैं | जिन + चीजों की 
तुम चाहना करो उनको छांटने में सावधानी रक्खा में यह नहीं 
कहता कि किस*+ चीज की चाह करना चाहिये । क्योकि अगर 
कोई सिपाही लड़ाइ पर जाता है तं। वह यह नहीं देखता कि कोन २ 
सी नई चीजे में अपनी पीठ पर लेसकता हूँ बल्कि यह देखता हे 
कि. किस> चीज को में पीछे छोड़ सकंगा। इसलिये उस मालूम 
है कि जो कोई नई चीज में अपने साथ ऐसी लेज।ऊंगा कि भलि- 
भांति चल न सके ओर काम में न आपके वह मर लिये जंजाल 
हो जाब्रेगी । 

इसलिये अगर तुम अपने लिये यश (न!मत्ररी) या सुख चेन 
की चाह है तो जो बात चाहिगा उसकी शकल तुक पर आचढ़ेगी 
ओर तुक पर उसके लिय * फिरना पड़ेगा ओर जा शकले 
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ओर शक्तियां कि तू इस तरह बुला लेगा वे तेर चारों ओरले घिर 
आवेंगी और तरे लिये एक नया शरीर बनकर वे अपने तोष ओर 
पोषण के लिय तुमे तंग करेंगी । 

और अगर इस शकल को तू अभी नहीं दूर कर सकेगा तो 
तब भी नहीं दूर कर सकेग। बल्कि तुमे इस लिये फिरना पड़ेगा। 


इसलिय सनेत रहो कि यह्‌ दिव्य और आनन्‍्दका महलवब॒नने 
के बदले यह तेरी कब्र या केदखाना न बनजातबे | 


ओर क्या तू नहीं देखता है कि बिना मरें तू मोत को कभी 
नहीं जीत सक्ता है--क््योकि इन्द्रियों के भागकी चीजों का दास 
हो जानेसे तू ऐस, शरीर घारण करलेता है कि जिसका न्‌ मालिक 
नहीं रहता इसलिय अगर यह शरीर नष्ट नहीं कर दिया जाबे ता 
मानो तू जीतेजी कबरमें केद होजवेगा। परन्तु अब इस कबरमैं से 
कष्ट और दुःख से ही तेरा छुटकारा हो सकेगा | और इस कष् के 
अनुभव ( तजुरबे ) से ही तू अपने लिये एक नया और उत्तमतर 
शरीर बनालेगा | और योंही बहुत बार होते २ तेरे परनिकल 
आतवेंगे ओर तर मांस ( के शरीर ) में सब देवी ओर असुरी 
शक्तियां भर जाबेंगी । 

और जो शरीर कि मैंने धारण किये थे उसके सामने तब गये 
और मेर लिये आगके अंगारे के कमरबंद की तरह थे परन्तु मैंने 
उनको अलग फेक दिया । और जो कष्ट कि मैंने एक शरीर में सह ' 
आ।त के शरीर में क!म में लाने के लिये शक्तियां बन गये। 

५५, थे बड़ी सिद्धान्त की चते हैं श्रोर विशाल रीतिसे लिखी 
गई हैं और जेसे पूरब में कि इन बातों को सदा मानते आये हें 
ओर अब भी मानते हैं वेसे ही पच्छम के देशों में भी एक दिन 
लोग इनको मानने लगेंगे । 
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५६. हजारों जन्मों तक अमर चिन्तक (पुरुष) यो पशु सनुष्य 
को ऊपर लेजाने में हजारों जन्मों तक परिश्रम ( मेहनत ) करता 
रहता है जहां तक कि यह देव से मिलने के योग्य न हो जाते । 
किसी एक जस्म में कदाचित्‌ काय्य का केक्‍ल तनिक सा अंश पूरा 
हो पाता है तो भी जन्म होते समय जा ब/सनिक शरीरकी बनावट 
थी उनमें सुधरते+ अंतक ल के समय नक परुपने में कुछ न कुछ 
कमी हो जाती है । आगे जो जन्म होगा उसमें इस सुधरे हुए नमूने 
का मनुष्य जन्मेगा और मरने पर उनसे बासनिक नमूना कुछ 
और भी सुधरा हुआ होगा अथोत्‌ उसमें पशुपन घटता जाबेगा । 
योंही बारं बार जन्म जन्म में कल्पांतरों तक सुधार होता चला 
जाबेगों । इस बीच में अनेक भूल चूक भी होती जावेगी। परन्तु 
यह संभल संभल कर ठीक होती जावेगी। इस बीचमें अनेक 
घाव लंगलगकर धीरे धीरे भरते जाबेंगे परन्तु इन सबके उपरांत 
उन्नति बराबर होती चली जावेगी. पशुपन घटता जावेगा और मनु- 
ध्यता बढ़ती जावेगी । वृतान्त उस क्रम का हे जिससे मनुष्य की 
उन्नति चलती है और जीवात्मा का काय्य देवीगति तक पहुंचने 
का सम्पूर्ण होता है । इस क्रम में एक दरजा ऐसा आता है कि 
वासना शरीर कुछ कुछ पारदर्शक होजात हैं. जिससे इनमें अमर 
चिन्तक ( पुरुष ) की ऋलक पड़ने लगती हे ओर कुछ यह भान 
होने लगता है कि ये ( वासना शरीर ) काई अल्लग जीव नहीं हे 
किन्तु किसी अमर और सदा रहने बाली वस्तु से लगे हुये हैं । 
इनकी अभी पूरार यह तो नहीं समभमें आता कि इनका अन्तिम 
लक्ष्य क्या है परन्तु जो काश इनपर पड़ता है उससे इनमें कंपन 
श्रोर अकुलान होने लगती है जैसे कि बसंत ऋतुमें कलियां अपने 
बेठन में इसलिये अकुलाने लगती हैं कि वेठन को फाड़कर बाहर 


निकलेने और सूरज के उजेले से बढ़ने लगें । 
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जेन फिलोस फी 


जिस समय बहुतस परमारु मिल कर स्कन्धके रूपमें हो 
जाते हैं तब उनसे खास २ पदार्थ बननेकी शक्ति हो जाती है । 
कोई स्कंघ लोहा रूप बनता है, कोई पर्थरके रूप कोई हवा कोई 
पानी रूप इत्यादि भिन्न ? तरहके सकन्धोंमें भिन्न २ तरहके पदार्थ 
रूप हो जानेकी शक्ति हो ज्ञाती है । उन ही पुदूगल स्कन्धे।मं एक 
तरहके स्कन्ध भी होते हैं जिनमें संसारी जाबके सूक्म शरीर बनने 
की शक्ति (खासियत) होती है । उन स्कन्धोंका कामोण स्कन्ध 
कहते हैं. । 


जीबमें चुम्बऊक्री वरहसे आकर्षण शक्ति (अपनी आर कशिश 

[4] ८ के 38 ७०७, 

करने-खीचनेकी ताकत) मौजूद हे तथा उन कार्मोण स्कन्धोंमे 
लोहकी तरह ज वकी ओर “खिच जानेकों शक्ति मौजूद हे. । 


तदनुसार संसारी जीवमें मनके विचारोंसे, बॉोलनेसे अथवा 
शरीरकी किसी हरकतसे वह आकपंण शक्ति हर एक समय जागृत 
(हर एक रूप) गहा करती है क्‍योंकि सात. जागत. उठते. बेठते 
चलने आदि किस । भी हालतमें सोचने. बोलने या शरीर द्वारा 
कोई कार्य होने रूप यानी-मन, बचन, शरीरकों कोईन कोई 
हरकत अवश्य होगा अतः उस आकब्ण शक्ति ( जैन दर्शनमें 
जिसे योग शक्ति ' कहत हैं ) के द्वारा वे क्रामोण स्कन्ध (कामोण 
मेटर) आकर्षित (कशिश) होकर लिपटे रहते हैं। नैसे पानांमें 
रक्‍्खा हुआ लोहेक' गर्स गोला अपनी ओर पानीको खीचता 
रहता है। तथा बहू गोला जब्च तक गर्स बना रहेगा तब॒ तक वह 
अपनी तरफ पानीका अवश्य खींचता रहेगा | इसी तरह सखंखारी 
जीवमें जब तक ऋध, अभिमान, छुल. लोभ विषयवासना, प्रेम. 
बेर आदिके निर्मित्तसे मम बचम शरीरकी हरकत (क्रिया) होती 
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रहेगी तब तक जीव कामोश स्कन्धों को अपनी ओर बगबर 
खींचता रहेगा ओर वे खिचे हुए कामाण स्कन्ध उस जीव के साथ 
एकमेक हांत रहेंगे । 

जीबके साथ दूध पानीकी तरह एकमेक रूपसे मिला हुआ 
वह कामोण स्कन्ध ही ज॑वक्के ज्ञान, सुख. शान्ति आदि गुणोंकों 
मेला करता रहता है, जोबकी स्त्रतन्त्रता छोनकर उसको पराधीन 
बना देता है । और जीवको अनेक तरहके नाच नचात। रद्दता है। 
उसी कमोण स्कनन्‍्ध को कर्म कहते हैं भाग्य, तकदीर. देव आदि 
सब उसीके दूसर नाम हैं । 

जैसे ग्रामोफीनके ग्कार्डमें गाने वालेकी ध्वनि (आवाज) ज्यों 
की त्यों समा जाती हे ठीक उसी तरह जीवके साथ मिलने बाले 
उन कार्माण स्कन्धोंमें भी जीवकी सन. बचन, शरीरसे होने वाला 
अच्छी बुरी क्रिया (हरकत) की छाया ज्योंकी त्यों अंकित हो 
जाती है | जीव यदि अपने मनसे. बॉलनेसे या शरीगसे काई 
अच्छी क्रिया कर रहा है ता उस समयके आकर्षित (क शश) हुए 

माण स्कन्धोंमें अच्छु। यानी भला करनेका असर प.गा ओर 

यदि उस समय उसके विचार. बचन, या शरीरकी क्रिया किर्सा 
लोभ, अभिमान आदिके कारण बुरी है तो उन आकर्षित होने 
बाले कामोण स्कंधोंमें बुरा यानी बिगाइ करनेका असर पड़ेगा। 
जिस तरह रेकार्ड ग्रामाफोनके ऊपर सुईकी नोकसे उसी तरह, की। 
गानेकी आवाज़ निकालती हैं जैसी कि उसमें अंकित हुई थो। 
ठीक इसी तरह कमंका नशा समय पर जीवके सामने उसी रूपमें 
प्रकट होता है जिस रूपमें जीवने उसे अपने साथ मिलाया है | 
पानी--जिस कर्समें अच्छा असर पड़ा है बह जीवकों अच्छी 
तरह प्रेरित करके अच्छा सुग्व कर फल देगा ओर जो बुर असर 
वाला कर्म जीबने अपने साथ मिलाया है वह दुः्दायक साधनों 
की ओर जीवको प्ररित करके दुग्बी बनायेगा। 
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कर्मो के भेद 


बसे तो जीबॉकी अगरशित ( वेतादाद ) तरह की क्रियाएँ 
होता हैं तदनुसार कर्म भी अगशित तरहके बना करत हैं । किंतु 
उनके मोटेरूपसे श्राठ भद होत हैं | १-ज्ञानावरण ,२-दर्शनावरण, 
३-बदनीय ८-मोहनीय.५-अयु. ६-नाम, 3-गोत्र, ८-अन्तराय । 

(-ज्ञानावरण कर्म--बह कर्म है जा आत्मा के ज्ञान गुणकों 
हिपाता है, उसको कमकर देता है । आत्मामें शक्ति हे कि बह 
संसार का भूत ( गुजरा हुआ जमाना ) भ्रविष्यत ( आने बाला 
ज़म।ना ) और वतमान ( मौजूदा वक्त ) समयकी सब बातोंकों 
ठीक जान लेब किन्तु ज्ञानावरण कमंके कारण आत्माकी वह 
ज्ञान शक्ति प्रगट नहीं होने पाती । 

जिस समय कोई मनुष्य दूसर मनुष्यके पढ़ने लिखने मे 
रुकावट डालता है. पुस्तकोंका और पढ़ने सिखाने वाले गुरुका 
अपमान करता है. अपनी विद्याका अभिम/न करता है । तथा 
इसी प्रकार के और भी ऐसे अनुचित कार्य करता है लिससे 
दूसरके या अपने ज्ञान बढ़नेमें रकावट पंदा हों ता उस समय 
उसके जा कमोण पुदूगल आकार कर्म बनता है उसमें उसकी 
ज्ञान शक्तिका देबानकी तासीर पड़ती है | यदि्‌ काई पुरुष अपनी 
अच्छी नियतसे यह उद्योग कर कि सब कोई पढ़ लिखकर 
विद्वान बने, कोई मूर्ख न रहे तो उस समयकी डसकी उस कोशिश 
से उसका ज्ञानावरण कर्म ढीला हो जाता है। उसकी ज्ञा/नशक्त 
अधिक प्रगट होती है । 

आज हम जा अपनी आंखों स किसी को मूर्ख. किसी को 
विद्वान क्रिसीकों बुद्धिमान ओर किसी का बुद्धिश्न्य देखते हें, 
डसका कारण ऊपर कह हुए दा तरहक काय हां है । 
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*--दूर्शनावरण कर्म--वह्‌ कर्म हैं. जा कि आत्माके दर्शन 
गुणोंका पूरा न प्रकट न होने दे दर्शन गुण आत्माका ज्ञानसे 
मिलता जुलता बहुत सूक्ष्म गुण हे जो कि झ्ञानके पहिले हुआ 
करता है | 

जब काई मनुष्य दूसर मनुष्यके दर्शन गुणमें रुकावट डालता 
है. दूसरेकी आंखें खराब करता है. अंध मनुष्योंका मखौल उड़ाता 
है इत्यादि. उस समय उसके “दर्शनावरण”' कर्म बहुत जोर दार 
तेयार हाता है जिस समय इनस उलट श्रच्छे काम करता है तब 
उसका दशंनावरण कर्म कमजार हाजाता है, साथ ही दर्शन गुण 
प्रगट हाता जाता है । 

३-बेद्नीय कर्म-बह कर्म होकि जिसके कारण जीबोंको इन्द्रियों 
का सुख या दुख प्राप्त करने का अवबनर (मौका) मिलता है यानी 
जीवों को इस कर्म की वजह से सुख दुख मिलने वाली चीज 
मिलती हैं. । 

यह कर्म दो प्रकारका है, साता ओर असाता | साता वेदर्नीय 
के कारण संसारी जीव इन्द्रियोंका सुख पात हैं । और असाता 
धदनीय कर्म का फल दुख मिलना होता है । 

यदि कोई मनुष्य किसी दूसर मनुष्य को बुरे विचार से मारे 
पीट' दुख देबे. रुलावे रख्ज़ पेदा कराते अथवा खुद आप ही 
अपने आपको बुरे भाव से दुख दे, रोबे, शोक कर. फांसी लगा 
लें अन्य तरहसे आत्म हत्या ( खुदकशी ) करले इत्यादि. तो उसके 
इस प्रकारके कामोंसे असाता वेदनीय कर्म बनता हे जा कि अपने 
समय पर दुख पेदा करता है । 

यदि कोई पुरुष दूसरों का उपकार करे अन्य जीवों के दुख 
हटानेका उद्योग करे. शान्तिसे अपने दुःखोंकों सह. दया करे 
आदि | यानी--अपने आपका तथा दूसर जीबोकी सेवा भावसे 
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दया भावसे सुख पहुंचानेका काम करे तो उमके साता बेदनीयकर्म 
बनेगा जो कि अपना फल उसको सुखकारी देगा । 

४--मोहनीय कमं--बह है कि जो आत्मामें राग, द्वेष. क्रोध, 
अभिमान, छल. कपट. लोभ आदि बुर २ भाव उत्पन्न करना है। 
शरीर, धन, स्त्री. पुत्र, मकान आदि से माह ( प्रेम ) इसी कर्मके 
नि्ित्त से होता है | दूसरे को अपना शत्रु ( दुश्मन ) मान लेना 
भी इसी कम के निमित्त से होता है । 

अथोत यह कर्म आत्मा पर ऐसी माहनी (वशीकरण ) 
डालता हैं कि जिससे आत्माकों अपने भले बुरेका विचार जाता 
रहता है | जिन शांति, क्षमा, सत्य विनय, संतोष आदि बातोंसे 
आत्माकी भलाई होती है. उन बातोंसे इस कर्मके कारण आत्मा 
दूर भागता है ओर जिन बातोंसे बर. अशांति, लालच, क्रोध 


घमंड. संसारी चीज़ोंसे माह पंदा हाता है. उन बातोंकी ओर इस 
आत्माका खिचाव हो जाता है । 


जो जीब या मनुष्य दुष्ट स्वभाव वाल, क्रोधी गुस्सा बाज) 
अभिमानी ( घमंडी ) उपद्रव करने वाल. कगड़ालू . धोखेबाज़. 
लालची. हिंसक, निर्देयी ( बरहम ) अधर्मी अन्यायी देखनेमे 
आते हैं उनका मोहनीय कर्म बहुत तीत्र हे। तथा जो मनुष्य 
संदाचारी क्षमाशील. निरमिमानी, सरल, परोपकारी, विरागी 
दुख जाते हैं; समकना चाहिय कि उनका मोहनीय कर्म बहुत 
हल्का है । 


क्रोध, मान. छल, लाभ. साह ओर दुभावोके कारणस प्रायः 
दूसर २ बुरे भाव पेंद। हुआ करते हैं. ओर ऐसे ही बुर विचारोंसे 
तथा खराब कार्योसि बुर कर्म बँधते हैं. इसलिये 'असलियतमें 
मोहनीयकर्म ही अन्य सब कर्मोके बेंधनेका कारण समझना 
चाहिय | इसी कारण यह कर्म अन्य कर्मेसि अधिक बुरा है। 
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हिंसा, धोखवाजी, घमंड. अन्याय, श्रत्याचार, लोभ, काम. 
क्रोध श्रादि करनेसे, सच्चे पूज्य परमात्मा, गुरु, शाखकी निन्‍्दा 
करनेसे, दृसरेको ठगने आदि बुर कार्य करनेसे मोहनीय कर्म 
तेयार होता है। और इनसे उल्टे अच्छे कार्य किये जाबें तो 
मोहनीय कर्म हल्का होता जाता हे | 

५--आयु कर्म--वह है. जो कि जीवका सनुष्य. पशु, देव. 
नरक इनमेंसे किसी एकके शरीरमें अपनी आयु (उम्र ) तक 
रोके रखता है | उस शरीरमेंसे निकल कर किसी दूसर शरीरमे 
नहीं जाने देता। जिस प्रकार जलर किसी सख्त कैद वाले केदीको 
कुछ समयके लिय काल कोठरीमें बन्द कर देता है । उससे निकल 
कर दूसरी जगह नहीं जाने देता । उसी प्रकार यह कर्म भी पहले 
कमाय हुए कमंके अनुसार पाये हुए मनुष्य आदिके शरीरमें उस 
उम्र तक रोके रखता है जो कि उसने पहले जन्ममें बांधी थी। 

जा जीव दयालु, परोपकारी, धर्मात्मा. सदाचारी हाते हैं 
हिंसा आदि पापोंसे दूर रहत हैं सन्‍्तोषी होत हैं वे देव आयु कर्म 
बांधत हैं | 

जिन जीवोंके कार्य न बहुत अधिक अच्छे हात हैं ओर न 
बहुत अधिक खराब ही होतेटरँ, बिना कारण किसीको कष्ट नहीं 
देते, अधिक लालची, अधिक क्रोर्धा नहीं होते, उनके मनुष्य आयु 
कम बंधता है । 

जा जीब दूसरा के ठगन में. घाखा देने में, छल कपट करने 
में, कूठ बोलने में, माठी बातें बनाकर दूसरों को फंसा लेनेमें, 
विश्वास घात करने में प्राय: लगे रहत है वे पशु आयु कर्म को 
आगे के बासरते झपने लिय करते है। ओर जो जीव अधिक 
पुष्ठ होते हैं. हिंस! करसा बिना कारण दूसरों का नाश करना 
सदा दूसरों के विगाड़ में लगे रहना, बल पूर्वक ( जबरदस्ती ) 
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दूमरोंका घर्म बिगाडना आदि बुरे निन्दनीय कम करनाही जिनका 
काम होता है वे जीव नरक आयु बांधते हैं। 

नम क्--त्रह है जिसके कारण संसारी जीचों के अच्छे 
बुरे शरीर बनजात हैं। जैसे चित्र बनाने वाला अनेक तरहके चित्र 
| तसबोीरें ) बनाया करता हैं । उसी प्रकार नाम कस के कारण. 
सुडेल, बडोल. लम्बा; ठिगना कुबड़ा, काला,गोरा.कमजोर,हड़ियों 
वाल, मजबूत हड्डियों बाला आदि अनेक तरह के शरीर तैयार 
होते हैं । 

यह कर्म दो प्रकार का है शुभ और अशुभ जिसके कारण 
अच्छा सुदाबना, सुडोल शरार बनता है वह शुभ नाम कर्म है 
और जिमसे बेडोल. कुत् दा. बदसूरत आदि खराब शरीर बनता 
है बहु अशुभ नाम कर्म है । जो जीव कुअड़े, बौने, और लूले. 
लगड़े आदि असुंदर ( बदमूरत ) जीवों को देखकर उनक। मखोल 
उड़ाते हैं । अपनी खूबसूरतीका घमण्ड करते हैं । अच्छे सदाचारी 
मनुध्यों को दोष लगाते है, दूसरे की सुंदरता बिगाड़ने का उद्योग 
करत हैं उनके अशुभ कम बनता है । और जो इनसे उल्टे अच्छे 
कर्म करते हैं वे अपने लिये शुभ नाम कर्म तैयार करते हैं । 

७ गोत्र कर्ं--गोत्र कमे वह है जो कि जीवों को ऊंचे नीचे 
कुल ( जाति ) में उत्पन्न करें | जिस प्रकार कुस्हार काई तो घड़ा 
आदि रेसा वतन बनाता है जिसको लोग ऊँचा रखते हैं उसीमें घी 
पानी रखकर पीते हैं तथाकाई कुन ली आदि ऐसा बर्तन बनाताहे 
जो कि टट्टी पसखानेके लिये ही काम आता है. जिसको कोई छूता 
भी नहीं है । 

इसी प्रकार गोत्र कमेके कारण कोई जीव तो क्षत्रिय, ब्राह्मण 
आदि अच्छे कुलीन घरमें पंदा होता है और कोई चमार. मेहतर 
चांडाल, आदि, नीच कुल में उत्पन्न होते हैं । जिनका नीच काम 
करके श्राजीविका करना ही खास काम होता है 


( 5८ ) 


देव तथा क्षत्रिय. ब्राह्मण आदि मनुष्य ऊँच गोत्रकर्म के 
नि्ित्त से होते हैं और चमार, चांडाल,. आदि मनुष्य पशु तथा 
नरक वाले जीव. नीच गोन्रकर्मके क रण हात है। इस प्रकार 
नीच ऊचके भेदसे यह कम दा प्रकारका हैं । 


जो मनुष्य अपने बड़प्पनका घमण्ड करना हे दूसरोको छोटा 
समभता रहे. अपना बढ़ाई ओर दसरोंकी निंदा करना खास 
काम हो, अपनी जाति कुल आदिका अभिमान कर कमीने ख्य/ल 
रक्‍्ख, अच्छे पुरुषोंका तथा पूज्यदेव, गुरु. शाख्रकी विनय न करे 
वह जीव नीचयांत्रका कर्म बांधता है ओर जो इनक विरुद्ध अच्छे 
काय करते हैं उनके ऊँच गोत्र कर्म तेयार हाते हैं । 

८--अन्‍न्तराय करमं--अंतराय कम वह है जा कि अच्छे 
कार्योमें विन्न ( रुकावट ) डाल दिया करता है या जिसके निमित्त 
से श्रच्छे कायमिें विश्न आ जाय | जैसे दो व्यापारियोंने एक साथ 
एक ही व्यापार शुरू किया। उनसमेंस एक ने तो उस व्यापररमें 
अच्छा घन पदा किया. किन्तु दूसर व्यापारीके साल बेचते समय 
बाज़ार मन्दा हागया ओर खरादत समय महगा हा गया। घरमें 
पुत्र बीमार हो जानेसे वह ठीक समय पर जब कि उसे लाभ 
होता, खरीद विक्री नहीं कर पाया । फल यह्‌ हुवा कि उसने कुछ 
भी नहीं कमाया | यह ता बात दूर रही किंतु अपनी पूंजीस भी 
हाथ धो बंठा । 


यहां पहिले व्यापारी को अन्तराय कर्म नहीं दबाया था. 
जिससे कि उसको अपना व्यापारमें काइ विन्न नहीं आया । इस 
कारण वह धन पेदा करनमें सफल हागया ओर दूसरा व्यापारी 
को पहिला बाँधा हुआ कर्म अपना फल दे रहा था, इस कारण 
उसको निमित्त ऐसे मिले कि वह अपने व्यापारमें असफल (€ ना 
कामयाब ) रहा | 
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दूसरे जीवोंके खाने पीनेमें विन्न करनेसे. दूसरोंकी काम आने 
थोग्य चीजोंका विगाड़मेसे साधारण जनताके विरुद्ध कोई लाभ 
उठानेसे. दान करने वाले को दानमें कोई रुकावट खड़ी कर देनेसे 
यादि बुर कार्यो से अंतराय कम बँधता हे ओर इससे उलटे 
अच्छ काय करनस अतराय कम का बामा हल्का हाता हैं 


इन आठ कर्म साता वेदनीय, मनुष्य आयु. देव आयु, 
शुभ नाम कर्म , उच्च गोत्र कर्म यह कस पुएयकस (अच्छे काय) 
माने गय हैं क्योंकि इनके कारण जीवोंको कुछ सांसारिक सुख 
मिलता है | इनके सिवाय शेष सभी पापक्रम ( दुखदायक ) बु 
कम है । 


जिस समय जीब्र अच्छे कार्य करता है. सत्य, दया, ज्षमा, 
सरल व्यवहार करता है. परोपकार. विनय. सदाचारसे कार्य 
करता है तब उसके पुण्य कर्मरमं अनुभाग (रस ) बढ़ता है । 
जिससे वह आगामी समयमें सुख पाता है । ओर जिस समय 
जीवहिसा, झूठ, घोखब।जी, व्यमिचारी. क्राध, अभिमान. ज्ोभ. 
अन्याय, अत्याच र॒ करता है तब उसके पपकमर्ं रस बढ़ता है 
( वे ज्यादा मजबूत हा जाते हैं) जिसका नतीजा अ'गे चलकर 
बुरा भागना पढ़ता हे. । 


स्थिति और अनुभाग 


पिछेल यह बताया जाचुका है कि मानसिक विचार. बचनकी 
धाराओर शरीरकी क्रिया जिस उद्देश(इरादे या मंशा, के अनुसार 
हाती हे आकषितखचे हुअ)का्मोण स्कन्‍्थोमें उसी तरढका सुधार, 
विगाद, भला. बुरा करने का असर पढ़ता हे | यहां पर एक यह 
बात ध्यान में ओर रखनी चाहिये कि जीव जो भी काम करता है. 
बह या तो तीत्रता(गहरी दिल्नचस्पी) करता हे या मंद रूपसे यानी 
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बेमना ( दिल चस्पी न लेकर ) करता हैं| इस बात॒का प्रभाव भी 
उस खींचे हुये ओर दूध पानी की तरह 'अपने आत्मा के साथ 
मिलाये हुये कम पर पढ़ता है | तदसुसार डस कमे में थोड़े या 
बहुत समय तक, कम या अधिक सुख दुस्ब आदि फल देने की 
शक्ति पढ़ जाती है | 


जैसे एक मनुष्य अपना बदला लेने के लिये बड़े क्रोध के 
साथ किसीको मार रहा है उस मनुष्य द्वारा कमाये हुये “असाता 
वेदनीय' कम में लम्बे समय तक. बहुत ज्यादा दुख देनेका असर 
पड़ेगा और जो मनुष्य अपनी नौकरी की खातिर अपने मालिक 
की आज्ञा से लाचार होकर किसीको मार रहा है वह भी असाता 
बेदनीय कर्म बांधगा किन्तु उसमें थोड़े समय तक हल्का दुख देनेकी 
शक्ति पड़ेगी । एक नोकर पुजारी भगवान की भक्ति पूजा ऊपरी 
मन से करता है उसको पुण्य कर्म थोड़े समय तक हल्का फन्न 
देने वाला बंधेगा जो स्त्रय॑ं अपनी अन्‍्तरंग प्रेरणा से बढ़ा मन 
लगाकर भक्ति पूजन करता है उसका कमाया हुआ पुश्यकर्म अधिक 
समय तक अधिक सुखदायक फन्त देगा । समय की इसी सीमा 
(मियाद) को स्थिति ओर देनेक्ी कम अधिऋ शक्ति को अनुसाग 
कहते हैं | 


कर्म, फूल कब देते हें 


कम बन जानेके पंछे तत्काल ही अपना फन्न नहीं देने लगता 
किन्तु कुछ समय बीत जान पर डदय में आता है । जैसे हम 
भोजन करते हैं भाजन में खाये गय दूध, चावल . रोट', फल आदि 
पदार्थ पेट में पहुंचते ही रस नहीं बन जाते हैं कुछ समय तक पेट 
की मशीन पर खाय। हुआ भोजन पकता है तब उस भोजन का 
रस, खून आदि बनता है । उसी तरह कामोण स्कन्ध आत्मा के 


( ६७१ ) 


साथ सूक्ष्म शरीर के रूप में मिलजाते हूँ तब कुछ समय बीतजाने 
पर अपने स्वभाव ( तासीर प्रकृति ) के अनुसार अच्छा बुरा फल 
देना शुरू करत हैं । जिस कर्मा की जितनी लम्बी स्थिति (मियाद) 
होती है वह्‌ कमर उसी के अनुसार कुछ समय पीछे उदय होता हे' 
जिसको स्थिति थोड़ी हांती है बह जल्दी फल देने लगता है । # 


जैस दूध, चावल, गन्ना, सन्‍्तरा आदि हलके पदार्थ खाबें तो 
व॑ जल्दी पच कर रस बन जाते हैं. ओर यदि कला, बाटी. 
बादाम आदि भारी गरिष्ठ चीज़ें खाबे तो व दर में पचते हैं. और 
उनका रस देर से बनता हे इसी के अनुसार लम्बी मियाद वाल 
देर से उदय में आते हैं. थाड़ी मियाद वाले कम जल्दी फल देने 
लगते है । 

संसार में बहुतसे पार्पी जीब घार पाप करते हुय भी सुखी 
दीख पड़त हैं, रात दिन व्यभिचार करने वाले भी वेश्याएं दुखी 
नहीं देखी जाती इसका कारण यही है. कि अनेक कमाये हुये पाप 
कर्मोमें बुरा दुखदायी फल देने की शक्ति बहुत ज्यादा. लम्ब समय 
तककी पड़ी है इस लिये उन पाप कर्मो का फल भी जरा देर से 
मिलगा संभव है वह इस जन्मके पीछ दूसर जन्ममें मिले । 

जा जाव हलका पुण्य-पाप करत हैं उनके कम।ाय कमोंमें थाड़ी 
मिंय।द पड़ती है तदनुसार वे उदय भी जल्‍दी हा आते हैं यानी--- 
जल्‍दी फल मिल जाता हे । 


फल देने के पीछे 


फल दने के पीछ कामोण स्कन्ध निःस्सार हा जाते हैं उन में 


# एक कोड़ा कोड़ी सागर ( असंख्य वर्षा ) का स्थिति वाला कर्म 
एक सो व पीछे फल देने योग्य होता है | 
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आत्मा के साथ लगे रहने की शक्ति नहीं रहती तब वे कामोण 
स्कन्ध अपने आप आत्मासे अलग हो जाते हैं | जेसे सर्पके शरीर 
का पुराना चमड़ा ( केंचुल ) उसके शरीर से उतर जाती है उसी 
तरह कम भी अपना कार्य करके आत्मा से अलग हो जाते है | 


इस तरह पहले के कम अपना फल देकर आत्मा से अलग 
होते रहते हैं ओर नय कर्म आत्मासे बेँधते रहते हैं | जिस तरह 
कि समुद्र में हजारों नदियों का पानी भ्रति समय आता रहता है 
ओर उधर सूर्य की गर्मी से उसका बहुत सा पानी भाफ बन कर 
उड़ता भीरहता है। जिस प्रकार कोई ऋणी (छूजदार)मनुष्य पहले 
का कजा चुकाता है किन्तु लाचार होकर अपने खाने पीने के लिये 
नया कजां भी ले लेता है इस कारण वह कर्ज से नहीं छूट पाता 
इसी प्रकार संसारी जीव पहले कमाय कर्मा का फल भोगकर ज्यों 
ही उनसे छूटता त्योंही अपने भले बुर का्मोंस ओर नयाकर्म कमा 
लेता है। इसी कर्मा की उधड़ बुन के कारण जीब संसारमें हमशा 
से ( आदि समय से ) अनेक योनियों में जन्मता मरता चला 
आ रहा है | 


कर्मा में उलटन पलटन 


कमाये हुये कर्मों में उलटन पल टन भी हुआ करती है । जिस 
तरह खाय हुय पदार्थ का असर हम बदल सकते हैं किसी आदमी 
ने भूल से या जान बूक कर विष खालिया और उसके पीछे विष 
नाशक दवा खाली तो वह विष उस आदमी पर असर नहीं कर 
पावेगा या बहुत थोड़ा असर करंगा | इसी तरह किसी मनुष्य ने 
क्राध में आकर किसी को मारा जिससे उसने असाता वेदनीय 
(दुखदायक) कर्म बांधा किन्तु उसके बाद उसे अपने किये पाप पर 
पश्चाताप हुआ उसने फिर परोपकार, दया. क्षमा. शांति आदिसे 
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एसा जबरदस्त साता बेदनीय (सुख दायक) कर्म बांधा कि जिसने 
पहले के दुख दयक कर्म को भी सुख बना दिया । 

इसी तरह बाँध हुए कर्मोके विपरीत ( खिलाफ ) काम करने 
से कर्मोकी तासीर (प्रकृति) पलट नाती है । तथा उनकी मियाद्‌ 
(स्थिति) तथा शक्ति घट जाती है ओर बांध हुए कर्मोक्ते अनुकूल 
( झुआफिक ) कार्य करते रहनेसे बांधे हुए कर्मोमे शक्ति अधिक 
हो जाती है | उनकी स्थिति ( मियाद ) भी अधिक लम्बी हो 
जाती है । 

कोई २ ऐसे बञ्र कर्म भो बांध लिय जाते हैं. जिनके बांधते 
समय घोर पाप रूप या पुण्यरूप मानसिक विचार बचन या 
शारीरिक क्रिया होती है कि उन कममें ऐसी अन्चल शक्ति पड़ 
जाती है जिसको जरा भी हिलाय। चलाया उल्टा पत्षटा नहीं ज्ञा 
सकता | अतः वे अपना नियत ( मुकरिर ) फल देकर ही जीव 
का पीछा छोड़ते हैं। ऐसे कर्म “निकाचित” कहलाते हैं । कर्मा 
की तासीर (प्रकृति) बदल जानेकों * संक्रमण” तथा स्थिति अनु- 
भाग घट जानेको “अपकर्षश” ओर बढ़ जानेकोा “डत्कर्षण” 
कहते हैं । 


काल को भी कारण माना है 


संचितानां पुन्मध्यतत्‌ समाहत्य कियत्किल, देहारम्मे 
च समये कालः ग्रेरयतीव तत्‌” 


देवि भागवत स्कंघ ६-१०-६- १२ 

अर्थात--संचित कर्ममें से जिस निर्दिष्ट अंशकों भोगने के 

लिये नये जन्मसे पहिले काल प्रेरणा करता है, ब्रद्दी प्रारच्ध कर्म 

है । अतः पुराशकार भी कम फल देनेके लिए इश्वरकी सत्ताकी 
आवश्यकत। नहीं समझते । 
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स्वामी दयानन्द जी और कमंफल 


सम्पृर्ण बंदिक साहित्यसे कम फल दाता इश्वरकी सिद्धि जब 
न हो सकी तो स्वामीजीने कम फलके लिये कर्म ओर कम फल 
इश्वर विषयक नवीन कल्पनाओंसे काम लिया। आप लिखते हैं 
कि “इंश्वर फल प्रदाता न हो तो पापके फल दुःखकों जीव अपनी 
इच्छासे कभी न भोगे। जैसे चार आदि चोरीका फल अपनी 
इच्छास नहीं भागत किन्तु राज़ व्यवस्थास भोगते है। श्रन्यथा 
कम संकर हो जायेंगे अन्य क्ृत कर्म अन्यकों भागने पड़ेंग |” 

यहां स्वामीजीने कर्मोंका फल दुःख माना है और वह दुःस्व 
जीवोंकों परमात्मा देता है| वाहर परमात्मा ! तेने पेशा भी अ्प- 
नाया तो बचारे जीवोंको दुःख देनेका, आज तो कोई भला आदमी 
भी किसीको दुःख देना नहीं चाहता और आपका बह परमात्मा 
जीवोॉको दुःख देना रूप कम करता है उसका फल भी देने वाला 
कोई नियुक्त करना चाहिये ताकि उसकी यह ब्रृत्ति सीमित रह 
सके । क्योंकि इसने बंगाल. क्वेटा आदिमें लाखों जीवोंका दुःख 
देकर अपने इस अधिकारका दुरूपयाग किया है । आपने जो 
रृष्टान्त राज्य व्यवस्थाका दिया हे वह जज ( न्यायाधीश ) अपने 
स्वार्थ ( बतन ) के लिय काम करता है ओर राज्यने यह व्यवस्था 
इस लिए कर रकखी है कि कहीं प्रांतमें अराजकता न फेल जाय 
जिससे दूसर राज़ाका चढ़ाई करनका श्रवसर मिल जाय आर 
में बरबाद हो जाऊं । प्रजा राजाका टंक्स भी इसी प्रबन्ध करनेका 
दती है । 

तो क्या प्ररम्ात्मा बतन लता हे ? अथवा टेंक्स लेन की 
व्यवस्था करता है। या अन्य राजाके चढ़ आनसे एसा करता हे । 
अगर जीव अपने आप दुख नहीं भोगना चाहता तो परमात्माका 
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इसमें क्‍या विगड़ता हे । बह क्‍यों इनको सुखी देख कर जलता 
है ? अगर कहो कि संसारमें गड़बड़ फल जावेगा तो, ईश्वरको 
इसकी चिन्ता क्‍यों है ? यदि जीब दुःख नहीं भोगना चाहता-- 
इसलिये परमात्मा फल देता है. तो पुएय का फल सुख क्या 
परमात्माके बगेर दिये भोग लेता है। यदि ऐसा है. तो आपका 
यह हेतु भागा सिद्ध हुआ। जींब दुःख तो भोगना नहीं चाहते. 
परन्तु दुःखकों सुख समम कर प्राप्त करनेकी इच्छा ओर प्रयत्न 
तो सारा संसार ही कर रहा है | हमने स्वयं ऐसे अनेक बीमारों 
का देख। है जिनको यह अच्छी तरह बिदित थाकि अमुक स्वादिष्ट 
गा गरिष्ट चीज खाने से हमें अत्यन्त दुःख भोगना होगा, परन्तु 
वे बार बार खात थे ऑर बार बार मह।/न कष्ट भोगत थे। एक 
तपेदिक के बीमार को डाक्टरों ने--बद्यों ने प्रारम्भ से ही मिच 
छोड़ने का आग्रह किया | परन्तु वह न छोड़ सका और अन्त में 
अनेक कठिन यातनायें भागता हुआ,इस शरीर को छोड़ कर 
संसार से चल दिया | उपराक्त घटनाएं इस बातका प्रत्यज्ध उदा- 
हरण हैं |क जहाँ जांब दुःख को सुख समझ कर भी उस को 
प्रहण कर लता है, वहाँ आदत से लाचार हो कर दुःख को दुःख 
सममक करभी उसका बार बार प्रहण करता है; और अनेक प्रकार 
के महान कष्टों का सहन करता है, फिर आपका यद्द कहना कि 
जीव स्वयं दुःख भागना नहीं चाहता. क्या श्र्थ रखता है ? 


हम इन तमाम प्रश्नोंको न भी छेड़ें तो भी यह विचार हृदय 
में अवश्य उत्पन्न होता है कि ये दुख-सुख हैं. क्या पदार्थ ? 
थे द्रव्य है ) या गुण हैं यदि द्रव्य हैं तो इनका गुण क्‍या है? 
यदि कहा गुण है तो फिर किसका गुण हैं ? परमात्माका गुण तो 
आप मानते ही नहीं । प्रकृति जड़ है उस में सुख दुख के होने 
का प्रत्यक्ष प्रमाण विरोधी है| रह गया जीव तो कया जीव का 
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सुख दुख है ? यदि ऐसा है तो परमात्मा देता कया है ? क्योंकि 
सुख दुख उसका गुण होने से जीव के पास सदा रहेगा. क्योंकि 
गुंश गुणी से प्रथक नहीं होता । इस प्रकार तर्क की कसोटी पर 
रगड़नेसे सुख दुख की कोई हस्ती सिद्ध नहीं होती । है भी वास्तव 
में यही बात, जीव ने सुख दुख की अपनी अज्ञानता से कल्पना 
कर रक्खी है | रह गया कर्मा के संकर होने का भय | सो तो 
कमंफल के न समभ नें के कारण हुआ है. | हम इसका विवचन 
विस्तार पूर्वक पहले कर चुके हैं। यदि स्गरामी जी समझ लेते ता 
इस प्रकार का भय नहीं रहता | इसके अलावा न्य'यार्धीश चारी 
आदि के समय वहाँ उपस्थित नहीं रहता. यदि,वह वहाँ उपस्थित 
हो तो वह गवाह बन सकेगा; जज नहीं । क्योंकि जज के लिये 
यह आवश्यक है कि कोई बात उसने पूर्व से निश्चित न करली 
हो ! परन्तु आपका इंश्वर तो स्वव्यापक होने से चोरी श्रादि के 
सम्रय उस पापी को देखता रहता है | अतः उसे न्यायाधीश बनने 
का श्रधिकार नहीं है । दूसरी बात यह है कि जब परमात्मा वहाँ 
मोजूद है तो पापी को पाप करनेसे रोकता क्यों नहीं । ! यह कहां 
का न्‍्याये है कि पाप करते समय ता इश्वर भी मजेमें आकर 
देखता रहे और फिर उस बेचारे का दण्ड आदि देने का स्वॉग 
भरे ? यदि कहो कि ईश्वर उनके मन में शक्ल आदि उत्पन्न 
करके गाकने का प्रयज्ञ करता है | परन्तु वह फिर भी 
जबरदम्ती पाप करता है. तो ऐसे निर्बत व्यक्ति को इश्वर क्यों 
बनांया गया है, जिसके मना करनेपर एक जीब भी नहीं मानता । 
फिर कह मन में ही शहक्का आदि उत्पन्न करके क्‍यों रह गया, 
बह तो सम्पूर्ण शरीर में भी व्यापक था. उसने शरीर को 
क्यों न जकड़ करके रक्खा ? यदि इसने ऐसा नहां किया तो क्यों 
न इससे जबाब तलब किया जावे | फिर यह इश्वर दुख देता भी 
क्यों है ? यदि कहो जीवों की उन्नति के लिये ? तो क्या इसने 


अजतक ऐसी काई जाँच कमेटी बनाई, जिससे यह जाना जा सके 
कि इस व्यवस्था से उसने कितने जीबों की उन्नति की | यदि कोई 
जांच कमेटी नहीं बनाई तो ये कैसे जाना जा सके कि यह सब 
खुराफात जीव की भल्राई के लिये है । 


श्री स्वामी जी महाराज ने एक ओर युक्ति दनेका भी साहस 
किया है--सत्यार्थत्क श के १० वें समुल्लास में [ * मद ( शराब ) 
के नश के समान कर्म स्वयं फल दे देते हैं ? का उत्तर देते हुवे 
लिग्वा है कि जो एसा हो तो जैसे मद पान करने वाले को मद 
कम चढ़ता है और अनभ्यासी को बहुत चढ़ता है | वेसे बहुत 
पाप करने वाले को फहू कम प्राप्त होगा और कभी कभी थोड़ा 
थोड़ा पाप पुएय करने बालों को अधिक फत्त हाना चाहिए ! ] 


यहां पर स्‍्वामी जी ले "कर्म का फल्न स्वयं प्राप्त होजाता है' 
इस सिद्धान्त को त। स्वीकार कर लिया। रह गया प्रश्न न्‍्यून ओर 
अधिकका. सो न्‍्यून ओर अधिक ता सापेक्ष शब्द हैं | किसी दृष्टि 
से एक ही वस्तु छोटो है ओर किसी से बड़ी | इस लिये न्‍्यूना- 
धिक की कोई विशप बात नहीं हे । 

हम पहले लिख चुके है कि ग्रत्यक कर्म के अनेक फन्न होते हैं 
अथात--एक क्रियः को एक ह। प्रतिक्रया हा ऐसा कोई नियम 
सहीं है । अत: कमरूपा क्रियाक्तीं स्व्रगत परगत आहि अनेक प्रति- 
क्रियाएं हातीहें जिनका विस्तारपृत्रक हम पहिल बर्णान कर चुकेहे। 
अतः शराब पीनेका फन्त नशा हां नहींहै.अपितु नशा भो एक फच् 
है ओर भी अनेक फनड़े जैस अब वह शरादके बिनारह नहीं सकत्ता 
उसके लिय वह चारी करता है भीख मांगता है आदि अनेक पाप 
करता है । शराब, समझ कर कोई भला आदमी उसे अपन पास 
नहीं बेंठने देता कोई उसका विश्वास नहीं करता । अतः बह सत्र 
जुआ आदि व्यसना में फंस जाता है। जुए में हार जाता है तो 
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चिन्तित रहता है | चोरी करता है. पकड़ा जाता है मार खाता है 
जेल भोगता है । इस प्रकार से उसका सर्वनाश शराबने ही ता 
किया है । 


जब उसने पहल पहल थोड़ी सी शराब पी थी तब तो डसे 
केवल नशा ही हुआ था परन्तु अब तो वह स्वयं नशारूप बन 
गया है आज ता इस शराबन उसको इस अवस्था में पहुंचा दिया 
है कि यदि इसके पास थोड़ी भी विवेक बुद्धि हा तो यह हजार 
आंग्वोंस राये ओर अपने किए पर पश्चात्ताप करे परन्त हाय ! 
इस शराबने आज इसकी उस बुद्धिका भी छीन लिया है जिससे 
यह न रा सकता है. न पश्चात्ताप कर सकता है. इससे अधिक 
सर्वताशका और क्‍या उदाहरण हा सकता हैं। अतः इसको 
न्यून फल कहना भारी भूल है । यह ता नित्यप्रति भयानक रूप 
घारण करता जा रहा है । 


>> श 
परनुस्मति ओर कमकल 

मनुरत्रति अध्याय (० में किस कर्मके अनुसार कौन कौन 
योनि मिल्ञती हे इसका संक्षपसे वर्शन किया गया है वहाँ लिखा 
है कि जो गुण जिस जीबकी देहमें अधिकतासे होता है वह गुणा 
उस जीवकों अपने जैसा कर देता है। यदि शरीरमें तमो गुग्ग 
अधिक है ता बह शरारका तामसिक बना देता है। इसी प्रकार 
रजोगुण रजोगु्णी ओर सतागुण सात्विक । जैसा जीव तमोगुणी 
या ग्जोगुणी आदि बन जाता है वह आत्मा बेसा ही शरीरकों 
प्राप्त कर लेता हे अथात तमोगुणी जीव तामसी यानियोंमें चला 
जाता है तमोगुणकी प्रधानताका चिन्ह लिखा हे-' तमसो लक्षण 
काम: ।” अथात--पुरुष यदि अधिक विषयी हो चोर ज्वारी, 
डाकू हा तो समझना चाहिय कि इसमें तमोगुणकी प्रधानता 
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अधिक है | ओर जो धनका लोभी हो विषयवासनाम लिप्त हो तो 
राजसी ( रजोगुण ) के लक्षण सममना चाहिय “विपयोपसेवा 
चाजस्र' राजसं गुणलक्षणं” “रजस्त्वर्य उच्यत ।” तमोगुणी और 
रा जीव किन किन यानियोको प्राप्त करता है, उसके बारेमें 
लिखा है । 


हस्तिश्व तुरंगाश्र शुद्रा म्लेच्छाश्र गहिंता | 
रक्ांसि च पिशाचाश्च तामसी घ्त्तमा गती ॥ 


अथान--तामस स्वभाव वाले कछुआ. हाथी. घोड़ा, सांप 
शद्र, म्लेब्छ आदि तथा राक्षस, मांसाहारी, शराबी. डाकू, चार 
आदि नीच योनियोंमें जाता है तथा “बृतपान प्रसक्ताश्व जघन्या 
राजसीगर्ती ।” अथान--जुएमें रत तथा व्यभिचारी व शराबी 
आदि के कुलोमें शराबी जाता है अ्रादि आदि । 


स्वार्मीर्जी ने भा सत्याथप्रकाश में इन प्रमाणों का उद्धृत 
केया हे ओर स्व!मीजीके कथनानुसार परमात्मा जीवोंकी भलाई 
लिय कमोका फल देता है. ता बह इन जीवोंका एसी जगह क्‍यों 
भज़ता है जहाँ जाकर यह जाब अधिक बिगड़ता है । यथा-- 
जा कार्मी था शराबी था मांसाहारी चार डाकू था उसको सांप, 
कछुवा, सुअर, चांडाल आदि स्लेच्छ जंगली जाति राक्षस 
पिशाच आदि महापार्पी लोगोके कुलमें क्‍यों उत्पन्न किया ? क्‍्यों- 
कि वहाँ बजाय सुधरनके और भयानक पाप करनेका आदो हा 
जाता है। उसछे रिश्तदार पड़ोसी सम्बन्धी जाति बाल सब इन 
पापोंके करनेमें सहायक होते हैं. उसका उत्साहित करते हैं । उस 
कुलमें जा एसा नहीं करता है उसका कायर., बुज़दिल कुलकलंक 
आदि कह कर घिकारत हैं ओर उसे पाप करनेके लिये विवश 
करते है । बस, इससे यह सिद्ध हुआ कि परमात्मा जीवोंकी 


( धृ८ट० ) 


भलाई के लिय फल नहीं देता अपितु उसको और गर्तमें गिराने 
के लिये ऐसा करता है | एसा करना परमात्मा के योग्य नहीं 
समभा जाता । इससे यह सिद्ध हुआ कि परमात्मा कर्मोका फल 
देने वाला नहीं है किन्तु कर्म अपने आप फल देते हैं । 


रो 
आस्तिकवाद ओर कर्मफल 

श्री पं० गड़गप्रसादजी उपाध्याय एम० ए० ने आस्तिकवाद 
नामक एक गवेषणात्मक सुन्दर ग्रन्थ लिखा है उसमें कर्म ओर 
कमंफल पर भी विचार किया है। उस पर भी विचार करना 
आवश्यक हैं । 

आपने कर्मका लक्षण करते हुए लिखा है कि कर्म उसका 
कहते हैं जिसमें कता स्वतन्त्र हो अ्थात--करना न करना कतांके 
आधीन हा । जो काय स्वतन्त्रतापू्वक इच्छासे किया जाय वह 
कर्म हैं । आप लिखते है कि हम स्वासादि लेते हैं वे क्रियायें ता हैं. 
परंतु हम उनको इच्छापूर्वक नहीं करते इसलिये वे कर्म नहीं हैं। 

स्थूल दृष्टिसे देखने पर तो यह कथन कुछ ठीक सा प्रतीत 
होता है परन्तु सूच्म दृष्टिसे देखने पर उपरोक्त कथन में कुछ 
सार नजर नहीं आता | क्योंकि इस शरीर सें जो भी क्रिया होती 
है बहू जीव की इच्छा से ही हाती है. बिना जोब के किय इसमें 
कुछ भी क्रिया नहीं होती ' यह दूसरी बात है कि वह इच्छा इतनी 
सूक्ष्म हं। कि हम उसको साधारण बुद्धि से न जान सकें | यथा 
देखना सुनना आदि सब कम होते है इच्छापूर्वक परन्तु उनको 
स्वाभाविक समझा जाता है । आपने स्वयं जीवात्माः नामक पुस्तक 
के प्र» २३१ पर लिखा है कि “शरीर का प्रत्येक व्यापार पहिले 
तो शरीर विकास के लिए और अन्त में मानसिक या आत्मिक 
विकास के लिए है ! इन सब में प्रयाजनवत्ता है प्रयोजन शून्य 
कुल नहीं। ” 


( ६८१ ) 


बस जब शरीर की प्रत्यक क्रिया का कुछ प्रयोजन है तों 
श्वास प्रश्वास भी क्रियायें हैं| अतः इन का भी प्रयोजन है ! 
प्रयोजचब्रती क्रिया ज्ञान पूर्वक होती है | ज्ञानपूर्वक क्रिया के लिये 
इच्छा का होनां परमावश्यक्र है। अतः श्वासादि भी इच्छापूबंक 
होने से कम हैं। इससे आपने जा कर्म का लक्षण किया है बह 
ठीक नहीं ! जिस प्रकार आप कम के लक्षण में भूल कर गये हैं. 
उसी प्रकार कम फल के लक्षण में भी आप से भूल हुई ! आपने 
लिखा है कि “जिस प्रयोजन से कम किया जाता है या जो कम' 
का अन्त होता है उसको कम का फल नहीं कहते ।” आपने 
“आस्तिकवाद' पुस्तक बेचने के लिय. मंगलाप्रसाद पारितोषक 
पुरस्कार अथवा आस्तिकता का प्रचार करने के लिए लिखो ! जब 
इन प्रयोजनो की पूर्ति हा गई ता क्या यह पुस्तक लिखनेरूपी 
कर्म का फल नहीं ! 


कर्म का अंत 


आपने कर्म के अंत के विषय में परस्पर विरुद्ध बाते लिखी 
हैं | -आस्तिकबाद ' प्रू० २6८ में लिखा है--चारी करने का अन्त 
कभी घन की प्राप्ति तथा कभी पकड़ा जाना भी होता है, परन्तु 
हम इन दोनों को फल नहीं कह सकते | यहां पर आपने पकड़ा 
जाना या धन प्राप्ति चोरी रूपी कर्मका अन्त माना हे, परन्तु आगे 
चल कर प्र॒ष्ट २०८ पर लिखा है कि संस्कार कमंका अन्त है। इन 
दोनों बातों में से कम का अन्त किस को माना जाय ! सच बात तो 
यह हैं कि कर्म का फलप्रदाता ईश्वर को मानने में अनेक शंकाएं 
हैं जिनका समाधान आज तक बेदिक दर्शन नहीं कर सका है । 
इसी लिये इस मिथ्या कल्पना को सिद्ध करने के लिये नित्य नई 
कल्पनाएं घटती बढ़नीं हैं । 


( ६८२ ) 


यदि ये कल्पनाएं कुछ विचार पू्वंक की जाये तो छुछ फलप्रद 
हो सकती हैं परन्तु ऐसा न करके सवसाधारुण को अ्रमः में ढालना 
ही इनका मुख्य उद्देश्य होता है । यही कारण है कि पण्िडत जी 
को दस प्रष्ट पहिल लिखी अपनी ही बात स्मरण न रह सकी । 
क्योंकि उसी आस्तिकवाद के प्रृष्ट ३०८ पर आप लिखते हैं कि 
“स्थूल शर्सर से किय हुय कम का स्थूल शरीर में' अन्त नहीं हा 
जाता । मैंने यदि आज एक मनुष्य को गाली दे दी तो यह स्थृल्ल 
शरीर कर्म हुआ। मेने समभा कि यह कस यहाँ समाप्त दो गया 
परन्सु नही. यहाँ तो केबल आरस्थ हुआ है अन्त तघ्र होगा जब 
कारण शरीर में इसका सार रूप बेठ जावेगा--बहुत से आदमी 
संस्कार को ही कर्मा का फल कहते हैं। गोण रूप से यह माना जा 
सकता हे परन्सु वास्तविक रूप से यह ठीक नहीं । 


यहाँ पर आपने संस्कारोंको कर्मेका श्रन्त माना है ओर उन 
संस्कारों का अपने ( गोण रूपस ) कर्मोका फलभी स्वीकार किया 
हे फिर नहीं मालूम आपने प्रष्ट ३२११ पर यह केसे लिख दिया कि 
जैनी लोगों का भ्रम कम की मीमांसा न समझने के कारण 
होता है । बह संस्क/रका ही फन्न समझ बेठे हैं । वस्तुतः यह कर्म 
का अन्त है--फल्ल नहीं ।” संस्कारोंको गोण रूप के कर्मक्रा फल 
तो आपने स्वयं ही प्रष्ठ ३८८ में स्वीकार किया है जैसा कि हम 
ऊपर दिखा चुके है.। मालूम नहीं यह आपको किसने बहका दिया 
है कि जैंनी लोग संस्कार का ही कर्म का फल मानते हैं | जैन धर्म 
के विषयमें इस तरह की मनघड़ंत बातें लिखना ही शायद आप 
लोगोंने अपना ध्येय बना लिया है या जनतामें श्रम फेल्लाना ही 
वेदिक धर्म का शायद आदर्श हो | जैन धर्मके विषयमें आप्र को 
एक गुरु चता हेषे हैं कि जब अ।प जैन धम के विषय में कुछ 
लिखे या विचार करे तब आप ' हो” के स्थान में “भी” का प्रयोग 


( एट३ ) 


किया करें | ऐसा करमे से जैतथम को समझने में बहुत सुविधाएं 
हो जाजेंगी | यहां भी हम यही कह देमा चाहते हैं कि जैनशासत्र 
संस्कार को ही नहीं, अपितु संस्कार को भी कम का फल मानसे 
हैं। अथोतत--कर्म रूपी क्रिय को अमेक प्रतिक्रियाओं में से 
संस्कार भी एक प्रकारकी प्रतिक्रिया है। इसको आप भी स्त्रीकार 
करते हैं। रहू-गया कम का अन्त | इसके लिये हम इतना ही 
कहते हैं कि दुनिया में आज तक जित्तमी भाषाएं प्रचलित हुई है, 
उनसें से किसी में भी वस्तु के सार को पस्तु का अस्त नहीं साला 
है अगर आपको यह नई परिमाषा गदनी पड़ी हो तो इंसे स्पष्ट 
करमा चाहिये था | यदि अन्त से आपका अभिप्राय ताशसे है तो 
आप भारी भूल में हैं। ये संस्कार कर्मो का अन्त नहीं है, इसका 
ज्ञान सो आपको सत्याथप्रकाशसे ही हालास। ' संश्कारोंकी महिमा 
के लिय स्थाभी जी को “संस्कार-विधि” बनामी पड़ी। इन संस्कारों 
से ही भात्मा उन्नत होतीहे और क्ुसंस्कारोंसे ही आत्मा झधघोगति 
को चली जाती है । मनुस्मृति के अन्नुसार भी ( जिसको स्वामीजी 
ने सत्याथ्थप्रकाश के € वें समुल्लास में प्रमाण-रूप से उपस्थिति 
किया हैं ) य संस्कार ही आत्म! को जन्म्ान्तर में नीच वा ऊंच 
योनियों में ले जाते हैं। आपके कथनानुसार भी संस्कार बे ही 
कम हैं ज। सार रूप से सूद्रम-शरीर में जा बेठते हैं, अतः संस्कारों 
को कम का अन्त कहना--कर्म फिलासफी से अपनी अनभिश्नता 
प्रकट करना है । 


कम और उसका फल 


जिस प्रकार आपने कम का अंत समभनेमें भूल की उसी 
प्रकार क्रम के फक्ष के संबन्धमें भी भारी भूल की है। श्रोस्तिक 
बाद के प्रष्ट ३८८ में आप लिखते हैं कि “इशष्टको सुरक्षित रखनेंके 
किये सुख भोर अनिष्टको धोने के लिए दुःख होता है. यही कर्म 


( ए८७४ ) 


का फल है ।” यहां अपने सुख और दुःखको कम का फल माना 
है परन्तु आगे १ प्रष्ठबाद हो प्रष्ठ ३८८ में आपने शरीर को कम 
फल माना है ओर उसमें न्याय दर्शन का प्रमाण भी दिया है यथा 
“पूर्बक्ृत फलानुबंधात्‌ तदुत्पत्ति: ” अर्थात्‌--पूर्व जन्ममें किये हुए 
कम के फलस्वरूप शर्रारकी उत्पत्ति होती है। अर्थात्‌ जो जन्म 
हमते इस समय पाया है वह पूर्व जन्म के संस्कारोमें से इृश्धकी 
रक्षा और अनिष्टके विनाश के लिए दिया जाता है | यहां आपने 
शरीरको कम का फल सान लिया ओर शरीर को पूर्व जन्मके 
संस्कारों में से दिया जाना माना। ओर संस्कारोंको आपने कम 
का सार मान लिया अ्रतः स्पष्ट होगया कि कर्मोमें से शरीर मिला, 
ओर आपके कथनानुसार शरीर हुआ कर्माका फल | तो कम से 
ही फलकी उत्पत्तिको आपने भी मान लिया | और “जादू बह जो 
सिर पर चढ़कर बोले” इस कहावतको चरितार्थ कर दिया। फिर 
नहीं मालूम आपने इस कम फलके दाता इश्वरकी कल्पना करके 
उसके मण्डन का क्‍यों साहस किया ? 

आगे चल कर आप इसको भी भूल गए ओर लिख दिया 
कि “चोरीका फल कारागार है। वह दूसंग्से मिला है. चोरी में 
से फूट नहीं निकला है । चोरी उसका निमित्त कारण है । उपा- 
दान करण नहीं. इसी प्रकार अध्यापक का जो वेतन मिलता 
है! बह उसके पढ़ानेका फल है |” 

यहाँ आपने वेतन और कारागारका फलन्न बन। दिया आपने 
पहिले ता दुख दुःखके लिय “ यही फल है” इसमें यही लगा कर 
सब का विरोध कर दिया. परन्तु फिर शरीरको फल मान लिया, 
ओर अब वेतन ओर कारागारका फल कहने लगे, अब आपके 
कथनानुसार किसको फल माना जाबे ? क्‍या आपके मतानुसार 
शरीर, कारागार, बेतन आदि ही सुख दुख है । यदि ऐसा है तब 


( इटए ) 


तो आपको यह न कहना चाहिये यह मेरा शरीर है अपितु यह 
कहना चाहिये कि यह मेरा सुख दुःख है । परन्तु इस प्रकारका 
व्यवहार तो कहीं होता ही नहीं। अतः कारागारका भी यही कहना 
पड़ेगा कि यह दुःख है परन्तु हम देखते है कि बहुतसे व्यक्ति 
कारागारोंमें ही मस्त रहत हैं और बाहर आकर भी वहीं जानेकी 
कोशिश करते हैं. अतः कारागार भी सुख दुःख नहीं है। इसी 
प्रकार वेतनका भी हाल है। अतः यह कहना चाहिये कर्मो 
अनेक फलोंमेंसे थ भी फल हैं न कि यही फल हैं । 


अगर चोरीका फल कारागार ही है तो अनेक धूर्त आयु भर 
चोरी आदि करते है परन्तु कभी पकड़े नहीं जाते | संयाग बश 
कभी पकड़े भी गय तो रिश्वत आदि देकर अथवा गत्राहोंके 
बिगड़नेस ओर स-.क्षीके न मिलनेसे छूट जाते है तो उनको चारी 
का फल कहां मि्ना ओर उन्होंने उम्र भर चोरी करके जो घन 
एकत्रित किया और आनन्द लूटा वह किसका फल है | 

तथा च लाखो देश भक्त बिना ही चोरी किए जेलं।में पड़ है 
यह सिद्ध कर रहा है कि कारागार मित्र जाता है। इससे चोरी 
का फल कारागार सिद्ध न हो सक। क्योंकि इसमें अव्याप्ति और 
अति व्याप्रि दोनों ही दोष मोजूद है । 

इसी प्रकार बेनन का अध्यापनका फन्त कहने सें भी अब्याप्ति 
ओर अतिव्याप्ति दोष है. क्‍योंकि बहुतसे परोपकारी महानुभाव 
बिना वेतन लिए हुए पढ़ा है. तो क्या यह मानना होगा क्रि उन्हें 
पढ़ानेका कोई फल प्राप्त नहों होगा ? क्योंकि आपके कथनासुसार 
तो उन्होंने वेतनरूपी फल लिया ही नहीं। और बहुतसे व्यक्ति 
बेवन ता लेते हैं परन्तु पढ़तते हैं नहीं जैसे पेनशनयाफ्ता कम - 
चारी | बास्तवर्म न ता वेतन फल है और न पढ़।ना फल है । यह 
तो एक दूसरे का आदान प्रदान है। एक व्यक्तिकों हमारे समय 


( दृ८द ) 


ओर हमारी विद्या की आवश्यकता थी ओर हमें रुपये की आबव- 
श्यकता थी | हमने रुपया लेकर विद्या ओर समय दे दिया जिन 
प्रकार एक के पास गेहूं हे ओर दूसरे के पास घी उन्‍्हों ने आपस 
में झादान प्रदान कर लिया। दोनों का काम चल गया इस में 
फल्ल थो है या गेहूँ ? इसी प्रकार चोरी और कारागार में मी कम 
ओर फलका संबन्ध नही है । एक व्यक्ति साधारण प्रजामें रह कर 
अव्यवस्था उत्पन्न कर रहा था । जिसके ऊपर व्यवस्थ। की जिम्मे- 
दारी थी उस ने वहां से उस व्यक्ति को हट। कर एक प्रथक जगह 
रख दिया। जिस प्रकार कमर में कोई ९ वस्तु , अड़चन पेदा कर 
रहो हो तो मकान वाला उस को दूसरी जगह रख दे ता क्या इस 
को कम का फल कहा जायगा | 


असल बात तो यह है कि कर्मो का फल प्रदाता इंश्वरकों सिद्ध 
करने के लिय इस प्रकार का वाग्जाल रचा जाता है । आगे आप 
कर्म को फल का निमित्त कारण मानते हैं उपादान कारण नहीं । 
यदि फल का निमित्त कारण कम है तो ईश्वर क्या अन्यथा सिद्ध 
कारण है और यदि कम निमित्त कारण है तो फल का उपादान 
कारण क्या है यह आपने बताने का कष्ट क्‍यों नहीं किया। क्या 
इस लिए कि उससे आपका बनाया हुआ यह बालू का महल उस 
की हवा के थपेड़े से ढहह जाता । ओर यह कहना कि इृष्ट की रक्षा 
के लिए सुख ओर अनिष्ट को धोने के लिए दुःख दिया जाता है 
यह कहना भी निरी कल्पना मान्न है। क्‍यों कि इंष्ट क्या और 
अनिष्ट क्या इसीका आज तक कोई निर्णय नहीं कर सका। इसी 
प्रकार सुख और दुःखकी भो समस्या है जिसे समझना असम्भश्र 
सा हो रहा है | एक व्यक्ति के लिए जो सुख है वही दूसरे के 
लिए दुःख प्रतीत हो रहा हे | हम कहां तक कहें इस गजेषणात्मक 
सुंदर अन्थ में यह “कम ओर फन्त” प्रकरण श्सी प्रकारकी शास्त्र 


( एटा ) 


तकं, एवं विज्ञान विरुद्ध मिथ्या कल्पनाओं से सुशोभित है । हमें 
यह कक्षपि आशा न थीं कि एक सुयोग्य विद्वान इस प्रकरण 
को लिखने में इस तसह असफल होगा । संस्कारों के विषय में 
आपने पेसों, रुपयों और नोटों का उदाहरण देकर हमारे इस 
कथन की पुष्टि कर दी है। क्यों कि वस्तुस्थिति इस के बिल्कुल 
विपसीत है । आप के जिस मनुष्य ने देवदत्त यक्षद्त सोमदत्त के 
यहां से कोरी की है कोन कहता है. उस चोरी का, रुपयों 
का और जिन के यहां चोरी की है. उनका प्रभाव सूह्रम 
शरीर पर नहीं, अपितु स्थूल शरीर पर है ? श्रीमान जी 
प्रभाव ता आत्मा पर हुआ न सूक्म शरीर पर और न स्थूल 
शरीर पर । क्योकि सूच््म शरीर का आत्मा से निकट का सम्बन्ध 
हे अतः सूक््म शरीर पर ही अधिक और स्थायी संस्कार जमते हैं 
उनके नाम क्या स्थूल शरीर याद रखता है ? कया उस स्थान को 
देखकर जहा आपके मनुष्य ने चोरीकी थी स्थूल शरीर को चोरी 
याद आरा जाती है ? कया याद करना स्थूल शरीर का कार्य है ? 
आज भी हम यहीं बेठे हुए उन सम्पूर्ण शहरों के सूच्म चित्रों को 
आंख' बन्द कर देख लेते हैं. जिनमें हमने भ्रमण किया है तो 
क्या यह स्थूल शरीर देख रहा है ? श्रीमान जी आप तो एक बार 
चोशी का जिकर करते है। तथ्य तो यह है कि 'असंख्य जन्म 
जम्मान्सरोंमें जो इस जीवने कर्म किये हैं उन सच के चित्ररूप 
अलंकार स्त्रय॑ इसके सूच्म शरीरमें बिग्रमाम हैं। इसी लिए 
भगवान कृष्णने गीता में कहा है “बहूनि में व्यतीतानि जम्मानि 
तबचाजुन ? याम्यहं वेद सवोशि नत्वं वेत्थ परंतप १” 


है अर्जुन ! मेर और तेरे अनेक जन्म हो चुके हैं परन्तु 
तू उक्हें नही जानना है में उन सबको जानता हूं। क्या भगवान 
कृष्ण ने यह दावा अपने इस स्थृत्न शरीर पर पढ़े हुये संस्कारों 


( एंटट ) 


को देखकर किया था. नहीं वे सूच्रम शरीर पर पढ़े हुये अपने योग 
द्वारा सूक्ष्म दृष्टि से उन संस्कारों को प्रत्यक्ष देखते थे। बस यह 
सिद्ध हुआ कि संस्कार (भले बुरे) स्थूल शरीरपर न पड़कर सूच्रम 
शरीर पर पड़ते हैं और उन्हीं सूक्ष्म शरीर पर पड़े हुये कुछ 
संस्कारों को लेकर स्थूल शर्रार का निमाण होता है । क्या आपने 
जो इतनी पुस्तक लिखी हैं या इतना पढ़ा है क्या वह आपके स्थूल 
शरीर में विद्यमान है ? क्या आप स्थूल शरीर पर लिखे हुये को 
पढ़ कर स्मरण करते हैं। यदि ऐसा है तो आपको स्मरण करत 
समय अाँख बन्द नहीं करना चाहिये। अतः सिद्ध हुआ,कि 
आत्मा जो कुछ करता है उसे सू््म शरीर पर लिखता रहता है 
यहीं उसका बहाखाता है । जन्मान्तरों के सम्पूर्ण कर्मों को इस 
में लिख रहा है । 


क्या ईश्वर कर्म फल दाता हे 


इश्वरकों कम फल दाता किस प्रमाणसे सिद्ध किया जाता है 
प्रत्यक्ष से अथवा अनुमान से ? यदि कहा प्रत्यक्ष से तो यह 
असिद्ध है । क्‍यों कि इश्वर को किसी भी व्यक्ति ने कम का फल 
देते हुय नहीं देखा अतः प्रत्यक्ष ता कह नहीं सकता । रह गया 
श्रनुमान. अनुमानके लिये पक्ष सपक्ष ओर विपक्ष होना अत्याव- 
श्यक है। क्योंकि बगेर इनके अनुमान बनता ही नहीं। आप के 
इस पक्ष में सपक्ष तो इस लिये नहीं है कि आज तक यह सिद्ध 
नहीं हो सका कि आपके ईश्वर के सिवाय कोई दूसरा ईश्वर कर्म 
फलदाता है। ओर विपक्ष इस लिये नहीं हे कि ऐसा कोई स्थान 
आप सिद्ध नहीं कर सकत जहाँ ईश्वर कमंका फल न देता हो और 
जीब कम का फल न भोगते हों । इस लिये श्नुमानाभास है । 

जिस पक्ष के साथ सपक्ष ओर विपक्ष न हो वह पक्ष कूठा 


( दट& ) 


होता है | जिस प्रकार -जहाँ जहाँ धूम है वहाँ वहां बन्हि. होती 
हे ओरजहां जहां बन्हि नहीं होती वहां वहां धूम नहीं होता । 
इसी को अन्वय ओर व्यतिरेक भी कहतेहें परन्तु आपके अनुमान 
में न अन्वय है और न थ्यतिरेक. क्योंकि आप ऐसा कोई स्थान 
नहीं मानते जहां ईश्वर के बगेर दिये कर्म का फल न मिलता हो 
मगर आप ऐसा मानते हैं कि श्थर ता वहां है परन्तु कम फल 
नहीं देता जैसा कि वेद में कहा हे--'प।दोउस्य विश्वा भूतानि 
त्रिपादस्यामृतंदिवि' अथात परमात्मा के चार पाद हैं. एक पाद 
में जगत है ओर बाकी तीन पाद जगत से शून्य है। श्रभिप्राय 
यह है कि इशचर न तो कम का फल् देता है न सृष्टि रचता है 
इसी को उपनिषद्कारों ने नाम अह्म कहा है । 


अतः इंश्वर कम फन्नप्रदात। हे, यह अनुमान से सिद्ध नही हो 
सकता | यदि कहा शब्द प्रमाण है. तो वह साध्यसमा हेत्वाभास 
होगा । क्योंकि अभी तक यही सिद्ध नहीं हो सका कि जिस को 
तुम शब्द प्रमाण मानते हा, बह प्रमाण कहलाने के लायक है भी 
या नहीं ? अतः किसी भी प्रमाण से ईश्वर कम फलदाता सिद्ध 
नहीं हुआ । ओर यदि हम इन तमाम प्रश्नों को न भी उठायें तो 
भी आप के पास इसका क्या उत्तर है कि आप के माने हुए जज 
आदिकी तरह शरीरी अल्पज्ञ और एक देशी कर्मफलदातासे भिन्न 
निराकार फलदाता होता है। क्योंकि हम अशरीरी सर्वज्ञ एवं सर्व- 
व्यापककों कर्मफल दाता नहीं देखते | अतः आपका माना हुआ 
सर्वज्ञ, सबेव्यापक पर सात्मा कमंफल दाता सिद्ध नहीं हो सकता | 


यदि हम थोड़ी देर के लिए यह मान भी लें कि इंशवर कम - 
फल देता है तो भी यह प्रश्न शेष रहता है कि इंश्वर कर्म फल क्‍यों 
ओर केसे देता हैं । 


( ६९० ) 


१--क्या ईश्वर जींबों को आज्ञा देता हे कि तूने अमुकर 
कम' किए हैं इस लिए तू अमुक २ योनियों में जाकर अपने कर्मो 
का फल भोग ओर वह जीब उन की आज्ञा मान कर अपने आप 
कम फल भोगेने लगता हैं । 

२--क््या ईश्वर ने सिपाही वगेरह का इन्तजाम कर रखा है 
जो जीवों को पकड़ २ कर ईश्वर के पास लाते हैं और ईश्वर उन 
दूतों द्वारा कर्मो का फल दिलिवाता है जैसा कि अथर्ववेद्‌ काण्ड 
४ में बरुण के दृतों का कथन है । 

३--अथवा इंश्वर स्वयं जीवों को पकड़ कर अनेक शरीरों 
में ढकेलता रहता है और वहां सुख दुःख देता रहता हे । 

४--अथवा ईश्वर प्राकृतिक पदार्थों को आज्ञा देता है कि 
तुम अमुक २ जीवों को अम्रुक २ सुख दुःख देना । 

४-क्या मानसिक सुख दुःख का देने बालाभी परमात्मा हे? 
यदि हां तो कया ईश्वर जीवों को चिन्ता, शोक, तृष्णा, लोभ , 
मोह आदि (जिन से कि मानसिक दुःख होता है) करने के 
लिए विवश करता है या जीव में इन गुणों को उत्पन्न कर देता 
है | यदि कहो इंश्वर मानसिक सुख दुःख का देने वाला नहीं तो 
मानसिक सुख दुःख देने वाला कोन है । 


६-- शारीरिक दुःख ईश्वर किस प्रकार देता है क्‍या ईश्वर 
जीव को अ्रधिक खाने के लिय व खराब खाने के लिये बाध्य 
करता है । यदि कहो जीव स्व॒तन्त्रतापूत्रंक खाता है तो क्या ईश्वर 
रोग के कीड़ों को वहां लाकर रख देता है या वहीं बेठा बेठा 
बनाता रहता है | यदि वह अधिक न खाय तो क्या ईश्वर कीड़े 
बनासे से महरूस रह जायगा। 


हक ईडी 


_अ-न्‍ूाम-» /., व्ववयकन्‍क, 


( ६९१ ) 


ईश्वर असिद्ध है 


वा: सम्पूर्णो नन्‍्द जी ( शिक्षा मन्त्री यू० पी० )ने चिद्‌विलास 
में एक अधिकरण में ईश्वर विषयक विचार इस प्रकार प्रकट किये 
हैं। ईश्वर मनुष्य का परिवर्द्धित और परिशोधित संस्करण है। 
उसमें बे सब सदगुण है जो मनुष्य अपनेमें देखना चाहता है । 
इसी लिय प्रत्येक संस्कृति व प्रत्येक व्यक्ति के ईश्वर में थोड़ा २ 
भेद हैं। किसीके लिये कोई गुण मुख्यहै किसीके लिये गौण | जो 
एक एक की दरष्टि में सद्गुण हैं वह दूसरे की दृष्टि में दुगुण हो 
सकत। है ।” प्ृ० ११४ 

“ऐसा मानना कि प्रत्येक वस्तु कठंक होती हे साध्य सम 
हे सूर्य चन्द्रमा कर्तंक हैं इसका क्‍या प्रमाण है ? समुद्र और 
पहाड़ को बनाये जाते किसने देखा है ? जब तक यह सिद्ध न हो 
जाय कि प्रत्येक वस्तु का कर्ता होता है तब तक जगत का कोई 
क॒ता है ऐसा सिद्ध नहीं होत। । जो लोग जगत को कतृक मानते 
हैं उनके सामने अपने व्यवहारकी वस्तुयें रहती हैं. घर बनानेके 
लिके राजगीर धड़ेके लिये कुम्हार, गहने के लिये सुनार और 
घड़ी के लिये घड़ी साज चाहिये | ये सब कारीगर किसी प्रयोजन 
इन वस्तुओं को बनाते हैं, ईश्वर का क्‍या प्रयोजन था ।” प्र (०४ 


पुनः इस जगत का उपादान क्या था । यदि उपादान अकत्‌क 
है तो जगत को अकतृक मानने में क्या आपत्ती है। यह कहना 
सनन्‍्तोष जनक नहीं है कि जगत इंश्बर की लीला है.। निरुद्देश्य 
खेल इंश्बर के साथ अनमेल है । क्‍या वह एकाकी घबराता था 
जो इतना प्रपंच रचा गया? यह भी इंश्वरत्व कल्पनासे असद्भतहे। 
यह कहने से भी काम नहीं चलता कि इश्वर अप्रतक्‍्य है । इच्छा 
किसी ज्ञातत्य के जानने की किसी आप्तव्यके पाने की होती है । 
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इंश्वरके लिये क्या अज्ञात ओर अप्राप्त था। भ्रोर जब उसकी इच्छा 
ऐसी ही अकारणा निस्तप्रयोजन है तो अब उस पर कोई अंकुश तो 
लग नहीं गया है | वह क्रिसी दिन भी सृष्टि का संहार कर सकता 
है | अंध विश्वास चाहे जा कहे परन्तु किभीकी बुद्धि स्त्रीकार नहीं 
कर सकती कि ऐसा होगा | इश्वरवादी कहते है कि इंश्वरका स्त्रभाव 
ही अंकुश है और नियम वर्तित्व उसका स्वभाव है । जगत में जो 
कुछ होरहा हे बह नियमोके अनुसार हू रहा है| इन सब नियमों 
को समष्ठटि को ऋत कहते हैं | ऋत इश्वर का स्वभाव है | इस पर 
यह प्रश्न उठता हे कि यह स्वभाव ईश्वर का सद! स है या जगत 
रचना के बाद हुआ | 


यदि पीछे हुआ तो किघने यह दवाब डाला ? वह कौनसी 
शक्ति है जो इश्वर से भी बलबती है ) यदि पहले से है तो जा 
इच्छा जगत का मूल थी वह इश्वर के स्त्रभाव से अविरुद्ध रही 
होगी अथोत जगत को उत्पन्न करना ईश्वरका स्वभाव है परन्तु 
जहाँ स्वभाव होता है वहां पर्याय ( परिवतन ) रहते ही नहीं । 
इश्वरकी सिसक्षा उसके स्वभाव के अनुकूल होगी । पानी का 
स्वभाव नीचे की ओर की बहने का है, आग का स्वभाव गरमी है 
इंश्वर का खभाव जगत उत्पन्न करना है। न पानी नीचेको बहना 
छोड़ सकता है ओर न ईवर जगतको उत्पन्न करना। उस अवस्था 
में उसको जगत का कत्तो कहना उतना ही हागा जितना आग को 
जलनका कता कहना । कतृत्व का व्यपदेश वहीं होसकता है जहां 
संकल्पकी स्वतन्त्रता हो, यह काम करूँ या न करूँ स्वभाव से 
इस प्रकारकी स्वतन्त्रता के लिये स्थान नहीं रहता | अतः ये सब 
तक इंश्वरके अस्तित्वको सिद्ध नहीं करते |” प्रू० १०५-१५६ 


अन्‍ममः०» टेट, कप्ण्मक 
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श्री जिन सेनाचाय लिखते हैं कि-.. 


“क्ृतार्थस्य विनिर्भित्या, कश्मेवास्ययुज्यते । 
अकृतार्थोपिन सृष्ठ , विश्वमीष्टे कुलालवत्‌ ।/” 


अब यह कहा कि तुम्हारा सृष्टि कत्ता ईश्वर क्ृताथथ हे अथवा 
अकृताथ है ) यदि क्तार्थ है अथोत उसे कुछ करना बाकी नहीं 
रहा चार्ग पुरुषाथंका साधन कर चुका है. तो उसका कत्तों पन 
केसे बनेगा ? वह सृष्टि क्यों बनावेगा ? और यदि अकृतार्थ है 
अपूण है. उसे कुछ करना वाकी है. तो कुम्भकार के समान वह 
भी सृष्टि को नहीं बना सकेगा | क्योंकि कुम्भकार भी ता अक्ृतार्थ 
है इसलिये जैसे उससे सष्टिकी रचना नहीं हो सकती है, उसी 
प्रकारसे अक्ृतार्थ इश्वरसे भी नहीं हा सकता है । 


अमूर्तों निप्क्रियों व्यापी कथमेषः जगत्मजेत । 
न सिसन्षापि तस्यास्ति, विक्रिया रहितात्मनः | 


यदि इंश्वर अमूर्त निष्किय ओर सर्वव्यापक है, एसा तुम 
मानते हा ता बह इस जगतको केस बना सकता है ? क्योंकि जो 
अमूत है. उससे मूतक संसारकी रचना नहीं हा सकती है, जो 
क्रिया रहित है. स्पष्ट रचना रूप क्रिया नहीं कर सकता है, ओर 
जो सबमें व्यापक है. वह जुदा हुए बिना अव्यापक हुए बिना सृष्टि 
नहीं बना सकता है | 

इसके सित्रा ईश्वरको तुम विकार रहित कहन हो। और 
संष्टि बनानेकी इच्छा हाना एक प्रकारका विकार हे-विभाव परि- 
णति है. तो बतलाओं उस निविकार परमात्माके जगत बनानेकी 
विकार चेष्टा हाना केस सम्भव हा सकती है ? 
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“कर्मपेत्तः शरीरादि, देहिनां घटयेधदि । 
नन्वेवभीश्वरो नस्यात्‌, पारतन्व्यात्‌ कुंविन्दवत्‌ ॥ 


यदि सृष्टि-कत्तो जीवोंके किये हुए पु कर्मेके अनुसार उनके 
शरीरादि बनाता है तो कर्मोकी परतन्त्रताके कारण वह इश्बर 
नहीं हो सकता है जैसे कि जुलाहा | अभिप्राय यह है कि जो 
स्व॒तन्त्र है समर्थ है उसीके लिये इश्वर संज्ञा ठीक हो सकती है । 
परतन्त्रके लिये नहीं हो सकती जुलाह। यद्यपि कपड़े बनाता है, 
परन्तु परतन्त्र है. और अममर्थ हे. इसलिय उसे इश्वर नहीं 
कह सकते | 


ईश्वर के प्रति श्री सम्पूर्णानन्दजी के विचार 


निर्धन के धन और निबंल के बल कोई भगवान हैं ऐसा कहा 
जाता है | यदि है तो उनसे किसी बलवान या घनी को कोई 
आशंका नहीं हे | वह उनके दरबारमें रिश्वत पहुंचानेकी युक्तियां 
जानता है| पर उनका नाम लेने से दुर्बल और निर्धनका क्रोध 
शान्त हा जाता है | जो हाथ बनाने बालोंके विरुद्ध उठते हैं. वह्‌ 
भगवानके सामने बँध जाते हैं । आंखोंकी क्रोधापि आंसू बनकर 
छुलक जाती है | वह कमर तोड़कर भगवानका आश्रय लेत। है | 
इसका परिणाम कुछ भी नहों होत।। उसके आते हृदयसे उमड़ी 
हुईं कम्पत स्वर लहरी आकाश मण्डल को चोर कर भगवानके 
सूने सिहासनसे टकराती है । टकराती हे, ओर ज्यों की स्यों 
लोटती है । कबीर साहबके शब्दोंमें वहां कुछ है नहीं' आज हजारों 
कुलबधुश्रोंका सतीत्व बलात्‌ लुट रहा है, हजा गेंको पेटकी ज्वाला 
बुकानेके लिये अवलाका एकमात्र धन बेचना पड़ रहा है । लाखों 
बेकस, निरीह राजनीतिक और आर्थिक दमन और शोषण की 
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चक्की में पिस रहे हैं पर जो भगवान्‌ कभी खम्भे फाड़कर निकला 
करते थे ओर कोसों तक चीर बढ़ाया करते थे, बह आज उस 
कलाको भूल गये, और अनन्त शयनका सुख भोग रहे हैं। फिर 
भी उनके कामकी लकड़ी दीन दुखियोंकों थमाई जाती है। जो 
लोग ऐसा उपदेश देते हैं. वह खूब जानते हैं कि अशान्‍्तोंकों काबू 
में रखनेका इससे अच्छा दूसरा उपाय नहीं हे | 

ईश्वरने विभिन्न मतानुयायियोंको विभिन्न उपदेश दे रखे हैं । 
जगज्ननक होकर भी बलि ओर कुरवानी से प्रसन्न होता है। एक 
ओर विश्वेश्वर बनता है. दृसरी ओर विधर्मियोंको और कभी- 
कभी स्वधर्मियोंको भी मार डालने तकका उपदेश देता है । एक 
ही अपराधके लिये अलग-अलग लोगों को दण्ड देता है. ओर 
एक ही सत्कर्म के पुरस्कार भी अलग अलग देता है । अपने 
भक्तोंके लिये काननकी पोथीको बेठनमें बन्द करके रख देता है । 

प्रायः सभी सम्प्रदायों का यह विश्वास है. कि उनको सीध 
इंश्वर से आदेश मिला है. पर हिन्दू का ईश्वर एक बात कहता 
है । मुसलमानका दूसरी ओर इसाइका तीसरी । इटिलीकी सेनां 
अबीसीनिया पर आक्रमण करती हे, ओर उभय पक्त ईश्वर, ईसा 
आस ईसा की माता से विजय की प्रार्थना करत हैं । 

( समाजवाद प्रष्ठ १५-१८, २१९ ) 

ईश्वर क॑ विषय में महात्मा गान्धी का अभिश्राय-इश्वर है भी 
ओर नहीं भा है | मूल अर्थ से ईश्वर नहीं है। सम्पूर्ण ज्ञान हे । 
भक्ति का सच्चा अर्थ आत्मा का शोध ही है। आत्मा को जब 
अपनी पहिचान हाती हे, तब भक्ति नहीं रहती फिर वहां ज्ञान 
प्रगट होता है । 

नरसी महता इत्यादिने ऐसी ही आत्माकी भक्ति की हे | ऋष्ण 
खख्ध इत्यादिक अवतार थे, परन्तु हम भी अधिक पुण्य से बेसे हो 
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सकते हैं। जो आत्मा मोक्ष के श्रति पहुंचने के लगभग आ जाती 
है वही अबततार हे | इनके विषय में उसी जन्‍म सें सम्पूर्शता 
मानने की आवश्यकता नहीं । 


( महात्मा गान्धी के मिति पत्र प्रष्ट ४७ ) 


भगवद्गीताका अवतरण 


कत॒ त्व॑ न कर्माणि, लोकस्य सजति ग्रश्लु! | 

न कर्म फल संयोगं, स्वमावस्तु प्रवतते॥ गीता ४-१४ 

जगत का प्रभु न कर्तापन रचता है. न कर्म रचता है, न कर्म 
ओर फलका मेल साधता है | प्रकृति ही! सब करती है । 

टिप्पणी--ईश्वर कतो नहीं है कर्म का नियम अटल ओर 
अनिवार्य है और जो जैसा करता है, उसको बेसा करना ही 
पड़ता है । 


नादते कस्यचित्पापं, न चेवर सुकृतं विश्वुः | 

अज्ञानेनावृतं ज्ञानं, तेन मुद्यन्ति जन्तवः | ५-१४ 

इंश्वर किसीके पाप या पुश्यको अपने ऊपर नहीं ओढ़ता है । 
अज्ञान द्वारा ज्ञान ढक जानेसे लोग मोहमें फंस जाते हैं । 

टिप्पणी--अज्ञानस में करता हूँ” इस वृत्तिसे मनुष्य कर्म- 
बन्धन बाधता है, फिर भी वह भले बुर कमंका आरोप इश्वर पर 
करता है, यह माह जाल है । 


श्री मत्‌ परमहंस सो5हं स्वामी का अभिप्राय 


जो बेदको तब्रह्मसे उत्पन्न मानता हे, उसके लिये बाईबिल को 
इश्वरके द्वारा निमोण किया हुआ न मानना, अथवा जो लोग 
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बाइबिलको ईश्वरकों बनाई हुई मानते हैं । उनके लिये वेद का जद 
से उत्पन्न न होना मानना युक्ति संगत नहीं है । 'जगत्‌ के कर्ता ने 
विविध नामोंसे प्रकट होकर विभिन्न देशोंमें देश-काल और पात्रके 
भेद्से अलग अलग घर्मका उपदेश किया है, इस पर जो लोग 
विश्वास करते हैं. क्या वे विविध देशोंके सष्टितव्व विषयक मतोंमें 
जो भेद्‌ पड़ गया है उसका निर्णय कर सकते हैं. ? 
(भगवद्गीताकी समालोचना-अनु०गोपालचन्द वेदांत शाब््रीप्र ८ १८) 

सारांश यह है कि, इस जगतका कर्ता हत्तों कोई ईश्वर विशेष 
नहीं है । क्योकि प्रथम तो जगतक। कार्यत्व ही असिद्ध हैं, क्योंकि 
कार्यके लक्षण ही जगतमें नहों घटते | यदि कायका लक्षण “प्राग- 
भाव प्रतियोगित्वम' ऐसा करें तब तो चोद व सूर्य आदिका कभी 
अभाव था यह असिद्ध है इसलिए यह लक्षण उप्तमें नहीं घटता । 
तथा बेदने स्व्रयं इसका स्पष्ट शब्दोंमें बिरोध किया है। जिनके 
प्रमाण हम पहले लिख चुके हैं | वर्तमान विज्ञानने भी यह सिद्ध 
कर दिया हे--कि इनका न कभी अभाव था और न कभी अभाव 
होग! यह भी विज्ञान प्रकरण में हम लिख चुके हैं | इसी प्रकार 
मीमांसा दर्शनके भा हम उन प्रमाणु|को लिख चुके हैं। सृष्टि रचना 
तथा प्रलयका जिन प्रवल युक्तियोंस खण्डन किया है। पाठक 
'मीमांसा' प्रकरणमें देख सकते है | अतः यह लक्षण तो कार्यत्वका 
जगतमें घटता नहीं है. । 


श्री सम्पूर्णानन्दजी ओर ईश्वर 


यह बहुत पुराना और व्यापक विश्वास है कि इस जगत का 
कोई कतो है, किसी ने बनाया है। देख हो पड़ता है कि बहुत 
सी बाधाओं के रहते हुये भी मनुष्य जी रहा है, पशु पक्षी जी 
रहे हैं, नक्षत्र, सूर्य, चन्द्र, पहाड़, समुद्र, सभी बने हुये हैं, अतः 


( छं८ट ) 


जयगत्‌ का पालन भी हो रहा है । इस बात के म्सनने में लाघव 
होता है कि जो कत्तों है वही पालक है इसी प्रकार यह भी 
माना जाता है कि बह्दी एक दिन जगतका संहार भी करेगा । इस 
कत्ता-पाता-संहरताको ईश्वर कहते हैं । 


ईश्वर प्रत्यक्ष का विषय नहीं है अतः उसका ज्ञान अनुमान 
ओर शब्द प्रमाणसे ही हों सकता है। जब तक सर्व सम्मत आप 
पुरुष निश्चित न हो जाय तब तक शब्द प्रमाणसे काम नहीं लिया 
जासकता । विभिन्न सम्प्रदायोंमें जो लोग आप्तन माने गये हैं उनका 
इंश्वर के सम्बन्ध में ऐक्य मत नहीं है | जो लोग के अस्तित्व को 
स्त्राकार नहीं करत उनमें कपिल. जमिनि बुद्ध ऑर महावीर जसे 
प्रतिष्टित आचार्य है| भ्रतः हमको शब्द प्रमाणका सहारा छोड़ना 
होगा | अब केवल अनुमान रह गया। इसमें यह हेतु बत- 
लाया जाता हे कि प्रत्येक बस्‍्तुका कोई न कोई रचयिता होता है 
इसलिये जगत का भी कोई रचयिेता होना चाहिये । इस अनुमान 
में कई दोष हैं | हम यदि यह मान लें कि प्रत्येक ब्रस्तुका कर्ता 
होता है. तो फिर वस्तु होने से ईश्बरका भी कतो होगा और उस 
का कोई दूसरा कता, दूसर का तीसरा । यह परम्परा कहीं समाप्र 
न होगी । ऐस तके में अनवस्था दोष होता हे । इससे इंश्वर का 
अस्तित्व सिद्ध नहीं होतत। यदि ऐसा माना जाय कि इंश्वर को 
करत्ता की अपेक्षा नहीं है तो फिर ऐसा मानने में क्या आपत्ति है 
कि विश्व का कत्तो की अपक्षा नहीं है? फिर ऐसा मानना कि 
प्रत्येक वस्तु कट क होती है साध्यसम है । सूर्य चन्द्रमा कत क है 
इसका वया प्रमाण हे | समुद्र ओर पहाड़ को बनाये जाते किसने 
देखा ? जब तक यह सिद्ध न हो जाय कि प्रत्येक वस्तु का कर्त्ता 
होता है तब तक ज्ञगतत-का काई कर्त्ता है ऐसा सिद्ध नहीं होता । 


जो लाग जगत्‌ का कतृ क मानते हैं उनके सामने अपने 


( ६€€ ) 


व्यवहार की वस्तुएं रूती हैं | पर बनाने के लिये राजगीर पड़े 
के लिये कुम्हार, गहने बानाने के लिये सोनार, घड़ीके लिये घड़े 
साज चाहिये। यह राजीगर ईंट पत्थर मिट्टी सोना, पुर्जों से 
गृहादि का निर्माण करते हैं ।कारीगर उपादन सामग्री को काम 
में लाता है । ओर निर्माण कार्य में लगनेमें कोई न कोई प्रयोजन 
होता है | वह अ्योजन यदि हमको पहिले से मी न ज्ञात हो तो 
निर्मित बस्तु को देखने से समझ में आसकता हे । 


अब यदि गृहादिकी भांति जगत भी कर्क है तो उसकी उपा- 
दान सामग्री क्‍या थी और सृष्टि करनेमें इश्वरका प्रयोजन क्‍या 
था । जगतमें जो कुछभीहे बह या तो जड़है या चेतन, अतः जो भी 
उपादान रहा हागा वह या तो दो प्रकारका रहा होगा या उभय 
आ।त्मक । दोनों ही अवस्थाओंसे यह प्रश्न उठता है कि घह जगत 
की उत्पत्तिसे पूर्व कहांसे आय्रा। यदि उसका कोई कत्ता नहीं था 
तो जगतके लिए ही कत्तोकी कल्पना क्यों की जाये। यदि कत्तो 
था तो वह ईश्वरसे भिन्न था या अभिन्न | यदि भिन्न था तो ईश्वर 
की कल्पना क्‍यों की जाये | क्या जो व्यक्ति जड़ चेतनको उत्पन्न 
कर सकता था वह उनको मिलाकर जगत नहीं बना सकता था 7 
जड़ चेतनके बनने पर तो बिना किसी इश्वरकों माने भी जगतकों 
विस्तार समभमें अआ सकता है । यदि उपादान कत्ता ईश्वरसे भिन्न 
था अर्थात्‌ ईश्वरने ही जड़ चेतनकी स्ष्टिकी तो इसका त/त्पयं यह 
हुआ कि अपतूसे सतकी उत्पत्ति हुई जो श्रत्यक्षके विरुद्ध होनेसे 
अमुमानसे भी बाधित है । यदि यह माना जाय कि ईश्वरने अपने 
सत्‌ स्वरूपसे जड़ चेतनकों उत्पन्न किया तो यह प्रश्न होगा कि 
उसने ऐसा क्यों किया ऐसा! करने में प्रयोजन क्या था | यह नहीं 
कह सकते कि जीवॉंकी भोगोपलब्धिके लिए ऐसा किया गया क्‍यों 
कि जीवोंकों तो उसीने बनाया ।न उनको वंनाता न उनके लिए 


( ७०० ) 


भोगोंका प्रश्न उठता । जीवोंका मोक्ष भी इहेश्य नहीं हो सकता 
क्योंकि जब जीव थे ही नहीं तो फिर उनका वन्धन कहां था जिस 
को तोड़नेके ज्षिण जगत रचता। यह्‌ कहना भी सनन्‍्तोष जनक नहीं 
हैं कि जगत ईश्वरकी लीला है । निरदेश्य खेल ईश्वरके साथ 
अनमेल है । क्या वह एकाकी घबराता था जो इतना प्रपंच रचा 
गया। यह भी इश्वरत्व कल्पनासे असंगत है । यह कहनेसे भी 
काम नहीं चलता कि ईश्वर की इच्छा अप्रतक्य है । इच्छा 
किसी ज्ञातव्य को जानने की किसी आप्तव्य के पाने की होती 
है | ईश्वर के लिये क्या अज्ञात और क्या अप्माप्त था | फिर जब 
उसकी इच्छा ऐसी ही है अकारण, निष्प्रयोजन, है. तो अब उस 
पर कोई अंकुश तो लग नहीं गया है | वह किसी सृष्टि का संहार 
कर सकता है. आग को शीतल कर सकता है, कमल के वृन्दपर 
चन्द्र सूर्य उडगा सकता है.। अन्ध विश्वास चाहे सो कहे परन्तु 
किसी की बुद्धि यह्‌ स्वीकार नहीं करती किऐसा होगा । ईश्वरवादी 
कहते हैं कि ईश्वर का स्वाभाव ही अंकुश है और नियम बर्तित्व 
उसका स्वभाव है | जगतसें जो कुछ हारहा हे वह नियमानुसार हो 
रहा है | इन सब नियमोंकी समष्टि को ऋत कहते हैं। ऋत ईश्वर 
का स्वभाव है । इस पर प्रश्न उठता है कि यह स्वभाव ईश्वर का 
सदा से है था जगत की सृष्टि के पीछे हुआ | यदि पीछे हुआ तो 
किसने दबाव डाला। वह कौन सी शक्ति है जो ईश्वर से भी 
बलवती है । यदि पहले से है जो इच्छा जगतकी उत्पत्ति का मूल 
थी वह ईश्वर के स्रभाव से अविरुद्ध रही दोगी। अर्थात्‌ जगत 
उत्पन्न करना स्वभाव है । परन्तु जहाँ स्वभाव होता है वहाँ पयोय 
रहते हीनहीं। इश्वरकी मसिरतज्ञा उ सके खमावके अनुकूल होगी। पानी 
का स्वभाव नीचेकी ओरबहना है, आगका स्वभाव ग रमी हैइंश्वरका 
स्ाभाव जगत उत्पन्न करना है | न पानी नीचे बहना छोड़ सकता 


+ (्‌ ७०१ ) 


हे । न इंश्वर जगतको उत्पन्न करना । ऐसी दशा में उसको जगत 
का कत्तों कहना उतना ही डचित होगा जितना पानीके नदी या 
आगको जलनका कर्ता कहना । कतृत्वका व्यपरेश वहीं हो सकता 
है जहाँ सकल्‍प की स्वतन्त्रता हो। यह काम करूं या न करूं, 
स्वभाव से इस ग्रकार के स्वतन्त्रता के लिये स्थान नहीं रहता । 
अतः यह सब तक इंश्वरके अस्तित्वका सिद्ध नहीं करत।" आदिर 
श्री सम्पूर्णानन्दर जी न इसी प्रकार इस थुस्तक में तथा दर्शन 
ओर जीचन में ईश्वर की मान्यता का शतशः प्रवत्ल युक्तियों 
द्वारा खंडन किया है | हम आगे तकवादमें उन युक्तियोंका खंण्डन 
करेंगे जा कि ईश्वर पत्त में दी जाती हैं | यह। ता बदिक प्रमाणों 
की परीक्षा करनी है | अतः यह सिद्ध है कि न|सदीय सूक्त 
आत्यन्तिक प्रलय का कथन श्री सम्पूणानन्द जी को स्वीकार नहीं 
है । तथा च न थे किसी ईश्वरका कर्ता मानत हं। वे स्व॒तन्त्र 
विचारक हात हुये भी शक्लूर के अनुयायी प्रतीत हाने हैं ; 


पाश्चात्य-दर्शन 


आ।जस तीन हजार वर्ष पहले पश्चिम ( यूनान, मिश्र आदि ) 
में अनेक देववादका ही प्रचार था। उनके देवता भी वंदिक देव- 
ताओंकी तरह ही शक्तिशाली ओर सत्र देविक गुणोंसे युक्त थे । 
गुरुकुल कांगई़ी के स्नातक प्रो: प्राणनाथजान नागराी प्रचारिणी 
प।त्रकाम वदिक देवताआका तथा इरान. मिश्र आद दशास प्रच- 
लित प्राचीन देवताओंका बहुत सुन्दर मिलान किया है। आपने 
स्पष्ट लिखा है कि-- 

* ऋग्वेदके ऋषिके सन्मुख, ब।इबिलकी आदम हव्बा तथा 
सांपके सदश कोई प्राचीन उत्पक्तिकी गाथा अवश्य ही रही होगी. 
कारण उसने बिना वस्मोंमें रहने वालोंकी तरह ( वस्थापसेव ), 


( ७७२ ) 


साथ साथ रहने वाले ( सप्रीचीना ). यातेव इधर उधर फिरने 
वाले. बुद्धिका विस्तार करते थे (बितन्वाथे घियों:) यह लिखा ।” 


सूर्य तथा चन्द्र, या शिव तथा शक्ति, या आदम तथा ह्वा 
को फलोंके द्वारा प्रकट करना वेबिलिनीया आदि प्रदेशोंमें एक 
प्रथा सी बन गई थी । वेद मन्त्रोंके रचयिता इस प्रथासे अनभिज्ष 
न थे। बहुत संभव है वे स्वयं ही इस प्रथाके जन्मदाता रहे हो ” 
यही नहीं अपितु आपने इस लेख मालामें. उन देशोंम प्रचलित 
प्राचीन देव मृतियोंसे वेद मन्‍्त्रोंम वर्णित देव स्तुतियोंके चित्र 
देकर यह सिद्ध कर दिया है कि वैदिक तथा ये देवता एक ही है । 
वहां प्रचलित प्राचीन देवोंसे बेदिक देवताओंकी समानताका कथन 
आपने शब्दश: दिया है । इस विषग्रमें यह लेख बहुत ही उप- 
योगी गवेषणापूर्ण एवं तात्बिक है। अभिप्राय यह है कि उस 
समय पश्चिमसें वहुदेववादका साम्राज्य था। उसके पश्चात्‌ अनु- 
मानतः २५०० वर्ष पहल यूनानमें तीन दार्शनिक हुये-(९) थेलीज. 
(०) एनेक्समेण्डर (३) एनेक्समेनीज । 


इन सबके सन्मुख एक मात्र प्रश्न यह था कि इस जगन्‌का 
मूल तत्व क्या है ? डस समय तक संसारमें ईश्वरका आविष्कार 
नहीं हुआ था, ओर न पश्चिममें आत्मज्ञानका ही उस समय तक 
उदय हुआ था । अतण्व इनके मनमें इश्वर या आत्माके लिये 
कोई प्रश्न ही न था। अतः थेलीजने तो निश्चय किया कि इस 
संसारका मूल तत्व जल है, कनेक्स मेण्डरके मतसे एक अनियत 
द्रव्य ही इस संसारका मूल कारण निश्चित हुआ तथा एनेक्समे- 
नीजने वायुको ही ससारका मूल कारण बताया । ये सब सिद्धांत 
भारत में भी प्रचलित थे, जिनका वर्णन पहले हो चुका है । इसके 
पश्चात्‌ हेरेक्कीट्स--नामक एक दार्शनिकने कहा कि प्रत्येक क्षण 
प्रत्येक पदार्थमें परिणमन होता रहता है. अत्तः विश्वका मूलकरारण 
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कोई परिणमनशील पदार्थ ही होना चाहिये। अतः इसने यह 
निश्चय किया कि वह परिणमनशील पदार्थ अपम्नि ही हो सकता 
है । अतएव उसने अपग्निको ही सस(रका मूल कारण साना। 
यह दशंनिक जगतकों नित्य भी सानता था । 


पारमनिडीज--इस दार्शनिक मत से संसार सत्स्वरूप है. न 
इसका आदि है और न अन्त । इसके मतसे जहां कालकी अपेक्षा 
जगन नित्य है वहां देशकी अपेक्षा जगत अनन्त भी है । अर्थात्‌ 
एसा काई स्थान या आकाश नहीं है जहां यह संसार न हो । 

क्सेनोफन--सब प्रथम यूनानमें क्सेनाफनने ही देवताबादका 
विराध किया, इसने कहा कि-लोग विश्वास करत हैं कि दवता भी 
उसी तरह अस्तित्वमे आय हैं जेंसे कि हम ! और देबताओंके 
पास भी इन्द्रियां, वाणी और काया है। उपयुक्त दाशंनिकका 
कहना था कि यदि पशुओके भी व|णी ओर कल्पना शक्ति होती 
ता वे भी देवताओंकी कल्पना करते । प्रत्यक पशुका अपना 
( अपने ही आकार का ) देवता हात।। जिस प्रकार मनुष्योंने 
अपन अपने वर्णानुसार अपने ० देवता बनाय हैं बेसे ही पशु 
भी बनात | तात्पय यह कि यहांसे यूनानादिदेशामें देवत।बादका 
हास प्रारम्भ हुआ. और वहां दाशंनिक विचारों का प्रचार 
बढ़ता गया 

पिथामोरस--यह यूनान का महान दाशंनिक माना जाता है । 
कहत हैं. यह भारत में आया था, शायद यहाँ इस को उपनिषदों 
क। उपदेश प्राप्त हुआ हो । इसी ने यूनानमें आत्मवाद्‌ का प्रचार 
किया. इसका कथन था कि अग्नि आदि जगत के पद/थ नहीं हैं । 
तथा उनका परमाणु ही मूल तत्त्व हैं। यह आकृति को ही मूल 
माना था तथा आत्मा का ओर पुनजन्म को भी मानता था। 
जिस प्रकार भारत में शब्द ब्रह्मकी स्थापना हुई उसी प्रकार इसने 
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संख्या ब्रह्म की स्थापना की । यह शझ्लुराचाय की तरह अद्वेतवादी 
था। इसका सिद्धान्त था कि दस हजार वर्ष बाद सम्पूर्ण संसार 
जसा पहल हुआ था फिर ऐसा होजाता है। इसी दस हजार वर्षो 
का लेकर यहाँ चार वर्षों की कल्पना की गई तथा चतुयंगी के भी 
दस हजार वर्ष माने गये हैं| यथा--सतयुग के चार हजार, त्रेता 
के तीन. द्वापर के दो ओर कलियुग का एक हजार वर्ष । 


देमोक्रितु--यह यूनान का सुप्रसिद्ध युगपरिवर्तक और एक 
महान दार्शनिक आच।र्य हुअ। था। यह अनुमनितः ईसा से 2५० 
वर्ष पूर्व हुआ था। यह परमारुवादी तथा द्वेतवादी था। इसके 
मत से भाव ओर अभाव दो पद(र्थ हैं। भाव वह है जिससे शून्य 
भरा हुआ है तथा अभाव शून्य रूप है। भाव पदार्थ अनेक पर- 
माणुओंसे बना हे । इसका कहना था कि परमाणुओं में परस्पर 
आकर्षण होनेसे जगत बना है। तथा परमारुओं के विभाग से 
जगत का नाश हो जाता है परमाणुआओं में गुरुत्व होने के कारण 
अनादिकाल से वे आकाश में नीचे गिरते जाते हैं । जो हलके हैं 
धीर धीरे गिरते है. और जो भारी हैं वे शीघ्र नीचे गिरते हैं। 
अग्नि के चिकन और गोल परमाणुओं से मनुष्य की आत्मा 
बनी है । आत्माके ये परमारु शरीर भरें व्याप्त हैं । सांस बाहर 
निकलने से आत्मा के परमार बाहर निकल जाते हैं. परन्तु 
इसकी पूर्ति प्राश वायु द्वारा आग्नेय परमाणुओं को अन्दर लेने 
से हो जाती हे। इन्द्रियों ओर पदाथों से कुछ परमाणु निकलेकर 
में मिलते हैं । उससे पदा्थक/ ज्ञान होता है। जिस आकार 
के परमाणु जिस इन्द्रियोंमें है. उस इन्द्रियसे उसी प्रकारके आकार 
वाले पदाथ का बोध होता है । यह भी जैन धर्म दर्शन की तरह 
मूल परमाणुओं को एक ही प्रकार के मानता है। अप्रि आदि 
सब एक ही प्रकार के परमारणुओं का विकार मात्र है। यही जैन 
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सिद्धांत है। इसके कुछ काल बाददी यूनानमें एक अन्य दार्शनिक 
हुआ जिसका नास इम्पीडो कलेस था। उसका मत था कि परमा- 
रुओंमें इच्छा और द्ेष भी है | राहुलजीका कहना है. कि भारत 
में परमाणुवाद इन्हींसे आया परन्तु हम इस बातसे सहमत नहीं 
हैं क्योंकि भ० महावीर तथा उनके समय में ही कात्यायन भी 
परमाणुवादी था! तथा इनसे पूर्व भी चार्वाकके आचाय॑ भूतबादी 
थे ये सब प्रथक्‌ २ भूतोंके प्रथक परमाणु मानते थे | तथा वेशिषिक 
दर्शनकी भी,आप नबीनता सिद्ध नहीं कर सकते हैं, अतः आपका 
यह मत केबल कल्पना मात्र है। तथा आपने भी इस कल्पना के 
लिये एक भी आधार उपस्थित नहीं किया है. अतः यह्‌ कल्पना 
बिल्कुल निराघार भी है । 


ईश्वर 


एनक्लागोरस--पश्चिममें सबसे पहला यह दाशंनिक है जिस 
ने ईश्वर की कल्पना का आविष्कार किया था। इससे पूर्व यूरूप 
आदि के लागों को ईश्वर के विषयमें कुछ भी ज्ञान न था | इसके 
मत से भी सृष्टि अनादि ओर अनन्त है । इस जगत के रचने के 
लिये ईश्वर की आवश्यकता नहीं, परन्तु इस जगत में जो सौन्दर्य 
है, तथा नियम आदि हैं उनके लिये ईश्वर भी आवश्यक है । इस 
तरह ईसा से ५०० वर्ष पहले परिचम में मनुष्य की बुद्धि ने इंश्वर 
की रचना की । 


महर्षि सुकरात और उसके बादके दाशनिक 


सुकरात जिसे यूरोपमें विज्ञानका पिता समभा जाता है, उस 
का मत आत्माके सम्बन्धर्मं इस प्रकार थाः--ख़ुकरातने शिमी 
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($प्न&७/५।) को उत्तर देते हुय कहाकि--'' | मुझे विश्वास हे 
कि मत पुरुष भी एक भ्रकारका जीवन रखते हैं जैसा कि पू्व॑जोंने 
७ जीवन पापिश्लोंकी अपेक्षा सत्पुरुषोंके लिये श्रेष्ठ 
तर हैं। ? 

(२) ४ 2 जब तक हम यह शर्रार रखते हैं ओर जब तक यह 
साधन शरीर हमारी आत्माओंसे सम्पर्क रखता है उस समय 
तक हम इच्छित उद्दश्यको कदापि न प्राप्त कर सकेंगे” 

(३) “चित्तकी शुद्धता शरीरसे आत्माको प्रथंक करते हुए और 
प्रथक करनेकी भाषनाकों दृढ़ करते हुए आयु बिताना ही है । 

(४) “ 3 शरीरसे प्रथक द्ोना और छूटना ही मृत्यु है” । 

(५) सिवीने कहा-- 4 तब हम इस बातसें सहमत होगयकि 
जिन्हें मुर्दसे और मुर्दे जिन्देसे पेदा होते हैं. और इसी लिए इस 
बातमें भी हम सहमत हो गये कि यही यथेष्ट प्रमाण है कि मृत 
पुरुषोंकी आत्मा पहले कहीं अवश्य थी जहांसे बह फिर जन्स 
लेती है” । 

(६) सुकरातने कद्ा--“ 5 हूं निसंदेह ऐसा ही है। हमने 
इस सिद्धान्तके स्थिर करनेमें भूज नहीं की हे मनुष्य मरकर 
अवश्य पुनः जन्म लेते हैं. ओर उन्हीं मुर्दोंसे जीवित पुरुष उत्पन्न 
होते हैं ओर मत पुरुषोंकी आत्मा अमर है” 

(७) सुकरात--“तो आत्मा किससे साहंश्य रखता है १” 
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सिवी--यह तो स्पष्ट ही है कि आत्मा देवी भर शरीर 
मरणधम हे । 
सुकरात--“जो कुछ मैंने कहा क्या उसका परिणाम 
यही निकला, कि जीवात्मा देवी. नित्य, 
वोधगस्य, समान, अबिनाशी और अजर 
है, जब कि शरीर विनाशी, जड़, बहुविध 
परिवर्तन शील और छिन्‍्न भिन्न होने वाला 
है ? सिय्री ! क्या तुम इसके विरुद्ध और 
कोई तक रखते हो ? सिवीने कद्दा-नहीं ।6 


(८) फिर सिदी को उत्तर देते हुये सुकरात ने कहा. कि 
जीवात्मा जो अदृश्य है जों अपने सहृश शुद्ध निर्मल, अदृश्य 
लोक में पत्रित्र और ज्ञान मय ईश्वर के साथ रहने को जाता है 
जहां यदि भगवानकी इच्छा हुई तो मेरा आत्मा भी शीघ्र जायगा। 
क्या हम विश्वास करें कि जीवात्मा जो स्वभाव से ही एसा शुद्ध 
निर्मेल और निराकार है बह हवाके मोंकों में उड़ जायगा ? और 
क्या शरीर से प्रथक होते से ही छिन्न भिन्न हो जायगा। 
जैसा कि कहीं कहते है | ८ 


सुकरात ने यून'न के दर्शन का मुकाब बाहर ( प्रकृति ) की 
ओर से हटाकर भीतर ( आत्मा ) की ओर कर दिया | वह सदव 
अपने शिष्योंको शिक्षा दिया करता था कि “अपने को जानो” 
ओर यह कि “आचार परम धर्म है।” आचार युक्त जीवन ठप 
से प्राप्त होता है, तप इन्द्रिय संयम और दमको कहते हैं. । 
( जैन तीथंकरों का भी यही उपदेश था ) 
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अफलातून ( प्लेटो )--प्लेटो आत्मा के अमरत्वका उत्कृष्ट 
प्रचारक था । सुकरातकी मृत्यु के पश्चात्‌ वह इटली चला गया 
थां। इस यांत्रामें उसे पिथागोरस के मन्तव्योंका ज्ञान हुआ, बह 
आदर्शवादसे भी प्रभावित था । और अपने शिष्यरेंकी सिखलाया 
करता था कि मेज के ख्यालमें मेज से अधिक वास्तविकता है। 
उसकी प्रसिद्ध पुस्तक “फेडो” / 9॥82८00 ) प्रश्नोतर रूपमें हे । 
पुस्तक में उसने आत्मा के अमरत्व पर अच्छा विचार किया है । 
उसका कथन है कि जीवात्मा अभाव से उत्पन्न नहीं हो सकता. 
इस लिये उसकी पृ्॑सत्ता होनी चाहिये. और बह भी अनादि- 
काल से ! इसी विचारकी पुष्टि बह इस प्रकार करता है, कि केवल 
जीव ही उन आदर्शोका विचारकर सकता है जो वस्तुओंकी सत्ता 
के कारण हैं. ओर जिनके द्वारा वस्तुओंकी उत्पत्ति हुआ करती 
है। परन्तु जीवोत्पत्तिके विचारकों उसने कभी क्षणमान्रके लिये भी 
स्त्रीकार नहीं किया । वह सदेव उनकी निरन्तर सत्ताका उपडेष्टा 
ओर अभावसे भाव होनेका सर्वथा विराधी रहा। उसका जीवन 
के संबंधमें यही बिचार था कि शरीर से प्रथक हानेके बाद उसी 
प्रकार अन्तकाल तक बना रहता है. जिस प्रकार शरीरमें आनेसे 
पूर्व अ्रनादिकाल से अपनी सत्ता रखता था. * आचोहिन्ड” 
( &८04 प्रांतत ) जिसने * फेडों? का संस्करण प्रकाशित 
किया था उसकी भूमिका में उपयु क्त विचारोकों प्रकाशित करते 
हुए यह भी लिखा हे कि प्लेटोका विचार था कि बुद्धिमान विज्ञान 
वेत्त।ओंकों मृत्युसे भयभीत नहीं होना चाहिये। 

प्लेटो ( देखा रिपब्लिक का तृतीय भाग ) अपने शिष्योंकों 
परलोक संबंधी एसे बिचारों से जिनका आर्फियसकी शिक्षासे 
संबन्ध है, बचानेका यत्न किया था| क्योंकि बह उन्हें निस्सार 
समभता था | सखृष्टि संबंधी उसका विचार था कि “आदर्श सृष्टि 
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सत्य ओर सौन्दर्यसे भरपूर है, परन्तु ज्ञानेन्द्रियोंके जगतमें इनका 
अभाव है |" वह धमंके आदर्शको सर्वप्रधान बतलाते हुए उस 
आदशंकी सत्ता इश्वर्का समझता था। वह समाजका बड़ी महत्ता 
देता था, और व्यक्ति के कुछ अधिकार नहीं समभता था, उसका 
विचार था कि प्रत्येक व्यक्ति समाजके लिय जीता है। अफला- 
तूनको प्रकृतिका अनादित्व स्वीकार था । 


अरस्तू-२०५-३०० इई० पूर्ब--जीवात्म। संबंधी अरस्तुके जो 
विचार हैं उनके तीन भाग हैं-- 

(१ ) एक भाग जीवनका वह है जो वनस्पतियों चोर पशु 
पक्षियों मे भी पाया जतता है । 

(२) दूसरा भाग इन्द्रिय ज्ञान का है, वह केवल पशु पत्तियों 
में पाया जाता है । 

(३ ) तीसरा भाग बुद्धि का हे जो केवल मनुष्यों का मिलता 
है मनुष्यों में आत्सा का भाग पितास आता है । 

इस प्रकार अरस्तू मानता है कि मनुष्य की आत्मा में एक 
भाग नाशवान हे ओर दूसरा भाग अमर । वह भाग जो अमर हे 
बुद्धि हे, ओर वह बुद्धि (ज्ञान की शक्ति ) कामनाओ से उच 
आसन रखती है | जीब ओर शरीर के सम्बन्ध उसका विचार 
यह कि शरीर सम्बन्ध ठीक बसा ही है जसा आकृतिका प्रकृति, 
दृष्टि का चछ्चुओं और असली का अप्रगट से है । जीबात्मा जो 
आकृति, रूप ओर शरीरका वास्तविक अंशहे न तो स्त्रय॑ , शरीर 
ही है ओर न बिना शरीर के बिचार में आने योग्य है । डाक्टर 
गोम्पञ ने लिखा है कि * पांचवी शताब्दी के अन्त में जीतात्मा 
सम्बन्धी अरस्तू के मन्तठय एथेस में इस प्रकार सममे जाने थे 
कि बुद्धि पूर्वक नियम मनुष्य में जन्म से पहले अंकुरित होत हैं 
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ओर शरीरके नष्ट होनेपर जहाँसे आये थे वापिस चले जाते हैं ।#& 

अपने गुरु प्लेटों का अनुकरण करते हुये अरस्तू लोगों को 
समभाया करता कि बुद्धिमान को सृत्यु से भय भीत नही होना 
चाहिये किन्तु उसे अपनेकों अमर सममकर काय करना चाहिये 
तभी सफलता प्राप्त कर सकता है | 


ऐपी क्यूरस ( हशाएत्ंणप्राए5 ) इसकी शिक्षा का सार था 
कि मनुष्य को प्रसन्नता के साथ जीवन व्यतीत करना चहिये।” 
खाओ पीझ ओर खुश रहो । 8 

३४० के ईसा से पूर्व भोतिक विज्ञान मनुष्यकों अन्ध विश्वास 
बचाने के लिये है, जगत्‌ की अन्य वस्तुओं की तरह मनुष्य भी 
( सजीब ) प्राकृतिक अणुओंका एक समुदाय है । अथोत्‌ प्रत्येक 
जीव सूक्ष्म प्राकृतिक परमाणुओंसे बना हुआ है और गिलाफरूप 
शरीर स्थूल अणुओंका संघानहे | शरीर और आत्मा दोनों मरण 
धर्मो है और एकसमय नष्ट होजावेंगे । उसका म्नन्तव्य था कि मूर्ख 
ही म्॒त्यु की खोज करते हैं परन्तु शत्यु से डरना भी मू्खंता ही है 
मृत्यु आने पर शरीर अथवा जीव दोनों में से एक भी बाकी 
नहीं रहते । 

'ऐोपीक्यूरस” की शिक्षा यूरोपमें बहुत फेल्ली और प्रकृतिबाद 
के विस्तार में उससे अच्छी सहायता मिली । 

उसी शिक्षाके विस्तारका कारण यह भी कहा जाता है, कि 
“ल्यूक् टियस” ( [.पटाधपं००५ ) एक प्रसिद्ध कवि ने उस की 
शिक्षाओंको छंदबद्ध करके अपनी पुस्तक “डिरोमनेचर” ([0९- 
रि८णागएआए ८) द्वारा विस्तृत किया था । 
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जैनो (290)--इसासे ३४० वर्ष पहले हुआ था, इसने 
“त्यागवाद” की स्थापनाकी | यह अद्वंतवादी था | इसका विचार 
था कि जीबात्मा प्राकृतिक है और शरीरके साथ ही उसका मो 
नाश होजाता है। प्रलय होने पर इश्वरके सिवाय सब नष्ट भ्रष्ट हो 
जाते हैं। जैनोंका त्यागवाद मुख्यतया श्र।चारसे सम्बन्धित था। 
प्रो० सिजविक (रण छथ्याए $ल्‍4वषांट:ने अपने प्रसिद्ध 
अचार संबन्धी #इतिहासकी पुस्तकमें त्यागब।द का जीबके 
अमरत्वसे क्या सम्बन्ध था यह प्रश्न उठाया हे, ओर इस विषय 
पर कुछ प्रकाश डाला है उनके कथनका सार यह है | :--'त्याग 
बाद जीवकी असरताका विश्वास बहुत संदिग्ध था, परन्तु 
बिल्कुल रद्द भी नहीं किया गया था। (इस बादके ) पुराने 
शिक्षकों के विषय में हमें बतलाया जाता है कि “क्लीनथीस” 
(0०४४78) के मतानुसार शर्रारके नष्ट हो जान पर जीव बाकी 
रहताहे, ओर ऋाईपिसस''((07५ $८०७०४)कहता है कि जीव बाकी 
तो रहता है परन्तु केवल बुद्धिमानोका अद्वेतवाद के प्रभाव से वह 
अन्तका उसके भी बाकी रहनेका निषेध करता है। इपिक्टेटस 
(8एंतटए०5)--अमरत्वके विश्वासके सबथा विरुद्ध था। दूसरी 
ओर * सेनेका” (520८८) अपने कतिपय लेखोंके भी शरीर रूपी 
बल्दीग्रहसे जीव के मुक्त होने का विवरण प्लेटाकी भाँति देता 
है। परन्तु एक ओर स्थल पर परिवर्तन ओर नष्ट होने के मध्य में 
मार्कस ओरिलियस (7055 &प7८!०७) की भाँति अपनी 
सम्मति देता है । 
पिर हा ( ?५घ॥0 ) इसके उपरान्त “पिर हो” के संशय 
वाद का यूनानमें प्रारम्भ होता है, परन्तु जं।व सम्बन्ध विचार की 
दृष्टि से ग्रीक फिल्लासफो प्रायः यहीं समाप्त होती है । 
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संशयके पश्चात्‌ सन २०० और ३०० ई० के मध्यमें एक प्रकार के 
अद्वेतवादका प्रारम्भ यूनानमें हुआ । जिसका आचारय प्लाटीनस 
( (०0708 )था । अद्वेतवादियोंकी तरह वह भी जीवको शरीर 
की भांति उत्पन्न सत्त। बतलाता था। इसकी शिक्षा थी कि केवल 
श्रद्म ही सत्य पदार्थ है और वही जगत का अभिन्न निमत्तोपादान 
कारण है. परन्तु जगदुत्पत्ति उसके हाथ नहों किन्तु विकास का 
परिणाम है । वह पहले बुद्धि उत्पन्न करता है। बुद्धिसे जीव उत्पन्न 
होता है । इत्यादि सुकरात आदिके य सिद्धान्त ओर विचार नारा- 
यण स्वामी जी ने अपनी “आत्मदशंन” शीषंक पुस्तकमें दिय हैं । 
इनमें सुकरात का आठवां उपदेश ईश्वर विषयक है, जो विशेष 
विचारणीय है | यह उपदेश जेन धर्म की प्रतिकृति ही है । जेनधम 
में भी आत्मा और परमात्माका यही रूप है। जिसका वर्णन सुक- 
रात ने किया है। बदिक धर्म की भी प्राचीन मान्यता यही थी | 
इसके अलावा सुकरात ने तप आदिसे आत्म शुद्धि का कथन भी 
जैनघमोनुसार ही किया है । सुकरात ही पश्चिमीय विद्वान और 
दर्शन एवं धर्मका जन्मदाता समझता जाताहै। कारण यहहैकि इनसे 
पूब जा सिद्धान्त प्रचलित थे उनमें परस्पर विरोध देखकर जनतामें 
अविश्वाससा उत्पन्न हो गया था। तथा! मनुष्योंके हृदयोंमें अनेक 
प्रकार को शंकाए' भी उत्पन्न हाती थी | सुकरात ने उन दर्शनोंका 
समन्वय करनेका प्रयत्न किया। तथा प्रत्येककी शंक्राका समाधान 
भी किया। अतः यूनान में तथा यूरोप में इसी के मतका प्रचार 
अधिक हुआ | अभिप्राय यह है कि सुकरातने पश्चिममें एक नया 
युग ओर नया दोर आरम्भ किया जा कि अब तक प्रवल वेगके 
साथ चलता रहा है । 


आम / मम 
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यूरोपीय-दशन 


यूरापके प्रसिद्ध दाशंनिक छयमने इश्वरके विषयमें लिखा है कि 
जब इश्चर प्रत्यक्ष नहा दंखा जाता तो उसके हानका प्रमाण कया 
हे ? उसके गुण आदि | किन्तु इश्वरके स्वभाव. गुण, आज्ञा ओर 
भविष्य याजना के लिये हमारे पाप्त कोई साधन नहीं है जिससे 
हम उनको जान सके | काय कारण के अनुमान द्वारा हम ईश्वर 
को सिद्ध नहीं कर सकते जब हम एक घरको देखते हैं तो निश्चित 
रूपसे यह समम लेत हैंकि इसका काई कारीगर बनाने वाला था 
क्योंकि हमने सदा मकान जाति के कार्यो को कारीगर जाति के 
कारणों द्वारा सम्पन्न होते देखा है । किन्तु विश्वजातिक कार्योकों 
इंश्यर जाति के कारणों द्वारा सम्पन्न होते हमने नहीं देखा. इस 
लिये यहाँ घर और कारीगरके दृष्टान्तसे इईश्वरकों सिद्ध नहीं कर 
सकते | आखिर अनुमानकों जिस जातिके कार्यको जिस जाति के 
कारणसे बनत देखा गया है. उर्ता जा तके भीतर वहना पड़ता है । 
जगत पूर्ण नहीं अपूर्ण ऋ रता संघप एवं बिषमतास भरा हुआ 
हैं। आर यह भो तब जब कि इश्वर का अनन्तकाल स अभ्यास 
करते हुय बेहतर जगत बनाने का श्रभ्यास हुआ था। ऐसे जगत 
का कारण ईश्वर लोक था कोई क्र र अथवा संधष प्रेमी ही होगा 
' यूरोपके एक अन्य दाशंनिक ने ठीक हो कहा है कि इश्वरकों ठोंक 
पीट कर प्रत्यक दाशनिक अपने मन के अनुकूल उसका निबाण 
करना चाहता है | परन्तु प्रयोजन सबक। एक हा है कि इस बेचारे 
को खतरे से बचाना | 
तांत्पय यह है कि जिस प्रकार भारतीय दशनकारोंम मतभेद 
है उसी प्रकार पश्चमीय देशोंके दार्शॉनक भी किसी एक परिणाम 
पर नहीं पहुंचते | काई इश्वरको मानताहे कोई नहीं मानता । कोई 
चतना अड्तवादीर ता कोई जड।इवतवादी है। कोई इश्वरको साकार 
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सगुण मानता है ता कोई भी निराकार और काई निगुण मानता 
है । इसी प्रकार जगत को काई अनादि मानता है तो काई सादि 
मानता है। अर्थान जिसने बिद्वान हैं उतने ही मत है। इनको 
विभिन्नता ही इस कल्पना को निराघार सिद्ध कर रही हे । 


विज्ञान और ईश्वर 

सन १६३३ में पानीपत में जेनियो के साथ इंश्वर सृष्टि कर्त्ता 
पर एक बड़े पेमाने पर लिखित शास्त्रार्थ हुआ था। उस समय 
आयसमाज की तरफ से मेंने शास्त्रार्थ में भाग लिया था. उस 
समय मैंने एक आर्य बिद्वान की पुरंतक में कुछ वेज्ञानिक प्रमाण 
उपस्थित कर दिए उनका जा उत्तर आया तब उन प्रमाणों के 
अर्थ की ज्ञांच की गई ता मुझे अत्यन्त दुःख हुआ । और उन 
लखकोंके प्रति एक प्रकारकी अरुचिसी उत्पन्न होगई | उसके उत्तर 
में जो छुछ लिखा गय। सबसे प्रथम आपके सन्मुख में उसे ही 
उपस्थित करता हूँ | जन सम।ज ने लिखा कि--आपकने, जा पहिला 
प्रमाण दिया हैँ वहा आप के स्ष्ट कहत्व बाद का पूणातया 
खण्डन करता है । 
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अर्थात--उनका मन्तव्य है कि जगनकी न कोई आदि सृष्टि 
है और नाही कोई इसका कोई अंतिम प्रलय है, यानि जगत 
अनादि और अनन्त है 
इसे कहते हैं 'जादू बह है जा सर पर चढ़कर ले' महाशयजी 
तुम्हारा क्या दूष तुम्हारा इश्वर ही तुम्हारी कताबाद रूप आन्ति 
का नश कर रे 


( ७१५ ) 


आपने जा दूसरा प्रमाण ((॥43९८५ ]#ण807) का दिया 
है वह भी आपका उल्टा घातक है | बह तो जैनियोंके उत्सर्पिणी 
ओर अवसपिणी कालकों स्थापना करता है। जैसा कि दिन के 
पश्चात रात्रि आती है योर राजत्रिके पश्चात फिर दिन इसी तरह 
उत्मपिणी और अतबसर्पिणी काल का चऋ अनांदिकल से 
अननतकाल तक चलता रहता है 


इसी प्रकार तोसरा प्रमाण देकर ता आपने कमाल ही कर 
दिया कोन नहीं जानता कि “कांट' विज्ञानबादी नहीं था। किन्तु 
चड़ तो एक अद्वतवदी फिलासफर था । 


अच लीजिय आधुनिक त्रिज्ञान जिससे श्रपके सृष्टि कनौबाद 
का पूणनया खण्डन हाता है । + ॥740६८। अपनी किताब॑ ]]८ 
706 0 76 पएट78९ में प्र॒प्र (६८ पर फर्माते हैं। 


(2) [॥6 6प/१॥०॥ 0 (7९ ए00 $ €तृषभीए ॥7770८ 
370 प्र70077020, ॥0 ॥85$ 90 9>०शाग्राउ72 304 70 ९70, 4/ 
8 70 हाधायाए (३) &ए०४9706 45 €एशएए2८ 8700 
बज़३ए५5 था परायगाधरापा९प ग्रा०एटगला। बाते ए॥7907- 
॥स्‍स्‍907 ॥70जीिश८ 4$ शीध्ा ६ एशाल्ल 7९008९ ॥ए0 
एहधाए, एटा घोल प्रणिलर वृष्भरापंप प्रभार बएपे ए 
शंटाधोए टाग्राहां7हु णिए९ एलाक्रा)8 005घ॥7. 


अथाोत्‌--यह विश्व भी अनादि और अनन्त है, इसका न 
कोई आरम्भ 3 न अन्त यह सनातन है जगत द्रव्यसे परिपूर्ण है. 
जो सदा अन्तर रहित परिणमनशात्ष है। जगतमें कहीं पर भी 
सर्वथा निष्कियपन अथवा कूटस्थता नहीं है. पुदूगलकी अनन्त 
मिक्रदार ओर उप्तकों सदा परिणमनशोल शक्ति सर्देत्र एकसी 
रहती है | 


( ४१६ ) 


2-- मैैठतलाा ्रथट्ल्‍रबागंट <#थंआएए में [. जा. 
7४८०४ 00. 8०. प्रष्ठ ८४४ पर पुदूगल द्रव्यके संबन्धमें निम्न 
लिखित मन्तब्य प्रकट करते हैं-- 

#ए82 #३एट गैलर फ९ फाग्रटएगे ० ००००४7९ 
78800075 बगते तह उब्नवांठबरलाशा।ए 0 कणपानों फ्बतीपा 
छ था €वणीएप्रंणा एबोफ्ट >टटबा5९ 6 ॥३९5 0 
एा०वपटांग गाते. अंडंगालडुएगाणा ते पल शाधावाता 
8/8 €९ए८आए 09870207? 

अथोत्‌ हम इस रेडियममें दो विभिन्न शक्तियोंको एक साथ 
काम करते हुए पाते हैं, साधारण रेडियो एक्टिबिटी सदा एक सीं 
रहती हे चूक उसकी शक्तिकी छटाकी उत्पत्त और चाल की 
रफ्तारें दोनों समान रहती हैं । 

३- “पफ6 इलंशाएड णि ए०प्? छाभएाश 3३ 06 
+(००7 5 0पा $4एं0०पा 
४-यदि आपको अत्यन्त आधुनिक सृष्टि और प्रलयके सम्बन्धमें 
चज्ञानिक तत्वको समभना है तो आप “गरक्कलाणा35 ]भाएशए 
7937, 82० ॥67 & 77० देखें, जिसमें प्रो० रे, 8, 
जी।ाएशा) 700]९ छांटट जांार 70 7॥ए80०५ ने इस बात 
को सिद्ध करके दिखलाया है कि चू कि अंतरिक्ष प्रदेशोंसे (.090940 
२495. (कां.स्गकरजी) पंदा हो कर सूर्य चन्द्र प्रथ्वी आदि को 
निरन्तर हम हुई शक्तेयोंकोी पूति करतो रहती हैं इसलिए विश्व के 
इतिह।समें कोई समय ऐसा सम्भव नहीं हो सकता जब कि 
विश्वका सवथा परमाण रूप घिनाश हो जाय | 

अब रहा आपके जगत्की व्यवस्थाके सम्जन्धमें वैज्ञानिक मत 
सो भी देखये इएणएब्ष४ं८०: (फध्ांधाए ]. जझ 
मैैशांत 9. 8८. 7826 867 पर जिब्वएटा$ वी०वाएए 
779272(&के परीक्षणसे सिद्ध करतेहंकि पुद्गलस्कत्धोंकी व्यवस्था 


( ७९७ ) 


मय आकृति, परमाणु ओर सन्निकट अन्य स्कन्प्रोंको पारस्परिक- 
आकर्षण शक्ति से बन जाया करती है । यही तथ्य उन्होंने 
पृष्ठ १७३ १७७ पर (07ए5:७॥5800॥ का उल्लेख करते हुए सिद्ध 
किया है। ओर यह नित्य प्रति देखनेमें भी आता है कि हलबाईके 
सकोरामें पड़ी हुई मीठेकी चाशनी कुछ ही कालमें केसे सुन्दर २ 
मिश्रीके रवोंकी आकृति घारण कर लेती है | महाशय जी ! ज़रा 
आप अपने आय समाजके प्रामाखिक ग्रन्थों में यह तो हू ढने का 
प्रयन्न कीजिय कि जगत्‌के पंदा करने वालेने इसका किस दिन 
बनाना आरम्भ किया और कितने समयमें बनाकर समाप्त किया 
« इसका भी पता लगाइय्र कि दुनियां कहांसे बननी आरम्भ हुई 
ओर किस स्थान पर जाकर समाप्र हुई | ३ यह भी फरमाइये कि 
कौन चीज केसे किसके पश्चात्‌ कितने समयमें किन किन साथनों 
से बनकर तंयार हुई ? 


परमाणुवाद 


प्राकृतिक अणुओं के सम्बन्ध में जा नई नई खोजें हुई हे. 
'उनसे प्रकट होता है कि परमाणु प्रकृतिका सबसे अधिक सूच्मांश 
नहीं है, जेसा कि अब तक वेज्ञानिक समभते थे । वह विद्युत 
कणोंका समुदाय है । उनके भीतर रक केन्द्र होता है ओर विद्य,त 
कण उसके चारों ओर उसी प्रकार नियम पूर्वक परिभ्रमण करते 
हैं, ज्िम प्रकार प्रथिवी आदि ग्रह”सूर्य के चारों ओर घूमते हैं । 
सर आलिवर लाज का कथन है कि सूर्य मण्डलके अत्यन्त सूक्ष्म 
रूप परमाणु है उसके भीतर समस्त कार्य उसी प्रकार होते हैं. । 


( #८ ) 


जिस प्रकार सूयमण्डल के अन्तर्गत । * नर्वन खाजों में प्रकृति 
दो भागों में विभक्त हुई हे--व्यक्त और अअव्यक्त | व्यक्त प्रकृति 
का सबसे सूक्ष्म अंश नियुक्त हे परंतु प्रो० वोटमली विद्यत्कशका 
भी आकाश (एपल) का परिणाम समझते हैं | * परन्तु इस 
आकाशके सम्वन्धमें वेज्ञानिकों को थोड़ा ज्ञान है | इस बात को 
खुन तोर से वेज्ञानिक स्त्रीकार करते हैं। | कल तक जो द्रव्य 
भोतिक सम जाते थे ओर जिनकी संख्या लगभग ८० क पहुंच 
चुकी थी. अब वह सत्र विद्य त्कश का ससुदाय समझ जाने लगे 

| बेज्ञानिक्रों का कथन हे कि ह ईडाजन के एक परमाण का एक 
हज़ार वां भाग विद्यत्कश की मात्रा सममी जाती है। परन्तु अरब 
विद्यत्कशवाद भी वदलता दिखल।ई देत्त है । सर आलिवर लाज 
ने हाल ही में अपने व्याख्यान सें कद। ह कि अब तक समझता 
जाता था कि विद्यत्कश से प्रकाश उत्पन्न हाता था परन्तु अब 
मालूम यह होता हे कि प्रकाश से विद्य त्कण उत्पन्न होते हैं ओर 
इस ५कार अग्नि ही प्रकृति का आदिम मूल तक्त्व प्रतांत हाता 
है । (५४०९ पार प्रणाट३ सितएटांगाबी. $पएएशालशा 
090९१ $7 ए।€ ५९८१९ ॥४०४४2।०८ $07 (00000067 923 ) 
इस प्रकार व्यक्त प्रकृति जिसको कपिलने ( व्यक्ति *विक्ृति 'नाम 
दिया था प्रचलित विज्ञान में कतिपय श्रेणी में विभक्त है। सब से 
सूद भाग आकाश (इईथर ) है । आकाश से विद्य त्कश 
विद्य स्कणु से परमाण परमाणस अग और अणओंसे पंच मतों 
की रचना हू 


+8टांह706 7 7शाशाणा 907 $९एला ग्रशा 0 $067॥06 0.48. 
ह॥ का ५ हर | ,.. 2 76, 
५५ रे के हट रे ५5 63. 


ए8एणैपएंणा रण प्राक्ञाश' 0ए 0प्रश०ए6 त6 फ्रैणा, 


( ७१६ ) 
गति 


वज्ञानिकोंने अगुओंकी गति वगवर्ती बतलाई हे । प्रत्यक 
अणु एक या अधिक परमाणुओंका बना होता हे. और प्रत्येक 
पग्माणु बड़े भरकर बग से परिक्रमण करता रहता है । जहां 
प्रश्रिवी सू्यंकी परिक्रमा १८॥ मील प्रतिसे केंड करती है वहां एक 
एक परमाणु अनेक सहसख्र मील प्रात सेकंडके हिसाबसे प्रदक्षिणा 
करत रहते है। इस तरह ब्रह्मांडक सुयसे विशाल काय पिण्डोसे 
लेकर अगुवीक्षणा यन्त्रसे भी अनावीच्य परमाणुओं तक गति 
शील हैं| ओर गति भी अधिक भयानक ओर निरन्तर | परन्तु 
सूक्ष्म परमारुओंकी गतिस ही गतिशालता पूर्ण नहों हा जाती 
प्रत्थ्क परम एपु अनेक विद्युत कशोका बना हुआ है | विद्युत्तण 
दो प्रकारके है. । ऋणानु ओर घनाण | घनाणुके चारों आर 
ऋगणानु प्रायः एक सेकंडमें एक लाख अस्ता हजार मील तकके 
वेगसे परिक्रमण करत है। ओर घनाणु ? धनाण तो परमाणुका 

है, ओर बही ता अणु में घनाणओंका लिय हुए उसी प्रकार 
चक्कर लगा रहा है. जैस गृहपग्रहों को लिय हुए कृत्तिकाओं 
की प्रदक्तिणा सूय कर रहा है | ऋणानुओ्रोमेंसे अनेक टूट टूट कर 
परमाण मण्डल ता दर भी भागते जाते हैं। और दूसरे परमा- 
णुओंसे मिल कर भी अपन तंत्र वगका परित्याग नहीं करत। 
य ऋणानु हो जा छिटकते हुए चलते हैं घारारूपस सूर्यसे, अग्नि 
से या विद्यतसे आते हैं | यहां तक संसारक वज्ञानिकोंका सिद्धान्त 
है| यह सब रामद।सजो गोंड़ 'श. 3. कल्याण के शक्ति अंकर्म हे 


परमाएशा का सयाग 


(१) परमाणुओंका संयाग सरल रूख्यामें ही हाता है. जो 
आंठसे अधिक कभी नहीं बढूती। 


( ७०२० ) 


(०) मूल तत्वोके विभिन्न परमाणुओकी संयोग शक्ति निश्चित 
रहती है, इसी संयोग शक्तिके अनुसार व परस्पर अपना संबंध 
स्थापित करत हैं | इस शक्तिकी मापका हिसाब वेज्ञानिकोंने इस 
प्रकार निकाला है । 

हाईड्राजन, आक्सीजन, आक्सिजञन के एक ओर हाइड्रोजन 
के दा परमाण मिल कर जल बनता है | 

क्लोरीन के एक परमाणु ओर सोडियम के एक परमाणु से 
नमक बनता हे । प्रकृतिमं इन प<माणुओंका अस्तित्व एकार्की 
रूपसे नहीं रहता | कारण कि अकेलेसें उनकी संयोजन शक्ति 
परितृप्त नहीं रहती हां ! रासायिनिक क्रियाओंमें वे अवश्य भाग 
लत है. परन्तु उसके पश्चान्‌ ही संयाग द्वारा वे अपनी संयोजन 
शक्तिका तृप्त करके स्थिर रूपमे आ जात हैं। किसी मूलतत्व के 
परमाणुओंको जब तक किसी अधिक आकर्षक तत्वके परमः- 
णुओके साथ श्रनुकूल दशाओम मिलनेक, अवसर नहीं दिया 
जाता है तब तक वे आपसमें ही अनक प्रकारस सहजीवबन ब्य- 
तीत करते हैं। जिन समूहोमें किसी तत्वके परमाणु इसप्रकार 
साथ साथ रहते हैं उन्हीको उस तसवके अण कहते हैं। यह सम 
संयोग भी संयाजन शक्तिके अनुसार ही हाता है । 

6 में ल्‍ः 

सूय में गरमी 
(सोर परिवार ल० गोरखप्रसाद 79). $2 (छक्षा)) ४.४ २.5. 
एरिट्वव० 3॥9॥. ए7एश्ञञाए) 


आधुनिक विज्ञानने पता लगाया है कि शक्ति न ता उत्पन्न की 
जा सकती है और न इसका नाश ही किया जा सकता है । जब 
मिट्टी के तेल वाले एंजन से शक्ति पेदा को जाती है, तब शक्ति 
उत्पन्न नही होती केबल बह शक्ति जा मिट्टी के नेल में जड़ रूप से 


( ७०१ ) 


छिपी रहती हे एंजन से गति रूपमें प्रकट होती है | जितनी शक्ति 
इस विश्वमें हैं उतनी ही रहती है न घटतीहै नबढ़ती है । अब प्रश्न 
डठता है कि सूयमें इतनी शक्ति कहांसे श्राती है. कि करोड़ों बर्षों 
लगातार अआश्चयंजनक गर्मी ओर प्रकाश एक अधिक मात्रामें भेज 
रहा है | यह तो प्रत्यक्ष है कि इसे शक्ति कहीं से बराबर मिला 
करती हे क्‍योंकि यदि यह अपनी आदि शक्ति को ही व्यय किया 
करता तो २-३ हजार बष से अधिक न चमक सकता | यह बात 
भौतिक विज्ञान के बाले ठण्डा होने वाले नियम से तुरंत सिद्ध 
की जासकती है । एक वेज्ञानिक ने इस सिद्धान्तका प्रचार करना 
चाहा था कि सूर्य उल्कराओं के बराबर गिरने से गरम रहता है । 
इस सिद्धान्तको कोई भी नहीं मान सकता । क्योंकि ऐसी अवस्था 
में उल्काओं की मूसलाधार वषा होनी चाहिये परन्तु गणना करने 
से पता चला है कि यदि उल्काएं इतनी अधिक द्वोती तो एथिवी पर 
भी वर्तमानकी अपेक्षा करोड़ों गु्णी अधिक उल्काएं गिरतीं। जर्मन 
के प्रसिद्ध वज्ञानिक “हेल्म होल्टस ने सन्‌ १८४४ में बताया कि 
सूर्य अपने ही आकर्षण के कारण दवा जारहा है । दवनेसे गरमी 
उत्पन्न होती है । सूर्य की नोल ओर नाप पर ध्यान रखते हुये इस 
बातकों देखकर कि इससे कितनी गरमी आतो है अनुमान किया 
' गया है कि यदि इसका व्यास प्रति वर्ष २४७० फुट घट जाय तो यह 

ठण्डा नहीं होने पावेगा | ६४० फुट घटनेका अन्तर इतना कमहेकि 
बड़े से बड़े दुरबीन यन्त्र सेभी सूर्य के व्यस का अन्तर १० 
हजार वर्ष से पहिले नहीं चल सकता | परन्तु तक से जान पड़ता 
है कि यह सिद्धांत भी ठीक नहीं है | क्योंकि हिसाब लगानेसे यह 
सिद्ध होता है कि ऐसी अवस्था में सूर्य ओर प्रथिवी की आयु 
२-३ करोड़ वर्षकी माननो पड़ेगी परन्तु प्रधिवी इससे बहुत पुरानी 
है यह सिद्ध हो चुका है। श्रतः जान पड़ता है कि सूर्य में गरमी 


( ४२२ ) 


या ता पूर्ण रूप से किसी अन्य रीतिसे आती है या कम से कम 
इसका कुछ अंश किसी अन्य रीति से आता है । 
पृथ्वी 
लावेल का विचार है कि समय पाकर प्रथिवी भी मंगल की 
तरह समुद्र हीन हो जायगी | उधर मंगल धीर धीरे चन्द्रमा की 
तरह निर्जीव हो जावेगा ' प्रथित्री भी इस दशा में पहुंच जावेगी 
परन्तु घबराने की बात नहीं है. इसमें प्रायःअसंख्य बर्ष लगेंगे । 


प्र« ५६० 
आधुनिक सिद्धान्त, 
इसके अतरिक्त वेज्ञानिकोंने पता लगाया हैकि जिन २ मोलिक 
पदार्थों को रसायन वेत्ता विल्कुल्न भिन्न समभते थे वे एक दूसरे में 
बदले जासकते हैं | इस प्रकार हाईडाजनका जब अन्य पदार्थों में 
रूपान्तर होजाता है. तब बहुत सी गरमी निकलती हे, होसकता है 
कि सूय में भी इसी प्रकार की गरमी उत्पन्न होती हो । 


आइ्न्स्टयश्न 

सब से आश्रय जनक “आइक्टाइन” का प्रसिद्ध सापेक्षवाद्‌ 
हे । सापेक्षवाद बतलाता है कि पदार्थ और शक्ति असल में एक 
ही है। एक सेर गरमी की बात करना बसा ही न्याय संगत है 
जैसे एक लोहे की बात करना । परन्तु एक सेर गरमी सवा अरब 
मन पत्थर पिधला देगा। यदि सूर्य की गरमी इस सिद्धान्त के 
अनुसार पदार्थों के कय ओर इसके स्थान में शक्तिके प्रकट होने 
से आवे तो भी पिछले दस खरब वर्षो में सूयं का केवल सेर पीछे 
आधी रत्ती भर भी नाश हुआ होगा | इसलिये शायद यह्‌ हजारो 
अरब वर्षोसे चमकता आरहा हे ओर हजारों शंख वर्ष तक चम- 
कता रहेगा | सौर परिवार प्र० २५२ 


( छश्३ ) 


पृथ्वी की आय 


यूरेनियन युक्त पत्थरों की आयु लगभग १३० करोड़ वर्ष 
निकलती है | प्रथ्वी अवश्य इन पत्थरोंसे अधिक पुरानी होगी। 
सौर परिवार २५० 


हेकल का द्रव्यवाद 

हैकल ने अपने बाद के प्रकाश में कुद्ठेक सिद्धान्त स्थिर किये 
है । वे ये हैं... 

(१ ) यह जगत नित्य और असीम है (२) जगत का द्रठुय 
( वहाँ हेकल का एक द्रव्य ) अपने दो गुणों-प्रकरति और गति 
शक्ति--के साथ नित्य है ओर अनादि काल से गति में हे | (३ ) 
यह गति अखण्डश:ः क्रम के साथ असीम कालसे काम कर रही 
है। सामयिक परिवर्तन ( जीवन. कण, विकास हास ) उनके द्वारा 
हुआ करते हैं । (४७) समस्त प्राणी-अप्राणी जो बिश्व में 
फेले हुए हैं. सभो एक द्रव्यवादसे शासित और उसीके अधीन है | 
(५) हमारा सूर्य असंख्य नष्ट होने वाले पिण्डोमेंसे एक है ओर 
हमारी प्रथ्वी भी ऐसे ही छटे-छोटे पिण्डों ( नष्ट होने वालों ) 
में से हैं, जो सू्यके चारों आर श्रमण करते हैं | (६) हमारी प्रथ्वी 
चिरकाल तक ठंडों होती रही थी तब उस पर जलका प्रादुभाव 
हुआ । (७) एक प्रकारके मूल जीवसे क्रमशः असंख्य योनियोंमें 
उत्पन्न होनेमें करोड़ों वर्ष लगे हैं। (८) इस जीवोत्पत्त परम्परा 
के पिछले खेबे में जितने जीव उत्पन्न हुए रीढ़ वाले आणी 
गुणोस्कृ्ष द्वारा सबसे बढ़ गए । (६) इन रीढ्वाले प्राणियोंकीसब 
से प्रधान शाखा दूध पिलाने बाले जीव थलचरों और सरीखूपोंसे 
पेदा हुए । (१०) इन दूध पिलाने वाले जोबों में सबसे उन्नल और 
पूर्णता-प्राप्त पुरुष (0706 ०0 ऐप्रंण४९५ ) जो लगधनम- 


( उम्घछे ) 


३० लाख बषके हुए होंगे, कुछ जरायुज जंतुओंसे उत्पन्न हुए। 
(९१) इनकी पुरुष शाखाका सबसे नया और पूर्ण कला मनुष्य 
है जो कई लाख वर्ष हृए कुछ वन मानुषोंसे निकला था । हैकलने 
इन नियमोंका वर्णन करते हुए रेमोंडको जगत्संबन्धी सात » प्रश्नों 
मेंसे तीनका हल अपने एक द्रव्यवादसे बतलाया है । वे सात प्रश्न 
ये थे--(१) द्रब्य और शक्तिका वास्तविक तत्व (२) गतिका मूल 
कारण (३) जीवनका मूल कारण (४) संष्टिका इस कौशलके साथ 
क्रम विधान (५) संवेदना और चेतनाका मूल कारण । (६) विचार 
ओर इससे संबद्ध बाणीकी शक्ति (७) इच्छा का स्वातन्त्रय | एक 
द्रव्यवादके उपयु क्त ७ प्रश्नोंमेंसे ६ का हल उसमे (हेक्कने) अपने 
एक द्रव्यसे बतलाते हुए इेश्वर और जीव की स्वतन्त्र सत्ताको 
इनकार किया है झोर चेतनाकी उत्पत्ति जड़ प्रकृति से संभव 
समझी है । 


सारांश--उपरोक्त प्रमाणोंसे यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि 
परमाणुओं में स्वाभाविक गति है, अतः वे प्रति समय क्रिया शील 
रहते हैं । ऐसा होनेपर जगतके प्रलयका प्रश्न नहीं होता । क्योंकि 
प्रलयवादी प्रलय अवस्था में परमागणुकों निष्किय मानते हैं । इसी 
लिये तो परमाणुओंमें आशय क्रिया देनेके लिये ईश्बवरको आब- 
श्यकता है । परन्तु जब यह सिद्ध होगया कि परमासुश्रोंमें गति 
किसी अन्य द्वारा नहों आती अपितु गति परमाणुका स्वाभाविक 





> इमिलडयू , वाइस, रेमोड(गआं। [00, 805 ४४77070) 
१८६० ई० वारलिन में एक व्याख्यान दिया था उसी में इन ७ प्रश्नों को 
उठाश था । इनमें से उसने १, २, ५ को हल करनेके अयोग्य ठहराया 
था। शेषमें से ३, ४, « वो समझाया था कि इनका हल होता संभव है 
पर अत्यन्त कठिनताके साथ ७ वे और अंतिम प्रश्रको भी हलके अयोग्य 
ठहराया था | 


( ४२४ ) 


गुण है। ऐसी अवस्था में विज्ञान के भीतर इश्वसर्वाद की गंध 
खोजना भ्रम मात्र है | * 


सृष्टिकी आयु 


संसारके सबसे बड़े वेज्ञानिक “आइन्स्टाइन” ने यह सिद्ध 
कर दिया है कि यह सूर्य असंख्य वर्षेसि इसी रूपमें चला आ 
रहा है | तथा आगे भी असंख्य वर्षो तक इसी रूपमें वर्तमान 
रहेगा । हेकल जैसे वैज्ञानिक लोगों ने इसीलिय स्पष्ट शब्दोंमें इस 
संसारके नित्य होनेकी घोषणा की । 


पंचभूत कल्पना 


वर्तमान विज्ञानने अपने प्रयोगों द्वारा यह सिद्ध कर दिया है. 
कि वेशेषिक आदिकी पंचभूत कल्पना मिथ्या कल्पना है। वास्तव 
में मूल तत्व एक ही है. शेष सब उसके प्रकार हैं। इस विषयके 
वैज्ञानिक प्रमाण ऊपर दिये हैं। वास्तवमें वेदिक साहित्यमें भी 
पंचभूतोंकी कल्पना नहीं है ।” सृष्टिबाद और इश्वर” नामक 
पुस्तकमें वैज्ञानिक प्रमाण निम्न प्रकारसे दिये हैं-- 

तथा जैनशास्त्रानुसार भी मूल प्रकृति जिसे पुदूगल कहते दे 
एक ही प्रकारकी है. अर्थात्‌ अप्नि. जल, वायु, प्रथिवी आदिके 
प्रथक प्रथक परमारु नहीं है । अपितु ये सब एक ही मूल पदार्थ 
के विकार हैं। वेदिक दर्शनोंका भी पूर्व समयमें एसा ही सिद्धान्त 
था । बेदिक साहित्यमें प्रत्यक्ष ही इन महाभूतोंकी उत्पत्ति एक ही 
पदार्थसे लिखी है। हम इसका वर्णन क्रमशः करते हैं। गीता 
रहस्पर्मे विश्वकी रचना और संहार प्रकरणमें इस बातकों भली 
भांति सिद्ध किया है कि यह “पर्चाकरण” पांच भूतोंकी कल्पना 
प्राचीन शास्त्रोंमें नहों है। अपितु वहां तो त्रिवृत्तकी कल्पना हे 


( ७०६ ) 


अथोत्‌ वहां तीन भूत ही माने गये हैं । (१) अ्रप्मि (तेज) (२) आप 
(पानी) (३) अन्न अथोत्‌ प्रथ्वी । छान्‍्दोग्योपनिषद्से इसका स्पष्ट 
वरोन है । छान्‍्दो० (६२६) । इसी प्रकार वेदान्तसूत्र में भी पांच 
महाभृत नहीं माने अपितु यही माने हैं। गीता रहस्य प्र० ९१८६ । 


४ भगत 


भारत ब्ष में एक चार्जक मत था जो नास्तिक मत के नामसे 
प्रसिद्ध था। उसके आचाय चाबाक थे। वे दुर्योधन के सखा थे। 
उन्होंने चार ही भूतों को माना है, आकाश को नहीं माना। इसी 
प्रकार भ्रीक लोग भी चार ही भूत मानते है । 


एक तत्व 


बास्तवमें यदि देखा जाय तो बेंदिक साहित्यमें एक तत्व मान्य 
है | तेतिरियोपनिषद्‌ में स्पष्ट लिखा हे कि, आत्मनः, आकाशः, 
सम्भूना आाकशादबायु । और वायु से अग्नि ओर अग्नि 
से जल तथा जल से प्रथित्री उत्पन्न हुई हे। (२।१५)तथा च 
ऋग्वेद में हम देखते हैं कि इसके विषय में भिन्न २ मत दिये हें. । 
यथा-ेवानां पूर्व युगेडसतः सदजायत | ऋ० १०। १२ ७ । 

अथोत्‌--देवताओं से भी पू् असत से सत उत्पन्न हुआ। 
यहां असनका अर्थ शअव्यक्त किया जाता है। तथा च--एक॑ सन्त 
बहुघा कल्पय्न्ति | ऋ० १। ११४ । ५ । 

अथात्‌-एक मूल कारणको अनेक नामोंसे कल्पित किया गया 
है । तथा च लिखा है कि पहले “आप” ( पानी ) था। उससे 
यह सृष्टि उत्पन्न हुईं। इसी प्रकार कहीं आक'शको ही मूल तत्व 
लिखा है छान्‍दो- (१।६) तथा च इन सब का खण्डन 
नासदीय युक्तमें कर दिया है । यह सब सू० ऋ० १०।१०८ । में दे 


( $*<७ ) 


इस प्रकार वेदिक साहित्य मूलभूत एक हां! तत्व को मानता है 
उसके पश्चात्‌ तीन तत्वों की कल्पना हुई । और फिर चार भूत 
माने जाने ल्गे । पुनः पांच तत्व का सिद्धान्त प्रचलित हो गया । 

परन्तु आज भौतिक विज्ञानने यह सिद्ध कर दिया है कि पांच 
प्रकार के प्रथक्‌ प्रथक्‌ परमारु नहीं हैं। अपितु मूल परमाणु एक 
ही प्रकार के हैं। और अग्नि आदि सब एक ही वस्तु के विकार हैं 
वास्तव में सांख्य शास्त्र का भी यहां सिद्धान्त था, वह इन पाच 
महाभूतों को मूल तत्व नहीं मानता था अपितु इनको उत्पन्न हुआ 
मानता था| थ सब एक ही के विकार हैं. ऐसा उनका स्पष्ट मत था। 
हां प्रकृति को कपिलदेब अवश्य त्रिगुणात्मक मानते थे। परन्तु वे 
गुण भी मूल मे नहीं थे, उसकी विक्ृति अवस्थामें थे क्‍योंकि मूल 
प्रकृति तो अव्यक्त है । 

अव्यत्तथाहुः प्रकृति परां प्रकृति वादिनः, तस्मात्महत्‌- 
समुत्पन्न॑ द्वितीयः राजसतमम्‌। अहंकारस्तुमहतस्तृतीयभिति 
नः श्रुतम्‌, पंचभूतान्यहंकारादाहुः सांख्यातद््शिनः *॥ 

शान्तिप्व झ० ३०३ 

अथात्‌--सांख्यशास्त्रकार परा प्रकृति को श्रव्यक्त कहते हैं | 
तथा उस परा प्रकृति से महत्‌ उत्पन्न हुआ, ओर महान से अहं- 
: कार पेदा हुआ तथा उससे पांच सूह्रम भूत उत्पन्न हुये। यहां 
स्पष्ट ही एक मूल तत्व माना है। जिसका नाम यहां परा अक्ृति 
अथवा अव्यक्त है। उसके पश्चात्‌ उससे महत्‌ ओर महत्‌ से 
अहंकार और उससे पांच सूक्र्मभूल की उत्पत्ति बतलाई, अतः 
स्पष्ट है कि सांख्य में पांचभूत मूल तत्व नहीं है, अपितु अव्यक्त 
( पुदूगल ) का विकार हे । जैन सिद्धान्त भी इनको जिकार ही 
मानता है । इस विषय पर “विश्व विवेचन' नामक ग्न्थमें विशेष 
प्रकाश डालेंगे | यहां ते संक्षप से इतना लिखना था कि प्राचीन 


(५ ४<७ग्ट ) 


भारतीय दर्शनकारों ने अलग २ पांच भूतों की कल्पना नहीं की 
थी। अपितु उनके मत में आत्मा और जड़, ये दो ही कारण इस 
सृष्टि के थे । जड़ के परमाणु बे प्रथक २ जाति के नहीं मानते थे, 
अपितु मूल परमाणु एक ही प्रकार के माने जाते थे उन्हीं के 
संयोग से अग्नि, वायु. जल. प्रथिबी आदि बनते थे। मूल 
पांच भूतों की कल्पना अवेदिक एवं नवीन और वत्तमान विज्ञान 
के विरुद्ध है । इस विषय में जैन सिद्धान्त ही सर्व श्रेष्ठ है। जब 
इन ईश्वर भक्तों ने जगत्‌ रचने की कल्पना की तो एक भूठ को 
सिद्ध करने के लिये सेकड़ों अन्य भूठी .कल्पनाएं भी इन्हें 
निर्माण करनी पड़ी । उनमेंसे एक युगोंकी कल्पना है जिसकी पाल 
हम पहले खोल चुकेहे | दूसरी गप्प इनकी तिव्बतपर सृष्टि उत्पन्न 
करनेकी है । आज विज्ञानने यह सिद्धकर दियाहेकि यह हिमालय 
आदि जो कि सबसे ऊँचे पर्वत हैं. ये सबसे बादमें बने हैं । इनके 
स्थानमें समुद्र लहरारहा था। तथा आज जहां समुद्र हैं वहां किसी 
समय नगर बस रहेथे । इसी प्रकार संसारमें परिवर्तन होता रहता 
है. परन्तु मूलतः इन प्रथिवी आदि का कभी नाश नहीं होता । 


रेडियम 


“यह प्रथ्वी कितनी पुरानी है यह सिद्ध फरने वाले बेज्ञानिकों 
ने रडियम नामक पदार्थ की खोज की है। रेडियम युरेनियम 
नामक पद।/थंसे निकलता है अथात्‌ युरेनियम रेडियम रूपसे परि- 
बतित होता है। एक चांवल भर रेडियम तीस लाख चांवल भर 
थुरेनियमसे प्राप्त होता है। युरेनियम के एक परमाणुको रेंडियम 
रूपमें परिणत होनेमें सात श्ररच पचास कड़ोर बष लगते हैं ऐसा 
वज्ञानिकोंक। मत है । इस रडियमसे नासूर आदि रोगोंका नाश 
होता है । जो रोग बिजलीसे भी नष्ट नहीं हाते वे रडियमकी शक्ति 
से नष्ट दोजाते हैं । यह्‌ रेडियम नामक धातु दुनियामें बहुत अल्प 


( उर्दू ) 


प्रमाणमें प्राप्त हुई है । एक तोला भर रडियम की कीमत तईस 
लाख रुपया है । जब कि रेडियमके एक परमाणुके बननेके लिये 
तीस लाख गुने युरनियमकी आवश्यकता होती है ओर उसे भी 
रेडियम रूपमें परिणत हानेके लिय सात अरब पचास कड़ोर 
व चाहिये तब एक रत्ती भर या तोले भर रडियम तय्यार होने 
में कितना युरेनियम चाहिय ओर उसे रडियम रूप बननेमें कितने 
वष लगने चाहिय । गंगाविज्ञान अक प्रवाह ४ तरंग 
लेखक--श्री अनन्त गापन्न मिगरन 
आइन्स्टाइन का सापेत्ञवाद 

पृथ्वीकी प्राचीनत के विषयमें सबसे श्रधिक शअःश्वर्य जनक 
बात आइन्स्टाइन के सापेक्षबादमें मिलती है। आइन्स्टाइन इनके 
सिद्धान्तने अथात्‌ सापेक्षबादने वज्ञानिक संसारमें खलबली मचा 
दी है । ३० सन्‌ १६१६ में प्रायः सभी समाचार पत्रोंमें सापेक्षताद 
को प्रमाशिकताके लेख छप,य जा रह थे सापेक्षबाद कहता है. कि 
“पदार्थ और शक्ति वस्तुतः एक ही हैं। एक सेर गरमीकी बात 
करना एक सेर लोहेकी बात के बराबर है| एक सेर गरमीकी 
शक्ति सवा अरब मन पत्थरको पिघलानेमें समथ हे । 

कदाचित सूर्यकी गरमी इस सिद्धान्तके अनुसार पदार्थका 
क्षय करने ओर उसके स्थानमें शक्ति प्रकट करने म॑ कम होती हो 
तो दस खब वषमें एक सेर पीछे केवल आधी रत्ती भले ही एक 
कम हुई हो सेरमें आध'ः रता कुछ महत्व नहीं रखती अतः सिद्ध 
हुआ कि वह सूर्य हजारों अरब व्पसि चमकता आरहा है ओर 
हजारों शंख वर्ष प्यन्त चमकता रहेगा। (सो प अ: ४ सारांश) 


जेन दृष्टि से समन्वय 
बेज्ञानिकों न सूर्य ओर प्र॒थ्वो के अस्तित्व का जा अनुमान 
न त्त ५ ह4 हः 
रडयस तथ। पदार्थ और उसकी शक्ति को एकता के आधार पर 


( ७३० ) 


बांधा है वह निश्चित रूप से नहीं हे किन्तु अन्दाजा है। उसमें 
रेडियम की बनावट से आज तक का काल निश्चित है किन्तु आगे 
पांछे का काल अ्रज्ञात है ।अ्रईन्स्ट/रन का सापेक्ष बाद तो जैनों के 
नयवाद या स्पराद्माद से बहुत मिलता हुआ हे। जैन द्रव्य गुण 
तथा पयोय को भिन्न भिन्न मानते हैं | एक अपेक्षा से भिन्न है तो 
दूसरी अपक्षा से अभिन्न हे। आइन्स्टाइन का पदार्थ जैनों का 
द्रव्य है आर शक्ति पर्याय है। आइन्स्टाइन के अन्दाज में अनि- 
श्विन शर्त्त है कि यदि ऐसा हो तो ऐसा होगा किन्तु जैनों के सि- 
द्वान्त में शत्ते नहीं है । उसमें निश्चित बात है कि पयोगों का चाहे 
कितना ही परिवर्तन हो किन्तु द्रव्य न तो परिवर्तित होता है. आर 
न घटता ही है। द्रव्यांश भ्र ब-स्थिर है । आइन्स्टाइनके कथना- 
नुसार हजारों वर्षों मे गरमी खतम हो जायगी। पदार्थ और 
शक्ति को एकान्त अभिन्न मानने पर यह हिसाव लागू द्वोता है 
किन्तु अनेकान्त भाद।भेद पक्त में लागू नहीं पड़ सकता । शक्ति 
चाहे कम ज्याद। होती हो किन्तु पदाथ द्रव्य का नाश तो अनन्त 
काल में भी नहीं हो सकता | वस्तुतः गर्मी या शक्ति का जितना 
प्रमाणमें ठयय या नाश हगा उतनी ही आमदनी भी हो जायगी । 
क्योंकि लोक में गर्मा शक्ति के द्रव्य अनन्तानन्त हैं. | द्रव्य उत्पाद 
व्यय और ध्रोज्य स््ररूप हे । इस लिये जर्मन विद्वान हेलम होल्टस 
को जा' शक्ति नई उत्पन्न नहीं होती ओर पुरानी नष्ट नहीं होती है, 
मान्यता है बह ठीक है ओर बह जैनों को अक्षरशः लागू पड़ती 
है। कि बहुना ? ह 
शक्ति का खजाना सूये 


इंश्वर वादी कूदूते हैं कि ईश्वर जगत्‌ उत्पन्न करता है ओर 
जीवों का पालन करता है, संहार भो इश्वर ही करता है अथात्‌ 
ईश्वर सर्व शक्तिमान है । 


( ७३९ ) 


वेक्ञानिक कहते हैं कि इस प्रथ्वी के सब जीवों को जीबनी 
शक्ति देने बाला सूर्य ही हे। यह बात निबिवाद सिद्ध है कि 
सूर्य की रश्मियों से ही रासायनिक परिवर्तन हाता है जिसके 
जरिय से छोटे छोटे ठण से लेकर बढ़े बड़े वृक्ष पर्यनत सब बन- 
स्पते हरी भरी रहती है | हरिण. शशक्र आदि पशुओं का जीवन 
भी इन्ही उद्‌भिज्ज पदथों पर अवलम्त्रित है । 

इसी सूर्य के प्रकाश से बाष्प बनता है. और वर्षो होती है। 
यों से कई उद्‌ भिज्ज पदार्थों और चलते फिरते प्राणियोंकी उत्पत्ति 
होती है. यह बात किसोसे छिपी नहीं हे | दक्षिण धव और उत्तर 
ध्रव की तरफयात्रा करने वाले कहते है कि दोन। भरबों पर प्राण 
बनस्पति या वृक्षका नामानिशान नहीं हे । यह स्थान जीवन शुर 
है | इसका कारण यह है कि वह सूर्य का प्रक्राश बहुत कम है। 
सूर्य की शक्ति के अभाव से वह प्रदेश प्राणी और वनस्पति से 
शून्य है। यहां इश्वरत्रादियों से पूठना चाहिये कि ईश्वर तो सब 
व्यापक है--ध्र व प्रदेश पर भो उसकी शक्ति रही हुई है बसी 
अवस्था में वहा ब॒त्षादि की सृष्टि क्यों नहीं होती ? इसका उत्तर 
उनके पास नहीं हे जब कि वेज्ञानिकों ने इसक। खुलासा ऊपर 
कर दिया है । 


सूयताप ओर विद्य त्‌ धारा 
अलग अलग दो घातु के सलीये सूर्यके ताप में इस प्रकार 
रक्‍्खे जायें कि उनमे से एक जोडा गर्म हो ओर दूसरा ठण्डा रहे 
तो उस कक्षा में विद्यतधारा होने लगती है। इस घातु के योग का 
'ताप विद्यतयुग्म' [४९7770-(:0ए7]6 कहा जाता है । 
एक विशेष प्रकार का कांच जिसे एकीकरण॒ताल ( [.९0& 
(0070८॥भांह्ठ) कहते हैं. डसे सूर्यकी कक्षामें रखने से ताप इतना 


( ७१२ ) 


बढ़ जाता है कि उससे कागज कपड़ा आदि वस्तु जल सकती हैं। 
इसी सिद्ध।न्त के आधार पर इंजन के वोयलर का पानी गर्म हो 
कर वाष्प रूप बनता है । 
अभी वलिन के वैज्ञानिक डाक्टर ब्रनोलेंगे ने अपनी प्रयोग 
शाला में एक एसे यन्त्र की रचना की है जिससे सूर्य ताप निरंतर 
विद्य तशक्ति में परिणत होता रहता है । इस यन्त्र की अंगभूत 
प्लट्स यदि हजारों की तादाद में तय्यार कराकर उपभोग में कराई 
जायेगी तो उससे मील आदि कारखानों का कार्य भी चलाया जा 
सकेगा । यद्यपि जल प्रपात से भी विद्युत प्रवाह उत्पन्न होता है 
किन्तु इपकी अपेक्षा सूर्य ताप से उत्पन्न होने वाले विद्य त-प्रवाह 
की यह विशेषता हे कि वह हर स्थान पर उत्पन्न हो सकता है। 
सूर्य प्रकाश हर स्थान पर [सल सकता है। विशेष करके भूमध्य 
रेखा के पास उष्णाकटि बन्ध वाले देशों में विद्युन्‌ शक्ति बहुत 
सस्ती पेदा की जा सक्रती है । यदि सूथ से शक्ति ग्रहण करने का 
प्रयोग बहुतायत से किया गया तो कायल तल, लकड़ी आदि की 
आवश्यकता बहुत कम रह जायगी । डोक्टर लेंग की प्लेट का 
उपयोग अन्य भी कइ प्रकारों से हाता है । जंस जहाज या बायु- 
यान में इस यन्त्र के द्वारा भयकी सूचना प्राप्त को जा सकता 
है। फटोग्राफर की प्लेट पर लाल रंग की किरणों एकत्रित की 
जा सकती हैं । कस | 
गंगाविज्ञानाझु प्रवाह ४ त्तरंग । 
लेखक:-श्री युन रामगोपाल सक्सेना 


सूर्य को गर्मी 


सूर्य की गर्मी वृक्त, पशु. पक्षी मनुष्य आदि सब को जीवन 
प्रदान करती है। सूर्य की गर्मी से ही जमीन में पत्थर के 
कोयले बनते है। जिनसे एंजिन के जरिये मील आंदि चलते हैं। 


( ७३३ ) 


न्यूटन ने शोध की है कि सूर्य और प्रथ्रिवीमें आकर्षण शक्ति 
है । सूय प्रथिवी को अपनी ओर खींचता है और प्रथिवी सूर्य को 
अपनी ओर | किन्तु सूयं का बजन प्रथिवी से तीन लाख तीस 
हजार गुना अ्रंधक हे. उसमें आकर्षण शक्ति है जिससे वह खींची 
जाती हुई सूर्ं में नहीं मिलती किन्तु समान आ|न्तरे पर सूर्य के 
आस पास घूमती है | प्रथिवी को अकृषंण शक्ति की अपेक्षा सूर्य 
की आकषण राक्ति अट्टाइंस गुनी अधिक है अथोत्‌ जिस बस्तु 
का बजन प्रथिवी पर एक सेर हे उसी वस्तु का वजन सूर्य पर कर 
ने पर अट्टाईस सेर होगा । जिस मनुष्य का प्रथिवी पर डेढ़ या 
दो मन वजन होगा सूर्य पर उसी का बजन ४० मन या ५६ मन 
होगा | मनुष्य अपने वजन से ही दब कर चूर चूर हो जायगा | 


0 श्् 

वातावरण और शरदी गर्मी 
सूय की गरमी सदा समान रहती है ता भा सींयाले में ठण्ड 
ओर उन्हाले मे गर्मी। किसी देश में शरदी अधिक ओर किसी 
में गर्मी अधिम मालूम पढ़ती है। इसका क/रण वायु मण्डल- 
है। प्रथिवी फे चारों ओर २०० मील तक वायु मण्डल-ब।तावरण 
है | इसमें किसी समय पानी बाष्प भाप अधिक होतो है तो सूर्य 
की गरमी प्र्थिवी पर कम आती है ओर हिसी वक्त वाष्य बषोके 
रूप में नीचे गिर जाती हैं. तब शुष्क वातवरण से गर्मी अधिक 
बढ़ती है । किसी वक्त वातावरण से वर्फ गिरता है तब शरदी 

अधिक हो जाती है । 

उष्यु कालमें किसी देशमें तापमान ११० से ११५ य। १२०तक 
पहुंच जाता है तब बढुतसे पशु पक्षों मर जाते हैं। यदि त,पमान 
इससे भी अधिक बढ़ जाय तो मनुष्य भी मर जाते हैं. शरदी 
में शिमल। जैसे प्रदेशों में ताप मान घटता ४५-५० डिग्री तक रह 
ज्ञाना है तव बहुत शरदी बढ़ जातो हे। यदि ताप मान इससे भो 


( छउहेड्ट ) 


नीचे जाय तो मनुष्य. पशु. पक्षी आदि मर जाते हैं । ठण्डे देशमें 

प्रे हुये मनुष्य अधिक गर्मी सहन न कर सकने से गर्म देश में 
नहीं रह सकते अथवा रहते हैं तो मर भी जाते है. | इसी प्रकार 
गर्म देश में जन्मे हुये ठण्डे देश में अधिक शरदी सहन नहीं कर 
सकते । बीमार हो जाते और मर भी जाते हैं। यही बात पशु 
पत्तियों के लिये भी है| कहिय मनुष्य आदि प्राशियों को जिलाने 
या मारने की शक्ति ईश्वर में है या ब ताबरण और सूथमें । इख्वर 
शरीर रहित और बजन रहित होने से उममें गर्मी भी नहीं है 
ओर आकर्षण शक्ति भी नहीं हे । यदि यह कहो कि सूर्य 
ओर वातावरण को ईश्वर ने हो बनाया है तो यह ठीक नहीं हे. 
क्‍यों कि जा शक्ति गर्मी ओर आकरषण स्वयं ईश्वर में नहीं है तो 
दूसरों को कैसे दे सकता है । यदि ईश्वरमें भी गर्मी ओर अ/कषण 
माने जांय तो वह सव व्यापक होनेसे सबंत्र गर्मी या शरदी समान 
रूप से होनी चाहिय | मगर ऐसा नहीं है । यन्त्रादि के हारा जा 
ताप क्रम का माप किया जाता है. उसका अन्वय व्यतिःक नहीं 
होता अतः इईश्वरमें उसकी कारणता किसी प्रकार सिद्ध नहीं होती । 
कारणता की यथार्थ खोज वेज्ञानिकोंने प्रत्यक्ष सिद्ध कर के दिखा 
दिया है | ईश्वर बादियों ने विचार शून्य कल्पना पर अन्ध श्रद्धा 
रख करके बाद विवादमें निर्थक समय व्यतीत किया है । अस्तु। 
'गने न शोचामि' (सौं० प० अ> ४ सारांश ) 


जल और वाय की शक्ति 


वायुसे कई स्थानों पर पत्रन चक्को चलती है। कूएका पानी 
ऊपर चढहाया जाता है | वाहन पर ज्वधा बांध कर हवाके जरिये 
इष्ट दिशाकी तरफ समुद्र में जहाज चलाया जा सकता है । जल 
प्रपातसे भी पवन चक्की चलती हैं। अमेरिका के सुप्रसिद्ध जल 
प्रपात से बिजली की बड़ी बड़ी मशीने चलाई जाती हैं | नायगरा 


( ७४४५ ) 


के जल प्रपातमे भ्रनुमानतः अस्सी लाख श्रश्व बलकी शक्ति है । 
प्रति घंटा बीस मील की चालसे चलने बाली सौ बर्ग फुटकी हवा 
में (६० अश्व बलकी शक्ति रही हुई है। पांच दस अश्वबल के 
तेल इंजिन खरीदने या चलानेमें कितना खर्च होता है यह सब 
कोई जानते है | जब कि ऊपर बताई हुई ५६० अश्व्रल वाली 
हवा ओर पानीमें शक्ति कहाँ से आती है ? हवा कौन चलाता 
है ? पानीको पहाड़ों पर कौन चढ़ाता है | उत्तर--सूर्य ! सूर्य ही . 
प्रथिवीका गर्मी देता । गर्म प्रथिवी पर हवा गम होती है | गर्मी से 
हवा पतली होकर ऊपर चढ़ती है ओर ऊपरकी नीचे आती है। 
इस प्रकार हलचल होने से हवा इधर उधर दोड़ती है और 
मुसाफिरी करती रहती है। सूथ ही समुद्रके पानी को गर्म करके 
वाष्प रूप बनाता है। जब वाष्प, ऊपर वायु-मण्डल/में जाकर 
अमुक समयमें बरसता है तब पहाड़ों पर पानी चढ़ता है और 
पहाड़से उत्तर कर बड़े प्रपातमें गिरता है और नदी नालों के रूपमे 
बहता हुआ समुद्रमें रत, मिट्टी, कंकड़. पत्थर ले जाकर उसमें 
पहाड़ोंकी रचना करता है। जहां ३० से ३५ इंच पानी पड़ता है 
वहां प्रतिवर्ग मील पर पांच कड़ोर मन से अधिक पानी सूर्य 
वरसाता है | जिस हवाके बिना प्रार्णा श्वासोच्छवास नहीं ले 
' सकते और जिस जलका पान किय्‌ बिना काई भी प्राणी जीवन 
धारण नहीं कर सकता उस हवा ओर पानीको उत्पन्न करने वाला 
सूर्य है। सूर्य ही में ये सब शक्तियां हैं न कि ईश्वरमें । 
( सौ० प० आझ० ४ सारांश ) 
च् तो में वध श क्ति 
कोयलों में जलने को श 

खान के पत्थर से जैसे जो कोयले निकलते हैं दर असल बे 
पत्थर या मिट्टी नहीं हैं. किन्तु लकड़ी हैं| बहुत बष पहले शरक्ष या 
ब॒नस्पति मिट्टी के न।चे दब कर बहुत कालके दबाव से पत्थर जैसे 


( ७३२६ ) 
घनी भूत बन गये बृक्षावस्था में जलने की शक्ति उनको सू्थ से 
प्राप्त हुई थी | सूयंकी रोशनी ओर गर्मी में ,बृक्त कारवोन द्विओषिद 
से कारवान हवा ग्रहण करते हैं | कारवोन हिझोषिद ( (४४009 
5059८) और कारवोनका अल्लनग करनेस शर्क्तका आवश्यकता 
है। वह शक्ति सय के ताप से आती है । वज्ञानिकों ने सिद्ध किया 
है | घृक्त सयय के ताप से जितनी शक्ति खींचते हैं उतनी ही शक्ति 
(न रत्तो कम न रक्ती अधिक) जलने में लगाते हैं | घासलेट तेल 
ओर पेटरोल में भी यह नियम लागू पड़त। है| इस पर से ज्ञात 
हो जायगा कि कोयलों में जो शक्ति अभी हम देखते है बह शक्ति 
खान से निकलने के वाद प्राप्त नहीं हुए है किन्तु लाखों करोड़ों वर्ष 
पहले जब वे वृत्त के रूप में थे तत्र से उनमें संचित हैं। उन पर 
हज़ारों फीट मिट्टी के स्तर जम जाने पर और पत्थर रूप बन जाने 
पर भी सय की रश्मियों से प्राप्त की हुई शक्ति ज्यों की त्यों कायम 
रख सके । ओर हजारों लाखों या करोड़ों बषे बदू उस शक्ति को 
दूसरे कोयले के अवतार में प्रकट कर सके । 
( सौं० प० अ० £ सरांश ) 


सूर्य से कितनी शक्ति आती है 


गर्मी नापने के यन्त्र से ज्ञाव हुआ हे कि वायु मण्डल को 
ऊपरी सतह पर जब खड़ी सीधी रश्मि गिरती है तब प्रति व्गंगज 
पीछे डेढ़ अस्वबलके बराबर शक्ति आती है | परन्तु वायु मण्डल 
के बीचमें थाड़ी गर्मी रुक जानेके कारण उत्तर भारत वष के ताप 
में करीब दो वर्गगज पर सामान्यतया एक अश्वबल की 
शक्ति आती है । इस हिसाब से सारी प्रथिवी पर लगभग 
२३८००००००८००००० तेईस नील अश्वबल जितनी शक्ति उतरती 
है | यह तो अपनी प्रथ्वी की बात हुईं | सर्य का ताप तो अपनी 
पृथ्वी के बहर भी चारों तरफ अन्य ग्रहों पर भी गिरता है। उन 


( ७३७ ) 


सब्रका हिसाब करें तो ज्ञात होगा कि सूथ की सतह से प्रति बर्ग 
इंच ५४ अश्वबल की शक्ति निकलती है. । सूर्य के प्रत्येक वर्ग से 
सेण्टीमीटर से लगभग ५०००० मोमबत्ती की रोशनी निकला 
करती है| इस हिसाब से एक बर्ष में सूय से इतनी गर्मी निकलती 
है कि जो इग्यारह अंक पर तईस शूम्य लगाने पर जी संख्या होती 
है उतने मन पत्थर के कोयले जला सकता है । 


क्या सूर्य की गर्मी कम होती हे ! 

इस प्रकार सूर्य की गर्मी निकलती रही तो कालान्तर में 
अवश्य घट जायगी | वैज्ञानिक कद्दते हेँंकि नहीं घटेगी । एकसबा 
तीन हजार वर्ष पुराने वृक्षके पीछेके भांगका फोटो लिया गया था 
उसकी छाल पर से वर्षों की गिनती की गई | एक बषमें एक छाल 
नई आती है । बेसी छालें गिनने पर बत्तीस सो वर्ष का उस वृक्ष 
का आयुष्मान माना गया । ब्रक्षकी वृद्धि जितनी आज कल होती 
है; उतनी ही वृद्धि सवा तीन हजार वर्ष पूर्व भी हुई मालूम पड़ती 
है। इस पर से निश्चय होता हे कि सवा तीन हजार बर्षों में 
जब गर्मी पड़ने में कुछ घटती नहीं हुई तो भविष्य में भी नहीं 
होगी । । सी प० आ०« ४ सारांश ) 

वाय मण्डल का प्रभाव 

पहाड़ सूर्य के समीप में हे ओर प्रथ्वी उससे दूर में है अतः 
पहाड़ों पर गर्मो अधिक गिरनी च ड्िये ओर पृथ्वी पर कम पड़नी 
चाहिये। किन्तु होता है ठक इनके विपरीत । प्रुथ्वी पर गर्मी 
अधिक पड़ती है। ओर पहाड़ों पर ठंडक रहती हे. | आबू ओर 
शिमला के पहाड़ों पर बेशाख मास में भी गरमी न मालूम देकर 
शरदी मालूम पड़ती है . इसका क्या कारश है ! उत्तर--बायु 
मण्डल में हवा का हलन चलन । गर्म प्रदेश की इक ठंडी होती 
है और वहां से चल कर ठंडे प्रदेशमें जाती है, कहां रुक जाती हे । 


( एरेंट ) 


श्रथात्‌ गम प्रदेश ठंडा हो जाता है। दूसरी बात यह है कि 
प्रथ्वी दिनमें गर्म होती जाती हे ओर राज्रिमें बह गर्मी वायु मंडलमें 
रही हुईं बाष्प या बादल आदिसे रुक जाती है अ्रथोत्‌ श्राय बढ़ती 
ओर व्यय कम होता है । इस प्रकार गर्मी बढ़ते २ बर्षा होती है 
तब गर्मी के जाने का मां खुला हो जाने से आय की अपेक्षा 
व्यय बढ़ जाता है और वातावरण में शेत्य फेल जाता है। पहाड़ों 
पर गर्मी कमपड़ती है और ठंडक अधिक रहती है । ऊपरकी हवा 
स्न्‍रच्छ ओर हल़की विशेष है अतः गर्मी की आय की श्रपेक्षा 
व्यय बढ़ जाने से ठंड विशेष प्रमाण में रहती है । 
( सोौ० प० आ० ४ सारांश ) 


९ में | हाँ 
सूर्य में गर्मी कहाँ से आती हे ? 
आधुनिक विज्ञालसे सिद्ध हुआ हे ;क शक्ति नई उत्पन्न नहीं 
होती है और न विनष्ट होती है । जब घासलेट टेल के इंजन से 
शक्ति पेदा की जाती है तब वह शक्ति नई पदा नहीं होती किन्तु 
जा शक्ति घासलेट तेल्ष में जड़ रूप से छिपी हुई थी वहीं इंजिन 
की गति के रूप में प्रकट हुईं | जब इंजिन॑से कुछ काम नहीं लिया 
जाता तब वह शक्ति नष्ट नहीं होती, उस वक्त तेल भी खर्च नहीं 
होता । जितना तेल खच होता है उतने ही प्रमाणमें कल पुजोंकी 
रंगड़ और फटफट शब्द करने में शक्ति का व्यय होता है। इतने 
पर भी रगड़ से शक्ति का नाश नहीं होता है किन्तु रगड़ से पुर्जे 
में गर्मी उत्पन्न होती है | गर्मो शक्ति का ही एक रूप है। कितनी 
ही शक्ति हवामें चली जाती है। 
यहाँ प्रंश्न होता है कि सूर्य से प्रतिदिन सारी रोशनी गर्मी या 
शक्ति बहार निकल जाती है। तो दो तीन हजार वर्षो में बह शक्ति 
सारी समाप्त को जननी चाहिये और सूर्य की चमक घट जानी 
चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता है। सूर्य हजारों, लाखों, करोड़ों 


( ७३6६ 


वर्ष पहले जैसा चमकता था बेसा आज भी चमकता है और पूर्व 
जितनो ही शक्ति का व्य भी चालू है। तो उस शक्ति का पूरक 
कौन है ? ईश्वर तो नहों है? सर्य की अपेक्षा कोई अधिक 
शक्तिशाली |हाना चाहिये जिसके जरिये सं को शक्ति प्राप्त 
हो सके । इंश्वर के बिना अन्य कोन हो सकता है ? ई० सन १८५४ 
में जम॑न वज्ञानिक हेल्मदोल्टसने बताया है कि सूय अपने आकर्षण 
से ही दब रहा हैँ | दवावस गर्मा उत्पन्न हाती है । उदाहरण रूपसे 
जब साईकिलमें हवा भरी जाती है । तब पम्प गर्म होजाता है। गर्म 
होने का एक कारण रगड़ भी है | पम्प के अन्दर हवाकों बार २ 
दबानेसे भीगर्मी उत्पन्न होती है इसी प्रकार सर्यमं भी आकर्षण 
शक्ति का केन्द्रकी तरफ दबाब हे । जिससे आक्रषण शक्ति 
गर्मी रूप से प्रकट होती जाती है ओर प्रकाश रोशनी या गर्मों 
ऊपर बताये प्रमाणसे बाहर निकलती जाती है। लाखों करोड़ों वष 
व्यतीत होनेपर भी कमी नहीं होती है और न भविध्यमें होगी। क्यों 
कि जितना व्यय है उतनी ही आमदनी आकर्षण शक्ति के दबाब 
से चालू है । ( सो० प० अ० / सारांश ) 


बोलो मीटर यन्त्र और ताप क्रम 

प्रकाश थोड़े परिणाम में होता हे तो उप्तका रंग लाल 

' होता है जैसे अग्निका। विजली की बत्ता में ज्यों ज्यों प्रकाशका 
परिणाम बढ़ता जायगा त्यों त्यों रंग बदलता जायगा और गर्मी 
अधिक आती जायगी । प्रकाशमें अधिक गर्मी आनेपर श्वेतप्रकाश 
बन जाता है। लाल, नारंगी, पीत, हरित आदि अनेक रंगों के 
सम्मिश्रणसे श्वेत रंग बनता है । प्रक शमें रंगके तारतम्यसे प्रकाश 
का तापक्रम मापा जाताहे । इस प्रकार मपनेके यन्त्रका नाम बोलो 
मीटर रखा गया है। इस का प्रथम शोध-अमेरिका निवार्सी ऐसपी 
लेंडलीने की है । इस यन्त्रसे प्रकाश हो गर्मी रूपमें परिवर्तित किया 


( ७४० ) 


जाता है, प्रकाश में कितने ही रंग हो किन्तु जब वे काली वस्तुपर 
फेंके जाय तो वह काली वस्तु प्रकाश के सब रंगों को खींच लेगी 
ओर उसमें गर्मी पेदा हो जायगी अर्थात्‌ प्रकाश गर्मी के रूप में 
बदल जाता है। बोलो मीटर यन्त्रमें भी काली की हुई प्प्लेटिनस 
घालु का एक बहुत छोटा पतरा लगा हुआ होता है उप्त पर प्रकाश 
गिरने से प्लेट गर्म हो जाती है उससे ताप क्रम की डिग्री का पता 
लग जाता है। इस प्रथ्वी पर अधिक से अधिक गर्मी बिजली में 
है। बिजली का ताप क्रम तीन हजार डिग्री तक पहुंचा है। स्य 
की सतहके पास चोलो मीटर यन्त्र से जांच करने पर छ; हजार 
डिग्री ताप क्रम होता है। सूयके केन्द्रमें तो इससे भी अधिक 
गर्मी होगी । उबलते हुए पनीमें सो डिग्री गर्मी होती है। 
एक हजार डिग्री गर्मासे सोना पिघलता है। ताप ऋमके मापसे 
व्रेज्ञानिकोंने यद भी हिसाब लगाया है कि सूर्यसे कितनी गर्मा 
निकलती हे | इस बोलोर्म/टर यन्त्र से किस देशमें किस ऋतुमें 
कितनी गर्मी या शरदी है इसका निश्चित परिमाण बताया जाता 
है। ऐसे यन्त्रोंकी सहायतासे इश्वर वादियोंकी शाब्दिक कल्पना 
बेज्ञानिकोंके प्रत्यक्ष सिद्ध प्रमःणों के सामने जरा भी नहीं टिक 
सकती इस बातका पाठक स्वयं विचार करेंग। 

( सौ० प० अ० ५ सारांश ) 


परमाणशुवाद, 

प्रपंच परिचयमें प्रो० विश्वेश्वरजी लिखते हैं कि-- 

“पदार्थ” विश्लेषणके नियम से हमारा आशय यह हे कि 
यदि संसारके किसी पदा्थंका विश्लेषण प्रारम्भ किया जाय तो 
ऋमशः उसे लघु, लघुतर भागे में विभक्त करते हुए हम एक 
ऐसी अवस्था पर पहुंचेगे कि जिसके आगे उस पदार्थका विभाग 
कर सकना असम्भव हो जायगा। दृश्यमान पदार्थके इस अंतिम, 


( ७४१ ) 


हक भाग को वेज्ञानिक भाषा में मालीक्यूल (०९८७/८५ 
कहते हैं| इस अवस्था तक पदार्थका अपना स्वरूप स्थिर रहता 
है। परन्तु इसके आगे विश्लेषण-पथमें एक पग भी और बढ़े 
तो उसके साथ ही पदार्थका अपना स्वरूप क्षीण हो जाता है और 
उसके स्थान पर दो भिन्न भिन्न तत्वों के परमाणु रह जाते हैं 
जिनके सम्मिश्रणसे उस पदार्थ के अर या माल,क्यूलकी रचना 
हुई थी | उदाहरणके लिये, यदि इसी विश्लेषण नीतिका आश्रय 
लेकर जलका विश्लेपण किया जाय, तो उसके लघुतम रूपमें 
जलके मालोक्यूल या जलके अरशुओंकी उपलब्धि होगी, हरस्तु 
यदि विश्लेषश-पथ्में एक कदम ओर उठाया जाय, तो जलके 
मार्लाक्यूलसका भी विश्लेषण होकर दो भिन्न तत्त्रोंके तीन पर- 
माणु शेष रह जा “गे, जिनमें य दो परमाणु हाइड्रोजन के होंगे 
ओर एक परमाणु आकसीजनका । हाईड्रोजन ओर अकसीजन 
के भिन्नजाताय तीन परमाणुओंका इस नियत अनुपातसे सम्सि- 
श्रणा होने पर जलको उत्पत्ति होती है | विश्लेषणात्मक परीक्षणके 
इस अन्तिम परिणाम से रूप में उपलब्ध होने वाले द्रब्य को दी 
परमाणु शब्दसे निर्देध किया जाता है। यह परमाणु-विश्लेषण 
की चरम सीमा है, उसके आगे विश्लेषण हो सकना स्बंथा 
असम्भव है। भोतक तत्वोंके यहां परमारु इस समग्र विश्वके 
उपादान कारण हैं। पाश्चात्य वेज्ञानिकों के अनुसार यह परमाणु 
८० प्रकारके हाते हैं । 


भारतीय दाशंनिक साहित्यमें इस परम/णुवाद के जन्मदाता 
बेशेषिक दर्शनके आच।य॑ महर्षि कणाद हें। बेशेषिक दर्शन के 
प्रमाण भूत भाष्यकार श्री प्रशस्त पादाचाय ने :स परमारुवाद्‌ 
का स्वरूप बड़े सरल ओर सुन्दर रूपमें स्थापित किया है। उनके 
शब्द इस प्रकार हैं-- 


( उह्टृर ) 


इहेदानीं चतुर्णा मह/भूतानां सृष्टि संहार विधि रुच्यते। 
ब्राक्षेण मानेन वर्षशतान्ते वरतेमानस्य आाक्षणे अपबर्ग काले 
पंपार खिन्नानां सर्वेषां प्राणितां निशि विश्रमा्थ सकल 
आुवनपतेः महेश्वरस्य संजिडीषसिमकाल॑ शरीरेन्द्रिय महा- 
भूतोपनिवन्धकानां स्वात्तगतानां अदृश्ानां वत्तिनिरोधे 
सति महेश्वरेच्छात्माु संयोगजकर्मस्यः शरीरेन्द्रियकार- 
णाणुविभागेभ्यः तत्‌ संयोग निवत्तों तेषां आपरमाणवन्तो 
विनाशः तथा प्ृथिव्युदकज्वलनपवजानामपि महाभृतानां 
अनेनेव क्रमेणग उत्तरस्पिन्‌ सति पूर्वस्य नाशः ततः प्रवि- 
भक्का) परपाणतरो अवतिष्ठन्ते । 


श्री प्रशस्तपादाचार्य के विचार से सृष्टि के भारम्भ में महेश्वर 
सम्पूर्ण जगत के पितामह ब्रह्मा को उत्पन्न कर संसार संचालनका 
सारा भार उसको सोंप देते हैं। इस ब्रद्बाकी आयु ज्रद्दा परिणाम 
से सो बष की होती हे | सो वर्ष समाप्त होने पर अद्धाका अपवर्ग- 
काल आजाता है। ओर उसके साथ ही सष्टिकी आयु भी समाप्त 
हो जाती है। इस समय तक निरन्तर संस्करण-चक्र में पड़े जीव 
भी बहुत खिन्न हो उठते हैं. |इस लिये उनको विश्राम के लिये 
अवसर देने की आवश्यकता भी प्रतीत हाने लगती है। इन सच 
कारणोंके एकन्न हो जानेसे इस अवमरपर महेश्वरके हृदयमें संस ,र 
संह।र की इच्छा उत्पन्न होती है । उस संहारेच्छा के उत्पन्न होनेके 
साथ ही संसारी जीचों के धमाधर्म की फल प्रद्मन की शक्ति भ। 


समाप्त हो ज्‌तती है, जिसके क.रण स'सारकी अगली वृद्धि विलकुल 
रुक जाती है । इधर अन्र तक के बर्नमान विश्व में महेश्वर की 


संहारेच्छा जीवात्मा और अणुओं के संयोग विशेष से उत्पन्न 


( ७४३ ) 


क्रिया के द्वारा, शरीर एवं इन्द्रिय आदि के कारण रूप अशुझओं 
सें परस्पर विभाग प्रारम्भ हो जाता हे, जिसके परिणाम में इस 
सयुक्त विश्व के पूत्र संयोग का नाश हो जाता है। इस प्रकार 
क्रमिक विभाग होतहोते अंतमे 'प्रवि भक्ताः परमाणवो अवतिष्ठन्ते, 
एक दम अलग अलग परमाणु ही परमारु रह जाते हैं । 


इस प्रकार भारत वर्षके दाशंनिक साहित्यमें परमाणुवादकी 
उत्पत्ति हुई । यद्यपि सुदूर पूर्व ओर पश्चिम में स्वतन्त्र रूप में 
परमाणुबाद की सृष्टि हुईं है. परन्तु उनमें कितना साम्य है ? 
साधारण तौर से पूर्व और पश्चिम के इस परमाणुवाद मे कोई 
अन्तर प्रतीत नहीं होता | ऐसा मालूम द्वोता है कि मानो एक ही 
दिमागसे दो विमिन्न स्थानों पर उसकी अभिव्यक्ति हुई हा । परन्तु 
इतनी अधिक समानता के रहत हुये भी उन दोनों में एक बहुत 
बड़ी विषमता है । पश्चिम का परमाणुवाद अपने में ही समाप्त हो 
जाता है, उसे अक्रति निर्माण में किसी ओर सहायता की अपेक्षा 
नहीं रहती है, फिर भी उसमें एक बहुत बड़ी कमी है.। परमाणुओं 
मे आदिम क्रिया कां विकास केसे हुआ, इसका उपादान 
उत्तने नहीं किया | परमाणु जड़ पदार्थेके अवयव हैं, उनमें स्बंथा 
निरपेक्ष स्वतः क्रिया की उत्पत्ति हो नहीं सकती फिर आदि क्रिया 
: का विकास कैसे हुआ, इसका समुचित उत्तर देनेका सफल प्रयास 
परमारुवादने नहीं किया । इसी कारण हम देखते हैँ कि प!ख्चात्य 
परमाणुबाद शीघ्र ही शिथिल पड़ गया है और उसके स्थान पर 
श॒क्तिवाद का अभिषेक किया गया है । 
शक्तिवाद--इस शक्तिवाद सिद्धांतके अनुसार प्रकृतिका सार 
शक्ति श्गधा8ए ०० #ए९० है| परमाणुवादक अनुसार परमार 
वह परम सीमा थी, जिसके आगे किसी प्रकार का विभाग अस- 
म्मव था। परन्तु शक्तवाद इससे एक कदम आगे बढ़ गया है।. 


( ७४४ ) 


इस सिद्धाम्तमें वह परमाण अनेक शक्तियोंके केन्द्र हैं। ठीक उसी 
प्रकार जिस प्रकार हमारा सूर्य इस सोर मण्डल का। जिस प्रकार 
अनेक प्रह उपग्रह सूर्यके चारों ओर चक्कर लगा रहेहेँ । उसीप्रकार 
परमारु, अनेक शक्तियों का केन्द्र है। श्रथात्‌ इस सिद्धान्त में 
प्रकृति शक्तियोंसे भिन्न कोई बस्तु नहीं, और न जैसाकि साधारणतः 
सममा जाता है, शक्ति परमाणुओं का कोई धर्म द्वे। बल्कि 
परमाण और प्रकृति स्त्रयं शक्ति रूप हैं | उस शक्ति पाटा89 
०: 7०7८८ से भिन्न कोई अतिरिक्त बस्तु जगत में नहीं है। 
द्रव्य नियम 
अरनेस्ट हैकलने इस विश्व-व्याख्या करनेके लिये दूसर नियम 
की रचना की है. जिसका नाम उसने [.8ए ० $09$॥708 
रखा है । हैकलके उसी नियम को हम द्रव्य-नियम शब्द से निर्दिष्ट 
कर रहे हैं। हैकल का यह द्रव्य-नियम वस्तुतः कोई नया नियम 
या उसका अपन! शआरविष्कार नहींहे, बल्कि उसकी रचना पुराने दो 
नियमके सम्मिश्रण कर देनेसे हुईहै, इनमेंसे पढ़िला नियम रासा- 
यनिक विज्ञान का द्र॒व्याक्षरत्व-वाद का है। और दूसरा भौतिक 
विज्ञान का शक्ति साम्य का सिद्धान्त है । 


संक्षेप में इस सिद्धान्त का आशय 

यह है कि इस अनन्त विश्व में व्यापक प्रकृति या द्रव्य का 
परिमाण सदा समान रहता है, उसमें कभी न्यूनाधिक्य नहीं होता 
न किसी वर्तमान द्रव्य का सबंथा नाश होता है और न किसी 
सर्वथा नूतन द्रव्यकी उत्पत्ति होती है। साधारण रृष्टिसे जिसे हम 
दढ्यक्रा क्रश हो जाना सममते हैं वह उसका रूपान्तरमें परिणाम 
मात्र है। उदाहरण के लिये कोयला जल कर राख हो जाता हैं. 
हम साथारखतः उसे नाश हो गया कहते हैं, परन्तु वह वस्तुतः 


५; 
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नाश नहीं हुआ बल्कि वायु मण्डल के ओषजनक अंश के साथ 
मिल कर कारबोनिक एसिट गेस के रूप में परिवर्तित द्वोता है। 
इसी प्रकार शक्र या नभक को यदि पानी में घोट दिया जाय, तो 
बह उनका भी नाश नहीं बल्कि संयस द्रव्य रूप में परिणत मात्र 
सममनी चाहिय । इसी प्रकार जहाँ कहीं किसी नवीन बस्तु को 
बत्पन्न होते देखते हैं. तो बह भी वस्तुतः किसी पूब॑बर्ती बस्तुका 
रूपान्तर मात्र हे । उस स्थ(न पर भी किसी नवीन द्रत्यकी उत्पत्ति 
नहीं होती | बषो की धारा आकाशमें मघरूपमें विचरन करनेवाली 
बाष्प का रूपान्तर मात्र है। धर में अव्यस्थिन रूपसे पड़ीर हने 
बाली कड़ाही आदि लोहे की वस्तुओं में प्रायः जंग लग जाता है 
यह क्या है? यहांभी जंग नामका किसी नूतन द्वव्यकी उत्पत्ति नहीं 
हुई है, श्रपितु धातु की ऊपरो सतह जल और वायुमण्डल के 
श्रोषजन के संयोग से लोहे के ओकसी हैडेर 0:5ए-॥ए१7५९ 
के रूप में परिणत हो गई है । इसी को हम जंग कहते हैं। 
आज द्रव्याक्तरत्व बाद का यह सिद्धान्त रास|यनिक विज्ञान का 
श्रत्यन्त महत्व पूर्ण सिद्धान्त समझा जाता है और तुल/यन्त्र द्वारा 
किसी भी समय उसकी सत्यता को परीक्षा को जा सकती है । 
80४० ४ 

ह्गसग इसी प्रकार ओर शली पर शक्ति साम्य के सिद्धान्त 
की व्याख्या भी की जा सऊती है । संसार के संचालन के कार्य 
करनेवाली शक्ति, इनर्जी, या फोसेका परिणाम सदा सम रहता है। 
उसमें किसी प्रकार का न्यूनाधिक्य नहीं होता | हां परिणामबाद्‌ 
सिद्धान्त उसमें भी कास करता है, अथात्‌ एक प्रकार की शक्ति 
दूसरे प्रकार की शक्ति के रूप में परिणत अवश्य हो जाती है। 
उदाहरण के लिये रेल का इंजिन जिस समय प्रशान्‍्त रूपमें चल 
ने की तैयारीमें स्टेशन पर खड़ा है, उस समय भी उसके भीतर 
शक्ति काम कर रही है, परन्तु इस समय वह शक्ति अन्तनिहित 
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गुप्त या अनभिव्यक्त हे, इसको विज्ञान के शब्दों में 20:009] 
एशह५पोटेन्शियल इनर्जी कहतेहेँ | फिर जिस समय वहीं एंजिन 
रेल की पटरी पर अ्रप्रतिहत गति से दौड़ लगाने लगता है, उस 
समय उसकी वही गुप्त अन्तर्निहित पोटेन्शियल इनर्जी ((॥27९ 
एछग्ल8ए किनेटिक इनर्जी के रूपमें परिणत होजाती है । इसप्रकार 
के अन्य अनेक उराहरण दिये जासकतेहैं, जिनसे शक्ति-विवर्तवाद 
का सिद्धान्त भलो भांति परिपुष्ट होता हे । द्रव्याक्षरत्ववाद की 
भांति ही आज शक्ति साम्यका सिद्धान्त भोतिक विज्ञानमें अ।दर 
पारहा है । 

न केवल बहुपक्ष की दृष्टि से बल्कि एतिहासिक इृष्टिसे भी यह 
सिद्धान्त महत्व पूर्ण है। सन्‌ १८३७ में सब से पहले फेताा 
वांन के प्रसिद्ध वैज्ञानिक क्यांटतशंएी 2४0०7 फोडरिंख मोहर 
के मस्तिष्क में इस सिद्ध/न्त की कल्पना ने जन्म लिया था परन्तु 
फिर भी दुर्भाग्यवश उसके आविष्कार का श्रेय उसका प्राप्त नहीं 
हो सका | अनेक वर्ष इस सिद्धान्त के परिपोषक विविध परीक्षणों 
में बिताकर जब तक निश्चित सिद्धान्तके रूपमें वह इसकी घोषणा 
करें उस के पहले ही एे०56 !५४ए८ा राबट-मेयरने अपनी 
आर उसे विधोषित कर दिया । 


शुणवाद 


इनके अतिरिक्त दार्शनिक जगतमें प्रकृतिका एक और स्वरूप 
उपलब्ध होता है जिसकी उत्पत्ति केबल पूब में हुई है, और वह है 
सांख्याचार्यों का गुण वाद । सांख्याचार्यां के इस गुणव।दके अनु- 
सार सत्य रज ओर तम नामक तीन गुणों की समष्टि का नाम 
प्रकृति है। इस स्थल पर प्रयुक्त हुआ गुण शब्द बहुघा श्र.मक हो 
जाता है,क्योंकि यहां बह अपने साधारण अर्थमें नहींअपितु बिशेष 
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खथं में प्रयुक्त हुआ हे । लोकिक भाव में किसी द्रव्य के भीतर 
पाये जाने वाले किसी विशेष घर्मके लिय गुण शब्दका श्रयोग होता 
है। महर्षि कशाद ने भी गुण का लक्षण करते हुये उसे द्रव्याश्रयी 
धर्म बतलाया है, परन्तु सांख्य के गुण बाद का गुण शब्द उससे 
भिन्न हैं। सत्व रज और तस किसी पदाथके धर्म नहीं हैं हां किसी 
रूप में घनको शक्ति कहा जासकता है । जिस प्रकार उपरिलिखित 
शक्तिवादके सिद्धान्तमें परमाणु अनेक शक्तियोंका केन्द्र मानाजाता 
है । परन्तु वह कोई ऐसी वस्तु नहीं जो शक्तिसे भिन्न हों या जिसे 
शक्ति का आधार कहा जः सके, इसी प्रकार प्रकृति सत्व रज ओर 
तमकी समष्टि का नाम है । उनमें भिन्न वह कोई ऐसी वस्तु नहीं 
जिसे उन गुणों का अ।श्रथ कहा जा सके । यहां गुण शब्द गौर 
बुलि से अपने अर्थ का बोधन करता है । 

प्रकृति रूप समष्टि के भीतर कार्य करने वाली यह तीनों व्य- 
ष्टियां गुणों के भिन्न भिन्न कार्य हैं. जिनका स्ग्रह सांख्यकारिका 
के लेखक ने इस प्रकार किया हे । 


सत्वं लघुप्रकाशमिष्टं, उपष्टम्मक्क चल व्‌ रजः | गुरु- 
वरणकमेव तमः । 

अथोत्‌ मूल प्रकृति के भीतर काम करने वाले इन गुणों में से 
प्रत्यक के दो दो कार्य हैं। सांख्याचार्यके मत में सत्व गुण लाघव 
और प्रकाश से युक्त है. रज'गुण उपध्म्मक एवं चल है. ओर 
तमोगुण गुरु एवं आवरण करने वाला है। अभी सम्भवतः 
कारिकामें प्रयुक्त शब्दोंके स्पष्टीकरण के लिये कुछ पंक्तियोंकी 
अपेक्षा है। 

लाघवका अर्थ है हलकापन, जिसके कारण पदार्थ ऊपर को 
हठते हैं | म्रकाशके कारण पदार्थ अभिव्यक्त होते हैं। उपड्ंभ 
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शब्दका अथ है उत्साह देने बाला, उत्तजना देने बाला। सत्य 
ओर तमको यही रजोगुण कार्यमें प्रवृत्त करता है, और स्वयं भी 
चल या गति शील है। तमोगुणका घर गौरव, वोमीलापन हे, 
ओर उसके साथ ही वह आवरक है। आवरक शब्द के भीतर 
गतिको रोकनेका भाव भी अन्तनिहित है | इस प्रकार यह तीनों 
गुण एक समष्टिमें मिन्न भिन्न प्रयोजन सम्पादनके लिये समाबिष्ट 
हैं। परन्तु एक प्रश्न यह रह जाता है कि इन तीनोंके ऊपर जिन 
कर्मोका उत्तरदायित्व है, वह परस्पर अस्यन्त विपरीत है । इतने 
अधिक विरोधी गुण परस्पर कैसे मिल सकते हैं. शोर उनका एक 
समष्टिमें मिलकर कार्य कर सकना कहां तक सम्भव है ? हमारे 
सांख्याचायने इस प्रश्नकों अछूना ही नहीं छोड़ दिया है, अपितु 
उसके उपपादनका यत्न सफलताके साथ किथा है । इस प्रश्नके 
उत्तरमें उपयु क्त कारिकाका चौथा चरण लिखा गया है । 


प्रदीषवचा थंतो वृत्तिः । 
जिस प्रकार दीपकके भीतर रुई, आग और तेल तीनों विरोधी 
ओर भिन्न प्रकृतिकी वस्तुयं मि् कर कार्य करती दृष्टिगोचर 
होती हैं । 


साख्य का गुणवाद 


उपरोक्त विज्ञानवादके साथ साथ सांख्यदर्शनके गुणवादका 
भी अवलोकन कर लेना चाहिये। अतः हम इसको भी उन्हींके 
शब्दोंमें पाठकोंके सन्‍्मुख उपस्थित करते हैं । (१) 

इसी प्रकार तीनों भिन्न भिन्न वृत्ति वाले गुण परस्पर विरुद्ध 
होते हुये भी एक समष्टिमं सम्मिलित हो सकते हैं । इन तीनोंकी 
यह समष्टि या प्रकृति ही संसारका संचालन कर रही है । और 
जहां जैसी आवश्यकता होती है उसीके अनुसार कार्य करती है । 
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जिस प्रकार एक ही स्त्री अपने पतिको सुखका कारण तथा श्रपनी, 
सष्ट स्तरियोंको दुःखका कारण और किसी तीसरेके लिये मोहका 
कारण भी हो सकती है, इसी प्रकार तानों गुणांकी यह समटष्ठि 
प्रकृति भी अकेली होकर भिन्न भिन्न कार्योका संचालन कर रही 
है। रसायनिक वेज्ञा निक्ोके अलुसार परमाशुओक भीतर रसाय- 
निक प्रीति और रसायलिक अप्रीति दोनों धर्म हैं, परन्तु कार्यके 
समग्र उनमें विरोधकी प्रतीति नहीं होती । जहां रसायनिक प्रीति 
का प्रयोजन होता है वहां यही कार्य देती है. रसाथनिक श्रप्नीति 
उसके कार्य सें किसी प्रकार की बाधा नहीं डालती । इसी 
प्रकार रसायनिक अप्रीतिके कार्य में रसायनिक प्रीति प्रतिवन्‍्धक 
नहीं होती रसायनिक विज्ञानके इसी नियमके समान सांख्णचार्यों 
की परस्पर बिरोधी गुणांकी समष्टि रूप प्रकृति भी संसार संचा- 
लनमें स्बंधा समर्थ समझी जा सकती है। गुणवादी सांख्या- 
चार्योकी कलमसे यह डपपादन बड़ा सुन्दर हुआ हे, इसमें किसी 
आक्षेपका अवकाश नहीं है ।” यह है दार्शनिक तथा वेज्ञानिक 
जगत रचनाका संक्तेपसे वश|न। इसमें इश्वरके लिये कहीं भी 
अवकाश नहीं है । प्रकृति अपना कार्य स्त्रयं करने मे पूरी तरह 
समर्थ है। यहां प्रशस्तवाद, भाष्यका इेश्वर भी एक अर्जीव प्रकार 
' का ईश्वर है। बह स्त्रयं सृष्टि रचनके भमटमें नहीं पड़ता अपितु 
जब बेकार बैठे २ वह घबरा जाता है तब उपके मनर्भ जगत 
रचनाकी इच्छा उत्पन्न होती है । अतः चह उसके लिये बज्ञाको 
उत्पन्न करके उसको जगत रचना आदिका सारा भार दे देते हैं । 
पुनः वह ब्रह्मा इस विश्वकी रचना करता है ओर इश्वर आरामसे 
पूव॑वत्‌ सो जाता है । इस ब्रह्माकी आयु सो वर्षकी होती है. अत्तः 
यह एक सौ वर्ष तक जगत रचना करता रहता है। पुनः जब 
इसकी आयु शेष होनेको होती है तो ईश्वर भी जाग ज्ञाता है और 
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प्रद्मद्वारा रचे हुये इस जगतकी प्रलय करके अपनेमें लीन कर 
लेता है । यही कारण हे कि इस सृष्टि की आयु सौ वषकी है । 
बतंमान ईश्वरकी कल्पना का शायद यह पूर्व रूप है तथा वेशेषिक 
दर्शनक्की जो अनेक न्यूनतायें है, उनकी पूति करनेका असफल 


प्रयास है । है 
तक और ईश्वर 
क्यों ९ 


महाभारत में मीमांसा में भी राय साहब ने यह प्रश्न उठाया 
है कि यह सृष्टि क्यों उत्पन्न हुई है? आप लिखत हैं. कि-यह 
देखते हुये कि तत्वज्ञान का विचार भारतबष में केसे बढ़ता गया 
हम यहां पर आ पहुंचे । अद्वेत बेदान्ती मानते हैं कि निष्क्रिय 
अनादि परतह्म से जड़ चेतनात्मक सब सृष्टि उत्पन्न हुई किन्तु 
कपिल के सांख्यानुसार पुरुष के सान्निध्य से प्रकृतसे जड़ चेतना 
त्मक सृष्टि उत्पन्न हुई अब इसके आगे ऐसा प्रश्न उपसि 'त होता 
है कि जो ब्रह्म अक्रिय है | उसमें विकार उत्पन्न ही केसे होते हैं । 
अथवा जब कि प्रकृति ओर पुरुष का सान्निध्य सकैब ही है. तब 
भी सृष्टि केसे उत्पन्न होनी चाहिये। तत्वज्ञान के इतिहास में 
यह प्रश्न अत्यन्त कठिन है । एक अन्थकार के कथनानुसार इस 
अश्न ने सब तत्वन्ञानियों को -सम्पूर्ण दार्शनिकों को कठिनाई में 
डाल रखा है। जो लोग ज्ञान सम्पन्न चेतन परमेश्वर को मानते 
हैं, अथवा जो लोग केवल जड़ स्वभाव प्रकृति को मानते हैं, उन 
दोनों के लिये भी यह प्रश्न समान ही कठिन है । नियोप्लेटोनिस्ट 
( नयेम्लेटोमतवादी ) यह उत्तर देते हैं. कि-यद्यपि परमेश्वर निष्किय - 
ओर निर्विकार है तथापि उसके आस पास एक क्रिया मण्डल 
इस भांति घूमता है. जैसे प्रभा मण्डल सूर्य बिंध के आस पास 
धूमा करता हे । सूथ यद्याप स्थिर है तो भी उसके आस पास भरा 
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का चक्र बर।बर घूमा करता हैं । सभी पूर्ण बस्तुओं से उसी 
प्रकार प्रभा मण्डल का प्रवाह बराबर बाहर निकलता रहता है। 
इस प्रकार निष्क्रिय परमेश्वर से सृष्टिका प्रवाह सदेव जारी रहेगा। 
ग्रीस देश के अर सिद्धान्त वादी ल्यसिपिस और डिमाट्‌ क्रिस 
का कथन है कि जगत का कारण परमाणु है। यह परमाण कभी 
स्थिर नहीं रहते हैं। गति उनका स्वभाविक धर्म है और वह 
अनादि तथा अनन्त है । उसके मसतानुसार जगत सेव ऐसे ही 
उत्पन्न होता रहेगा और ऐसे ही नाश होता रहेंगा। परमाणुओं 
की गति चू कि कभी नष्ट नहीं होती, अ्रतण्व यह उत्पत्ति विनाश 
का ऋम कभी थम नहीं सकता | अच्छा अब इन निरीश्वर बादियों 
का मत छोड़ कर हम इसका ब्रिचार करते हैं. कि, ईश्वरका अस्तित्व 
मानने वाले भारतीय आर्य दार्शनिकोंने इस विषयम कया कहा है? 
उपनिषदों में एसा वर्णन आता है कि “४ आत्सेव इदमप्र आसीत्‌ 
सो5मन्यत बहुस्याम प्रजायेति पहले केवल परत्रह्म ही था। उसके 
मनमें आया कि में अनेक होऊँ. में प्रजा पालन करूं । निष्किय 
परमास्माकों पहले इच्छाहुई भौर उस इच्छाके कारण उसने जगन्‌ 
उत्पन्न किया । वेदान्त तत्वज्ञानमें यही सिद्ध।न्त स्त्रीकार किया गया 
है। बेदान्त सूत्रों में वादरायण ने " लोकस्तु लीला कबल्यम' यह 
एक सूत्र रखा है । जैसे लोगों में कुछ काम न होने पर मलुष्य 
अपने मनोरंजन के लिये केबल खल खलता है, उसी प्रकार परमा- 
स्मालीला से जगत का खेल खेलता है.। यह सिद्धान्त अन्य सि- 
द्वान्तों की भांति ही संतोष जनक नहीं है । अथोत्‌ परमेश्वर क्की 
इच्छा की कल्पना स्देव स्त्रीकार योग्य नहीं है। परमेश्वर यदि 
सर्व शक्तिमान, सर्वक्ष ओर दयायुक्त हँ। तो लीला शब्द उसके 
लिये ठीक नहीं लगता | यदद बात सयुक्तिक नहीं जान पड़ती कि, 
पसमश्वर साधारण मनुष्य की तरह खेल खेक्षता है। इसके सिवा 
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परमेश्वर की,करनी में ऐसा क्र रता युक्त व्यवहार न होना चाहिये 
कि एक बार खेल फेला कर उसे बिगाड़ डालें । 


स्वभाव 


यह संसार इंश्वरने क्‍यों रचा इसका उत्तर प्रथक २ दिया 
जाता है। कुछ कहते हैं कि उसका यह खेल मात्र है, कुछ कहते 
हैं कि जीवॉमें कर्मोका फल देनेके लिये विश्व रचता हे। इन सब 
का समाधान ऊपर किया गया है। कर्मके फलका उत्तर तो ज्छोक 
वार्तिककारने बहुत ही विद्वत्ता पूर्ण दिया है, जिसका कथन हम 
पहले प्रकरणमें कर चुके हैं। तथा करुणा आर उसी की यह 
लीला है इसका भी उत्तर आ चुका है। परन्तु अनेक विद्वानोंका 
यह मत है कि जगतकी रचना आदि करना ईश्वर का स्वभाव 
है। अनः स्वभाव के लिये क्‍यों का प्रश्न ही नहीं होता । जिस 
प्रकार श्रम्मि गरम है जल शीतल है, उनके लिये यह प्रश्न उत्पन्न 
नहीं होता कि अप्रि गरम क्‍यों है ? पानी ठंडा क्‍यों है ? इसी 
प्रकार इश्वरके विषयमें भी जगत रचना क्‍यों की यह प्रश्न ही 
नहीं उठता । ऐसा कहने वाले इस समय बातका विचार नहीं करते 
कि हम सिद्ध तो यह कर रहे थे कि ईश्वर सृष्टि कत्तो है और 
युक्ति ऐसी दे रहे हैं जिस से हमारे पक्ष का ही घात होता है। 
क्योंकि स्वभाव को काय नहीं कहा जाता । न तो श्रप्मि को गरमी 
कर्ता कहा जाता । ओर न जल को शीत का। वास्तव में अ्रप्नि 
ओर गरमी दो प्रथक २ पदार्थ नही है । जिससे श्रप्मिक्ों गरमीका 
कत्तो कहा जासके | इसी प्रकार जल का स्वभाव नीचे जाने का है 
तथा शनि का स्वभाव उध्व गसन है, इस लिये पानी नीचे को 
जाता है तो उसको इसका कत्तो नहीं कहा जा सकता। और न 
ही श्रप्मि को ऊपर जाने का कत्ता कहा जा सकता है। अतः उस 
युक्ति से तो कत्तो न रहा। क्‍यों कि इच्छापूरबंक क्रियाबानको करत्तों 
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कहते हैं। अथात्‌ जो करने न करनेमें तथा उल्ट। करनेमें स्व॒तन्त्र 
होता है उसे कर्ता कहा जाता है | पाणिनों मुनिने इसी लिये कत्तो 
का लक्षण ( स्व॒ृतन्त्रः कर्ता ) किया है। परन्तु स्व॒भावमें स्वतन्त्रता 
नहीं रहती । अतः यह्‌ प्रश्न बेसा ही बना रहता हे कि ईश्वर सृष्टि 


क्यों रचता है । 
स्वाभ[विक इच्छा 

आस्तिकवाद में पं० गंगा प्रशाद जी ने इश्वर की इच्छा को 
स्वाभाविक इच्छा लिखा है | तथा दृष्टान्त दिया है प्राणका अर्थान्‌ 
जैसे में स्वभावसे प्राण लेता हूं । आदि । यह कथन ऐसा ही है जैसे 
किसीने कहा कि मेरी माता बन्ध्या है। या मेरे मुखमें जीभ नहीं 
हे, अथवा कोई कहे कि अप्नि शीतल है इसी प्रकारका यह शब्द्‌ 
है स्वाभाविक इच्छा। इन महानुभावों को इतना भी ज्ञान 
नहीं है. कि इच्छा वेभाविक गुणों को कहते हैं। यदि इच्छा 
स््राभाविक होती तो उसका मोक्ष श्रवस्था में भी सद्भाव 
पाया जाता | परन्तु न्याय वेशेषिक आदि सम्पू्े दर्शनों का 
इसमें एक मत है कि मोक्ष में इच्छा आदि नहीं रहते। इच्छा 
मनका गुण है। ओर मन है. प्रकृतिका बना हुआ । अतः यह 
'सिद्ध है कि इच्छा कहते ही वेभाविक गुण को हैं । तथा 
इच्छा अमिलाषा चाह एकार्थक बाची शब्द हैं। जिनका श्रर्थ है 
श्रप्राप्की आकांक्षा. अतः यह नियम है कि इच्छा सबंदा श्रप्नाप्त 
पदार्थ की ही होती है. अब यदि यह भी मान लें कि इश्वरकी 
इच्छा स्वाभाविक होती है. तब भी यह प्रश्न शेष रहता है कि 
उसको कौनसी वस्तु श्रप्राप्त थी जिसकी उसको इच्छा हुई | इसी 
प्रकार अन्य भी अनेक प्रश्न उपस्थित होते हैं, जिनको हम उसी 
प्रकरणमें उठायेंगे। आपने भी प्राणयोंका दृष्टान्त देकर इच्छाको 
वैभाविक सिद्ध कर दिया है । क्योंकि जीवात्मा प्राण भी वेभाविक 


( ७१४ ) 


गुणसे ही ले रहा हे, यही कारण है कि आय खसम्राजके प्रसिद्ध 
सन्यासी स्वा० दर्शनानन्द जी ईश्वर में इच्छा नहीं खानते थे | 
उनका कथन है कि इच्छापू्षक क्रिया जीबकी होती है तथा नियम 
पूबक क्रिया इंश्वरकी। उन्होंने ईश्वर में इच्छा माननेका खरइन 
अपनी पुस्तकोंमें तथा शाख््रा्थ आदिमें भी किया है। ८ केस्का 
शाख्रार्थ अजमेर ) श्रतः इंश्वर में इच्छा बताना इश्वरसे इन्कार 
करना है। अतः यह सिद्ध है कि नतो ईश्वर के स्वभावसे ही 
सृष्टि उत्पन्न हो सकती है, और न यह सृष्टि उसकी दयाका ही 
परिशाम है श्रोर न उसकी क्रीड़ा मात्र ही है। यह स्वयं सिद्ध 
अपने अप है, न कभी बनी ओर म कभी नष्ट होगी । 


आस्तिकपाद ओर ईश्बर 


पं० गंगाप्रसादजी उपाध्यायने “आस्तिकताद” मॉमक पुस्तक 
में इश्वर सष्टिकततों के विषयमें अनेक युक्तियां व प्रमाण दिये हैं। 
इस बविषयमें यह पुस्तक वर्तमान समय सर्वश्रेष्ठ सममी जाती 
है । विद्वान छैखक को इस पर मंगला प्रसाद पारितोषिक मी 
मिली है । जिससे इसकी प्रसिद्धि और उपयोगिता बढ़ी है। यही 
कारण है कि इसको पाठकोंने अच्छा अपनाया है। अरत्त:ः ईश्वर 
विषय पर कुछ लिखते हुए यह आवश्यक है कि इसमें दी हुई 
युक्तियों व प्रभाणादिका भी पयौलोचन किया जाबे । 


नियम 


दूसरे हेतु आपने नियम दिया है। आपका कहना है कि 
संसारम हम सबंत्र नियम देखते हैं। श्रथोत्‌ प्रत्येक पदार्थ क्रमशः 
बढ़ता है, मनुष्य आदि सभी की वृद्धि का नियम है। भौगोलिक 
४8098 भी यही अवस्था है | नद्दी आदि सब मियम पूर्धंक 
बंहतीं हैं । इसी प्रकार खेल विधा भी नियम का उपदेश दे रही 


रा 
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है। पथ्वी आदि प्रह सूर्य आदि तारागण, चन्द्र आदि सब कथा 
किना नियम्र के बल रहे हैं। आदि आदि ** 


समीक्षा-लंसारमें हम निगम दो प्रकारके देखते हैं एक ब्रोडिक 
ओर दूसरे प्राकृतिक बोढ़िक नियलोंमें बिघान आज्ञा या स्वतन्त्रता 
होती हे | जैसे यह काये फरनेखे इस प्रकारका दण्ड यापास्तोषऋ 
मिल्लेशा आदि । बोद्धिक नियम सें स्तरतन्त्रता भी होती है । श्रथीत्‌ 
उन नियमों का पालन करना या न करना यह व्यक्तियोंकी इच्छा 
पर निर्भर है । परन्तु प्राकृतिक नियम विधानात्मऊ नहीं होते जैसे 
जल का नियम है नीचे को बहना, यह भी नियम है कि जल 
शीवल ही होता है। इसी प्रकार अपस्‍क्‍्नि ऊपर को जाती है. और 
उष्ण होती है | परमारु सूच्तम द्वी होता है, तथा जड़ दी द्वोता हे 
आदि२ | नियमोंका नाम स्वभाव है था धर्म कहलाते हैं अथब्म इन 
को प्राकृतिक नियम भी कह सकते हैं | आपने जितने भी उदाहरण 
दिये हैं बे सब प्रकृतिके स्॒भाव हैं। दूसरी बात यह है कि बोडिक 
सियम अपबादात्मक तथा परिषर्तनशील होते है । आपने जिनको 
मिथम बतायादे उनमें न तो अपवाद हीहे भरोर न परिबरततंतशीक्षता 
है अब: यह सिद्ध हो गया कि जिनको आप नियम कहते हैं वे 
बास्वब से पुद्गल के स्वभाव हैं| अब यदि स्वभाव का भी कत्तो 
माना जायगा वो उस वस्तु का ही अभाव सिद्ध हं। जायगा. क्‍यों 
कि धर्म ओर धर्मी कोई प्रथक २ पदार्थ नहीं हे अपितु एक ही 
बातु के दो नाम हैं । जैसे अमि और गरमी एक ही वस्तु है | यदि 
झअप्ति में गरमी का नियामक कोई भिन्न माना जाय तो अश्नि का 
ही अ्रमाव सिद्ध होगा | इसी प्रकार अन्य पदार्थों के विषय में भा 
है | दूखरी बात यह है कि इन नियमों का भ्री किसी को नियामक 
माना जायगा तो आपका इश्वर भी अनित्य सिद्ध होगा, क्योंकि 
हमें भी निम्नन्न हैं. तन्न उनका भी कोई नियामक चाहिये इस 


( ७४६ ) 


प्रकार अनवस्था दोष भी आयगा। यदि यह कहो कि इश्वर का 
स्वभाव है इस लिये उसके नियामक की आवश्यकता नहीं है तो 
यहाँ भी यही मानलो कि ये सत्र पुद्गल के स्वभाव हैं, इनके लिये 
भी नियामककी आवश्यकता नहीं हैं | तथा जहाँ आपने उपरोक्त 
नियम दिखलायेहेँ बहू यह भी एक नियम दिखलाना चाहिये था 
कि नियामक सबंथा सशरीरी और एक देशी होता है । सर्व व्यापक 
और निराकार वस्तु कभी नियामक नहीं होती जैसे आकाश । 
अत्तः इन नियमों से भी इश्वर की सिद्धि नहीं हो सकती। 
आ 
प्रयाजन 

तीसरा हेतु आपने प्रयोजन दिया है. आप लिखते हैं कि-- 

“तीसरी चीज़ जो संसार में दृष्टि गोचर हाती हे वह प्रयोजन 
है। बस्तुतः नियम ओर एकता व्यथ होते यदि प्रयोजन न होता । 
सब लड़कों के साथ शाला में आने का नियम व्यर्थ नहीं है । इस 
का प्रयोजन है | प्रयाजन ही इस कार्य को साथ्थक बनाता हे । 
संसार की सभी वस्तुओं ओर घटनाओं से किसी विशेष प्रयोजन 
की सूचना मिलती है । जहां कही भिन्नता है उससे भा प्रयोजन 
की सिद्धि होनी है | यह प्रयोजन कभी मनुष्य की समर में आता 
है और कभी नहीं आता है । परन्तु प्रयोजन है अवश्य । सममने 
की तो यह बात है कि एक मनुष्य का प्रयोजन दूसरे मनुष्य की 
समम में नहीं आया करता । परन्तु इसका यह अथ नहीं है कि 
कोई प्रयोजन है द्वी नहीं | एक समय एक यूरोप निवासी यात्री 
अरब के बद्दुओं के यहां महमान हुआ । एक दिन वह प्रात:काल 
उसके तम्वू के सामने टहलने लगा । बद्दुलोंग उसको देख 
कर हँसने लगे। उन्दोंने समझा कि कैसा मूर्ख है कि निष्प्रयोजन 
एक ओर से दूसरी ओर टहल रहा है। परन्तु उस यात्री का 
प्रयोजन स्पष्ट था। यही हाल संसार का है यहाँ की सेंकड़ों 
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घटनाओं को हम अपने प्रयोजन से मिलाने हैं जो मिल जाती हैं 
उसको श्रथिंक कहने हैं ओर जो नहीं मिलती उसको व्यर्थ निरर्थक। 
वस्तुतः यही हमारी भूल है | यह जानना हमार लिये कठिन है कि 
प्रयोजन क्या है । परन्तु संसार की गति ही बताती है कि प्रयोजन 
है अवश्य ।” आदि आदि 


समीक्षा--बतंमान समय में दार्शनिकोंके दो मत हैं, एक प्रया- 
नवादी तथा दूसरा यन्त्र वादी यन्त्रवादी दल का कथन कि इस 
जगत मैं प्रयोजन नाम की काई वस्तु नहीं है। जितनी प्रयाजन 
बनाये जाते हैं वे पर अपनी > बुद्धि अथवा निज निज स्वार्थ से 
कल्पित किये गये हैं, परन्तु यह किसी प्रकार सिद्ध नहीं हो सकता 
कि अमुक पदार्थ अमुक प्रयोजन के लिय बनाया गया है । जैसे 
अग्नि स्वभावतः गरम हे ओर पानी स्वतः शीतल है. इनसे प्रथक्‌ 
प्रथक प्राशियोंके अनेक प्रयोजन सिद्ध हाते हैं। परन्तु यह नहीं कह 
सकते कि अग्नि अमुक प्रयोजन के लिये गरम है ओर पानी किसी 
विशेष प्रयोजनके लिये ठण्डा है | वे ता निष्भ्रयोजन स्व्रभावतः ही 
ऐसे हैं। यदि इसपर विचार न करके आप ही की बात मानली जाय 
तो भी यह प्रश्न उपस्थित होता हे कि प्रयोजन किसका। इखरका 
अथवा जीवों का । यदि इश्वरका प्रयोजन है तब तो वह इईखरत्वसे 
गिरकर एक साधारण संसारा जीव बन गया, क्योंकि प्रयोजन 
बाला तो जीव हीहे. यदि इंश्वरकों भी प्रयोजन वाला मानें तोजीब 
ओर इंश्वरमें कुछ भी भद्‌ न रहा । यदि जीवों का प्रयोजन माना 
जाये तो प्रश्न यह उपस्थित होता हे कि जींबों के प्रयोजनको सिद्ध 
करने के लिये इश्वर क्‍यों प्रयत्न करता हे । और वह पग्रथोजन 
( चाहे स्त्रयं ईश्वर का हो अथवा जीवों का ) अनादि काल से अब 
तक क्यों नहीं पूरा हुआ ? तथा भविष्य में यह प्रयोजन सिद्ध हो 
ज़ायेगा इसका क्या सबूत है। यदि कहा कि इश्वरको ऐसा विश्वास 


( <#ं८ ) 


है तो भी अश्न यही है कि उस विश्वास का आधार क्या है । बदि 
कहो कि प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा, तो ऐसे श्रसंभव प्रयोजनके लिये 
इश्वर क्यों अपनी शक्ति का दुरुपयोग करता है। तथा च आज 
तक ईश्वर ने जीवों को यह बताने की कृपा क्यों न की कि अमुक 
बस्तु मैंने अमुक प्रयोजनके लिये बनाई। यदि वह इतना कष्ट और 
करता तो न तो मनुष्यों में इतना सत भेद ही रहता और न इस 
प्रकार का कलह ही । दूसरी चीज यह है क्रि-इस प्रयोजन बाद के 
अनुसार यह मान! जाता है कि यदि एक जाति शासक है और 
दूसरी गुलाम तो इस में भी इश्वर का विशेष प्रुयोजन है । 


इसी प्रकार, यूरूपके भयानक युद्धोंका तथा बंगालके कहत व 
बाढ़ आनेका और अब जो बंगाल व पंजाब में मुसलमानों ने 
हिन्दुओं पर राक्षसी भयानक अत्याचार किये हैं ये सब 
व्यर्थ नहीं हुये हैं, अपितु इन सबमें इश्वरका विशेष प्रयोजन है । 
दूसर शब्दोंमें ये सब कुकऋृत्य किसी प्रयोजन वश ईश्वरने ही कराये 
हैं। अतः यह प्रयोजनवाद मनुष्यों को अकर्म्य और गुलाम 
बनाने वाला है प्रयोजनवाद वास्तव में एक मानसिक विमारी का 
नाम है ओर कुछ भी नहीं हे | 

यह प्रयोजनवाद पुरुषार्थ, स्वतन्त्रता, ओर उन्नतिका सबसे 
घड़ा ओर प्रवल शत्रु है। जब तक यूरुपमें यह्‌ प्रयोजनवाद प्रच- 
लित था उस समय तक उसने विज्ञान आदिमें उन्नति नहीं की । 
परन्तु अब पुनः कुछ दाशंनिकों ने इसको अपनाना आरम्भ किया 
है । ये लोग इसका सहारा लेकर पुराने धर्मका ही प्रचार करना 
चाहते हैं | यूरुपमें इसका विरोध भी बड़े जोरोमें हुआ। है । 

आपने स्त्रयं इस प्रयोजनवादकी हिमायत करते हुवे लिखा 
है कि “यह कहना कि ये सत्र साधन ( सांप आदिके बिपेले दांत 
शेर आदि के पंजे, ध मिरह आदिके इंक ) दुःख देनेके लिये हे 
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अम मूलक हे. वस्तुतः इनका भी उपयोग हे । इनसे शिकार को 
कम कष्ट पहुंचता है ।” आदि । प्० २२३ 

आगे आप लिखते हैं कि “किसी मनुष्यकी मृत्युका ही दृष्टांत 
सीजिये | कल्पना कीजिये कि क्र' नामक एक मनुष्य मरता है | 
यह एक छोटी सी घटना है, परन्तु इसी के द्वारा उसकी श्त्री को 
विधवा होनेका दण्ड मिलता हे, उसके माता पिता को पुत्र हीन 
' होने का, वच्चोंको पिठृहीन होने का ओर उनके शत्रुओं को शत्रु 
रहित होनेका पुरश्कार मिलता है |” प्रू० ०&० 


यह हे इस प्रयोजन वाद का नंगा चित्र 


यदि लेखक महोदय के घर में डाकू या गुण्डे आकर आपका 
साल लूट लें. और दस षांच अदमियों को कतल भी कर दें फिर 
मुलजिम पकड़े जायें, झौर उपरोक्त सफाई दें कि वास्तथमें इसका 
भी प्रयोजन है। इनको दण्ड देमा था और इनके शजरुझ्ोंको 
पुरस्कार, तथा डाकुओंका गुजारा हो गया इसमें बुराई क्या हुई, 
उस समय लेखक महाशयकी समभमें इस प्रयोजनबादका प्रयो- 
जन भा सकता है | 
डस समय ये लोग कांगडे ओर कोइटे के भूचालों का तथा 
बंगालके अध्याचारोंमें भी इंश्वरका विशेष प्रयाजन है यह कहना 
भूल जायेंगे और न्याय को दुहाई देने लगेंगे। 
यदि यह प्रयोजनबाद मान लिया जाये तोन तो कोई श्रन्याय रहेगा 
ओर न अत्याचार | इन भले आदमियोंकी दृष्टिमें बलात्कार और 
जबरन सततीब नष्ट करने वा जबरन धर्म परिवतंन जैसे पापों का 
भी कुछन कुछ ईश्वरीय प्रयोजन है । इस लिये यह प्रयोजनघादकों 
हमारा दूरसे ही नमस्ते है । यदि आप लोगोंको प्रशन्न करनेछे लिये 
यह मान भी लिया जायेकि इस संसारकी घटनाञरोंका कुछप्रयोजन 
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है तब भी आपके इश्वर की सिद्धि नहीं होगी। वहाँ यह प्रश्न 
होगा कि इश्वर का भी कोई प्रयोजन है या बह निष्प्रयोजन है। 
यदि प्रयोजन है ता उसके भी कर्तोकी आवश्यता होगी ओर यदि 
निष्प्रयोजन ( बेकार ) हे तो ऐसे इंश्बर का मानने से क्या लाभ 
है । आदि अनेक दाष है । 


विशालता | 


आगे आपने जगत की विशालता का बर्णंन करके यह सिद्ध 
करने का ग्रयत्न किया हे कि--- इस विशाल जगतको कोई अल्प 
शक्तिशाली व अल्प ज्ञानी नहीं बना सकता | 

सबसे प्रथम तो इस संसार का बनना असिद्ध पुनः बुद्धिमत 
करता असिद्ध, अतः जब इसका बनना ही असिद्ध है तो काका 
प्रश्न ही नहीं उठता | ओर यदि विशाल पदुर्थका कतों कोई सर्वेक्ष 
व सब शक्ति मान होता है. तो इंश्वर भी विशाल है उसका भी 
कोई कता होना चाहिय । पुनः उस दूसरे ईश्वरका भी इस प्रकार 


अनवस्था दोष आपजेगा | 
करती हैं । 


आगे आपने लिखा है कि--- न 

“अब हम मुख्य विषय पर आते हैं, कि क्‍या ईश्वर सष्टिकता 
है ? नेयायिकोंने ईश्वर में आठ गुण माने है । 

संख्यादयः ५ बुद्धिरिच्छायत्नोषपि चेश्वरे | 

भाषापरिच्छेद ॥| ३४ ॥ 

अथोत्‌ इंश्वर में निम्न लिखित आठ गुण हैं । 

(९) संख्या (+) परिमाण (३) प्रथक॒त्व (४) संयोग (५) 
विभाग (६, बुद्धि, (७) इच्छा (८) प्रयत्न । 
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इनमें संयोग ओर विभाग गुण क्रिया जन्य हैं। तथा बुद्धि 
यत्न व्‌ इच्छा केवल निमित्त कारण होने वाले गुण हैं। तथा 
यह भी स्मरण रखना चाहिये कि बशेषिक के मतानुसार बुद्धि दो 
ही प्रकारकी है (१) अनुभवात्मक (२)स्मृति । इन दोनोंके भी प्रमा- 
त्मक अ्प्रमात्मकदों भेद है। आशय यह है नेयायिक, इंश्वरमें 
ज्ञान इच्छा और प्रयत्न, आदि गुण मानतेहें | तथा ईश्वरकों जगत 
का प्रयोजक कर्ता मानते हैं । उनका कथन है कि जिसप्रकार कुम्हार 
बुद्धि पूवंक इच्छा सहित प्रयत्न करके घड़े को बनाता है। उसी 
प्रकार ईश्वर भी जगत को बुद्धि पूवक इच्छा सहद्दित क्रिया 
करके बनाता है। इस लिये ये लोग इश्वर को ब्रह्माण्ड कुल्लाल 
कहते हैं ।” 

समीक्षा--जिस प्रकार मीमांसा दर्शनकारने तथ। उनके भाष्य 
कारों ने इश्वर के कत्तोपने का खंडन किया है इसी प्रकार 
बेदान्त में भी व्यास जी ने इश्वर का खंडन किया है। यथा-- 


अधिष्ठानानुपपत्तश् | २। २। ३६ 


इस सूत्र का श्री शद्भुराचार्य ने दो प्रकार से अर्थ किया है । 

“( १ ) ताकिकों की ईश्वर विषयक कल्पना भी अयुक्त है ( उनका 
कथन है ) कि जिस प्रकार कुम्हार मिट्टी को लेकर ( अपने कार्य 
में ) प्रवृत्त होता है। उसी प्रकार इश्वर भी पुदूगल प्रकृति या 
परमाणुओंको लेकर (जगत रचना में) प्रवृत्त होता है | परन्तु यह 
कल्पना ठीक नहीं । क्योंकि निराकार इंश्वर परमाणुझ्रोंसे नितान्त 
भिन्न होनेके कारण इंश्बर की प्रवृत्ति का आश्रय नहीं हो सकते | 
) अधिष्ठान का अर्थ शरीर है। ओर इंश्वर के शरीर 

नहीं है, इस लिय वहां अधिष्ठानकी अनुपपत्ति अथोत्‌ उपलब्धि न 
होनेसे वह कत्तो नहीं होसकता। अभिप्राय यह हैकि कत्तोकी व्याप्ति 
शरीर के साथ है । परन्तु आप लोग इश्वर के शरीर नहीं मानते 
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ऐसी अवस्था में वह अशरीर हाने के कारण कर्ता नहीं हा 
सकता। 
कारणवच्चेत्‌ न भोगादिभ्यः || ४० ॥ 

यदि इन्द्रियों की तरह उसकी ( इश्बर की ) प्रवृत्ति मानो तो 
ठीक नहीं | क्‍योंकि उस अवस्था में इश्वर भी भोगरोग में फंसकर 
इश्वरत्व गमा देगा । 

(४ 
अन्तवत्वमसवज्ञता वा ॥ ४१ ॥। 


अर्थ--अन्तवाला अथवा अल्पज्ञ होनेसे नेयायिकों का कल्पित 
इश्चर सिद्ध नहीं होता । 

अभिप्राय यह है कि नेयायिक लाभ जीवों तथा परमाणुओं 
को भी अनन्त मानत हैं, तथा प्रत्यक जीव की तथा परमाणु की 
सत्ता भा भिन्न भिन्न मानते हैं। अब यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता 
है. कि जब ईश्वर, जीव, परमाणु तीनों श्रनन्त माने जाते हैं. तो 
इंश्वर अपने और जीवादिके अन्त का जानता है या नहीं | यदि 
कहा कि जानता हे तब तो इंश्वर भी अन्त वाला हा गया तथा 
जीव भी अनन्त न रहे | ऐसी अवस्था में माक्ष में जात जात एक 
दिन जीबो का संसार में अभाव भी हो जायगा | उस समय यह 
सृष्टि आदि भी नही रहेगी | फिर वहू इंश्वर भी किस का रहेगा। 
यदि कद्दो कि ईश्वर अपना ओर जीवादि का अन्त नहीं जानता 
तो वह सर्वक्ष न रहा। एसी अवस्था में भी उसका इश्वरत्व गया । 
तथा तीनकी संख्या भी इंश्वरके अनन्त दाने का खंडन करती है। 

प्रिय पाठक बन्द | श्री शक्लराचाय ने यहाँ ऐसी प्रबल और 
तात्बिक युक्ति दी है कि इश्वरबाद को जड़ सह्दित उखाड़ कर फेंक 
दिया है। आप कहते हैं कि जब परमाणु और इश्वर प्रथक २ 
जातिके द्रव्य हैं, तथा उनके गुण आदि सब भिन्न हैं, एक जड़ हे 
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तो एक चेतन सत्रज्ञ, पूर्णकाम और आनन्द मय अनन्त है | इन 
दो विभिन्न जाति बाले द्र्यों का सम्बन्ध केते हो सकता है । 

अथोत सम्बन्ध सजातीय का सजातीय से होता है। यदि इस 
अमम्भव बात को भी मानले कि क्रिसी प्रकार उनका सम्बन्ध हो 
गया तो भी इंश्वर का ईश्वरत्व नही रहेगा | क्थों क्रि उत अवस्था 
में यह मानना पड़ेगा कि आपके ईश्वर से अधिक शक्ति परमा- 
णुओं में हे जिन्होंने इश्बर तक को भी मोहित कर लिया । 


यदि कहो कि परमणुओंने मोहित नहीं किया अपितु ईश्वरने 
ही स्त्रयं इनसे सम्बन्ध स्थापित कर लिया तो भी इश्वरत्व नष्ट हो 
गया क्यों कि ऐसी अवस्थ!में वह एक पतित ओर बहुत ही अबारा। 
व्यक्ति सिद्ध होता है जो व्यर्थ ही एक तुच्छतम चीज से सम्बन्ध 
स्थापित करता फिरता है। ऐसा विवेक हीन व्यक्ति ईश्वर नहीं हो 
सकता । 
दूभरी बात यह हैकि यदि उसने इन्द्रियोंकी तरह इस जगतसे 
सम्बन्ध स्थापित कर लिया है तो उसको इसके सुख्ब दुख आदि 
भी भोगने पड़ेंगे । क्यों कि संसगंज दोषों का होना आवश्यक है । 
जिस प्रकार जीव कर्म कत्तो है तो उसको उनका फन्न भोगना पड़ता 
है. इसी प्रकार इश्वर को भी सुख दुख आदि भागने पडेंगे। यहां 
एक प्रश्न यह भी है कि जब सांसरिक दुःख भोगते २ एक समये 
आता है तब इसको इस संसार से वेराग्य हा जाता है, 
ओर इससे मुक्ति चाहता है । ईश्वर का भी कभी २ इस प्रप॑च॑से 
वेराग्य होता है या नहीं। यदि होता है तो फिर कोननी शक्ति है 
जो फिर भी इस बेचारेको मुक्त नहीं होने देती । और यदि बेराग्य 
हीं होता तो वह इश्चर. अभव्य जीवों की तरह निष्कृष्ट रहा । 
जब वह अपना उद्धार नहीं कर सकता तो ओरों का क्‍या खाक 
उद्धार करेगा। जो स्त्रयं ही बन्धनमें पड़ा है बह तो दुसरोंको केसे 
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छुड़ावेगा। इससे सिद्ध है कि इश्वर कत्तो नहीं हो सकता । जिस 
प्रकार मीमांसा दर्शनने तथा वेदान्त ने इश्वरका खर्डन किया है। 
इस कार आपके ही दर्शनकार ऋषियों ने आपके इस कल्पित 
कत्तो का खण्डन किया है । 


पं 
कायत्व 

आपने सबसे प्रथम इस जगतको काय सिद्ध करनेका प्रयत्न 
किया है | परन्तु दार्शनिक जगत में कार्यत्व भी श्राज तक एक 
पहेली ही बनी हुई है, जिसको आज तक कोई हल नहीं कर सका 
है | यदि हम यद मान भो लें कि जगत काय है तो भी प्रत्येक कार्य 
के लिये कतोकी आवश्यकता है यह सिद्ध नहीं है। यदि हम यह 
भी भान लें तो भी यह सिद्ध नहीं हो. सकता कि अमुक कार्यका 
कर्ता ईश्वर है ओर अमुक का जीव तथा अमुकका कतो स्वयं जड़ 
पदार्थ है । क्योंकि सत्यार्थ प्रकाशमें स्वयं स्वामीजी महाराज ने 
स्व्रीकार किया है कि “कहीं कहीं अप्रि. वायु आदि जड़ पदार्थोके 
संयोगसे भी जड़ पदार्थ बनते रहते हैं” 

यह बात प्रत्येक मनुष्य नित्य प्रति प्रत्यक्ष भी देखता है। 
यदि हम इन सब प्रश्नोंको न भी उठांयें ओर श्रापके कथनानुसार 
इस जगतको कार ही मान लें तो भी यह्‌ प्रश्न उपस्थत होता है 
कि कार्य और कारण किसे कहत हैं. ? क्‍योंकि हम प्रत्यक्ष देखते 
है कि प्रत्येक वस्तु कारण भी है तथा कार्य भी । 

आप ही ने इस लेख में पानी ओर वर्फकका उदहरण देकर 
लिखा दे कि पानी से बर्फ बनता है, अतः हम पानी को कारण 
ओर बफको कार्य कहेंगे। परन्तु आप जरा बिचार करें कि जब 
वही वर्फ पिघल कर पानी हो गया तब पानी काय हुआ और 
वर्फ कारण । ठीक इसी प्रकार प्रत्येक पदार्थ कार्य भी है और 
कारण भी हे । जैसा सोना जेकका कारण है और पुनः जेक्रसे 
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सोना होने पर सोमा कार्य ओर जेबर कारण होता है | वास्तविक 
इृष्टिसे देखा जाय तो पानी और वर्फ तथा सोने ओर जेवरमें 
कुछ भी अन्तर नहीं है। जेवरमें सोना मोजूद है तथा बफ्फ में 
पानी विद्यमान है । यहां ' में” शब्दका प्रयोग भी उपचार मात्र 
है। निश्चय रष्टिसे पानी और बर्फ आदि में भेद नहीं है । बर्फ 
पानी की ही पर्याय अवस्था) विशेष है। इसी प्रकार कार्य और 
कारण भी प्रूथक्‌ प्रथक्‌ नहीं है श्रपतु प्र््॒य॑ अवस्थाका नाम 
कारण है ओर अन्तर अवस्थाफो काय कहा जाता है । आपने 
स्वयं ही यहां पर दो प्रकारके कार्य माने हैं । एक संश्लेषशात्मक 
दूसरा विश्लेषणात्मक, आप के सुन्दर ओर तात्विक शरद हैं कि- 
“बस्तुतः संसारकी सभी वस्तुयें सश्लेषण और विश्लेषण नामक दो 
क्रियाओं द्वारा बनती है ।” हम इन्हीं शब्दोंको और सरल भाषामें 
कहें तो संश्लेषणका नाम “संघात” ओर विश्लेषण का नाम भेद 
कह सकते हैं | जैनदशंनमें भी लिखा है कि “भेदादणु:” “भेद 
संघाताभ्यां चाक्लुष:'(तत्वार्थ सूत्र)अथात्‌ भेद (विश्लेषण)से अरु- 
रूप कार्य सम्पादन होता है नथा स्थूल कार्य संघात (संश्लेषण) से 
या भेद ओर संघातसे होता है। अतः आपके कथनानुसार ही पर- 
माणु भी काय सिद्ध हो गये । क्योंकि आपने स्प्यं लिखा है कि 
सब वस्तुयें इन दो ही क्रियाओं से बनती हैं। अतः अ।पकरा यह 
लिखना कि संसार में एक स्थाई तत्व है ओर एक अस्थाई यह 
गलत सिद्ध हो गया | क्योंकि हम प्रत्यक्ष देखत हैं कि जगतमें 
कोई भी पदार्थ स्थाई नहीं है अपितु प्रत्येक पदार्थ प्रतिक्षण परि- 
बर्तन शील है । यही कारण हेकि जैन दर्शन ने 'सत्‌” का लक्षण 
ही “उत्पाद व्ययभोव्ययुक्त सत्‌” किया है। अथोत्‌ सत्‌ वह हे 
जिसमें उत्पाद ओर ठयय हो । अथोत्‌ प्रत्येक पदार्थ पर्योयरूपले 
अर्थिर है ओर द्वव्यरूप से स्थिर है। हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि 


७ 
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श्रवस्था प्रतिन्षण बदलती रहती है, एक पहली अतरथाका नाश 
तथा दूसरीका उत्पाद ( प्रकाश ) हाता रहता है । परन्तु जिसमें 
यह उत्पाद और व्यय होता है बह द्वव्य स्थाई है । उसी द्रव्यकी 
परमाणु भी एक अवस्था (पर्याय) है. क्योंकि यह भी एक अवस्था 
है अतः अवस्था होनेसे यह भी स्थाई नहीं है। इसी सिद्ध।न्तकों 
श्राज विज्ञानने स्वीकार किया है | सारांश यह्‌ है कि आपने स्त्रयं 
यह सिद्ध कर दिया है कि परम'णुसे लेकर सूर्य आंदि तककी 
सब वबस्तुयें बनी हुई हे. काई विश्लेषण क्रियास बनी है तो कोइ 
संश्लषण क्रियास । आप के सिद्धान्तानुमार संश्लंपग क्रियास 
जगत अथांत प्रथिवी. चंद सूरज आदि बने है. ओर विश्लेषण 
क्रियासे प्रलय हुई अर्थात्‌ परमाणु बने ता जिस प्रकार जगतका 


कनो इंश्वर है उसी भ्रकार प्रलय में परमाणुओं का कता 
भी इश्वर सिद्ध होंगया। तथा जब यह नियम भी भिकद्ध हो 


गया कि जो कार्य है वही कारण भी है इसी प्रकार जा कारण 
है बही कार्य भी है तो यही नियम ईश्वर पर भी निधोरित 
होता है अत: ईश्वर जब जगतका कारण है तो वह कार्य भी 
अवश्य होगा, जब कार्य होग। तव उसके कनोकी भी आवश्यकता 
होगी आदि आदि | परन्तु जहां आस्तिकवादने दो प्रकारके कार्य 
माने है, एक विश्लेषण क्रिया परक और दूसरा संश्लेपषण क्रिया 


परक वहां नेयायिकों ने काय का लक्षण सावयवत्व ही किया है । 
यथा-- कायलमपि सिद्ध॑ चेत चउमादे: सावयवत्वत:” ( से 
सिद्धान्त संग्रह) अथोत प्रथिवी अदिका सावयव॒त्व होनेसे काय - 
त्व सिद्ध है । उतका कथन है कि परमाणु और आकाशके बीचमें 
जितने अवान्तर परिणाम वाले द्रव्य हैं वे सब कार्य हैं। क्योंकि 
वे सब काय हैं। उनका मध्यम परिमाणत्व होना उनको सावयव 
सिद्ध करता है ओर जो सावयव हे वह काय है।” अवान्तर 
महत्वेन वा कार्यस्वानुमानस्यथ सुकरत्वात्‌” सारांश यह कि 
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नेयायिकों ने केबल सावयव पदर्थकों ही कार्य माना है। और 
यह निर्विवाद है कि सावयवत्व संश्लेषणात्मक क्रियाका ही 
परिणाम है । अतः यह सिद्ध है कि नेयाय्रिक लोग संश्लेषणात्मक 
क्रियाके लिये कतोकी आवश्यकता सममभते हैं। इसका तो विशेष 
विवेचन आगे क॒ता" प्रकरणमें करेंगे, यहां तो काय का प्रकरण 
है, अतः यहां तो यह देखना है कि नेयायिकोंका यह लक्षण ठीक 
है या नहीं । 

काय कारण संबंध दर्शनशाश्षमें चार तरहका माना गया है-- 

( १) अस्त सेसत्‌ की उत्पत्ति (बौद्ध) (२) सत्‌ से 
असत्‌ की उत्पत्ति ( वेदान्त ) (३) सन्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति 
( सांख्य ) ( ४ ) असत्‌ कार्य वाद या आरंभवाद ( नेयायिक ) 
इन नयायिकों के सिद्धान्त का नाम आरम्भवाद अथवा असत्‌ 
कायवाद है | इसका अभिप्राय यह है कि बीज के नाश हाने पर 
अंकुर उत्पन्न होता है और अंकुर के नाश हो जाने पर वृत्त उत्पन्न 
हाता है इनका कथन हे कि बीज में वृक्ष नहीं हे अपितु वृक्त एक 
प्रथकू नया पदाथ उत्पन्न हुआ है। प्रशस्तवाद भाष्य में कहा है 
कि मिट्टी से घट प्रत्यक्ष से ही प्रथक देख रहे हैं. । यदि दोनों एक 
हाते तो घड़े का काम मिट्टी ही दे सकती थी. ऐसी अबस्था में घट 
बनाने की आवश्यकता न थी . परन्तु सांख्य दर्शनने और वेदान्त 
ने इस असत्‌ कार्यबादका तीत्र खण्डन किया है । वर्तमान विज्ञान 
ने भी इस वाद को अस्वीकार किया है । उसने अपने प्रयोगों 
दस सत्कार्यव द की पुष्टे की है । सांख्यकार का कथन है कि-- 

कारण में कार्य विद्यमान रहता है. इस बात को सिद्ध करने 
के लिये ईश्वर कृष्ण निम्न प्रमाण देते हैं-- 


असदकारणादुपादान ग्रहणात्सवंसंभवा भावात्‌ । 
ज 
शक्त्प शक्‍्पकरणात्कारणभावाच सत्काय गम ।॥(सा ० का० ६) 


( ७६८ ) 


श्रर्थ-- यदि कारण में कार्यकी सत्ता न मानी जाबे तो आकाश 
पुष्प की तरह वह कभी उत्पन्न नहीं हो सकता | सत्‌ की उत्पत्ति 
होती है । उपादान का ही ग्रहण होता है अथोत्‌ शालि बीज ही 
शालिका उपादान कारण होता है, गेहूँ आदि नहीं होते। सबसे सब 
बस्तुएं उत्पन्न नहीं होती, तिलोंसे ही तल निकलता है बालू आदि 
से नहों, शक्तिमान कारण भी शक्य कार्य को ही जन्म देते हैं तथा 
कारण के होने पर ही कारय होता है अतः इन पांच हेतुओं से 
ज्लात होता है कि कारण में कार्य सदा विद्यमान रहता है । 

इसी प्रकार बेदान्त दर्शनक्रे द्वितीय अध्यौयमें श्री शझ्लुराचाय 
जी ने असत्‌ कार्यवाद का बड़ी प्रबल युक्तियोंसे खंडन किया है । 
वृहदा रण्यकोपनिषद्‌ भाष्यमें आपने सत्कार्यवादका बहुत ही सुन्दर 
ओर तात्विक विवेचन किया है । आप लिखते हैं कि-- 


सब हि कारण कार्य सुत्पादयत्‌ पूर्वोत्पन्नस्थ कार्यस्य 
कविरोधानं इुवेत्‌ कार्यान्तरं प्ुत्पादयति | एकरिपन्‌ कारणे 
युगददनेक काये विरोधात्‌'''आादि 


अथोत्‌ जब कारण एक कार्य को उत्पन्न करता है तब बह 
दूसरे कार्य का तिरोाधान कर देता है, उस कार्य को छोड़ देता है 
क्यों कि एक कारण में एक साथ अनेक कार्यों को व्यक्त करने का 
विरोध है किन्तु एक काये के तिरोहित हो जाने मात्र से कारणका 
नाश नहीं होता, कार्योंका अर्थ है अभिव्यक्त होना अथान्‌ ( ज्ञान 
का विषय होना ) अब विद्यमान घट सूर्य के प्रकाश में नहीं दीखता 
इससे सिद्ध हे असत्‌ काय की कभा प्रतीति नहीं हो सकती। जब . 
तक घटकी अभिव्यक्ति नहीं होती उस समय तक घट मिट्टी पयोय 
में विध्मान रहता है। अतः उत्पत्तिसे पूत् घट आदि विद्यमान 
रहते हैं, किन्तु उनमें स्वरूप पर अाबरण होनेके कारण उनको 
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अभिव्यक्ति नही हाती। गीता ने भी--'नासता विद्यतेडभावः 
नाभावाविद्यते सतः” कहकर इसका समर्थन किया। तथा छा+्दो- 
ग्यने “कथमसतः संज्जायेत्‌” कहकर पुष्टिकी । अस्तु यहां प्रकरण 
यह है कि नेयायिकों का सिद्धान्त असत्कायवाद है । इसी लिये 
उन्होंने काय का लक्षण ( प्रागभाव प्रतियोगित्व कायत्वम ) किया 
अथान जो प्राग अभाव का प्रतियोगी है बह कार्य हे | यह लक्षण 
उत्पत्ति स पूर्व कार्य का अभाव प्रदर्शनार्थ ही किया है । यहां प्रश्न 
यह उपस्थित होता है कि, सावयब, कार्य की उत्पत्ति भी अवयब 
के नाश से ही माननीं होगी | यदि ऐसा न मानें तब तो असत्‌ 
कारयवाद समाप्त हाता है । और यदि यह मानें कि अवयबों का 
नाश हो जानेपर सावयवत्व उत्पन्न होताहे ता परमारुनित्यत्ववाद 
का घात हाता है। अतः “डभमयतः पाशा रज” न्याय से भेयायिक 
बंध जाता है | अतः कार्य का लक्षण सावयत्व ठीक नहीं बदि 
सन्‌ कार्यबाद को मान कर कार्यका लक्षण सावयवत्व किया ज्ञाय, 
तो भी हमार पक्ष की पुष्टि हाती है. उस अवस्था में सावयब भी 
काय रहेगा तथा यहा कारण भी. इसी प्रकार निरवयव कारण 
भी और कार्य भी । क्‍योंकि सत्कायवाद के अनुसार निरवयव में 
सावयबत्व विद्यमान है ओर सावयव में निरबयवत्व । बहां तो 
केवल प्रकट होने का नाम ही काय है। अथवा इसको यों भी कह 
सकते हैं कि काय और कारण सापेक्ष शब्द हैं। सोना तार का 
कारण है ओर तार जेबर का कारण है | अतः तार कारण भी है 
ओर कार्य भी है, इसी प्रकार संपूर्ण पदार्थों के बिषयमें यही कार्य 
कारण भाव होना है। अतः यह सिद्ध हे कि काय की कारण से 
प्रथक सत्ता नही है अपितु कारण की एक अवस्था का नाम काय 

है | तथा एक अवस्था का नाम कारण है । अतः जगत ही नहीं 


अपितु परमाणु आदि भी काय है । इसी प्रकार ईश्वर भी काय 
सिद्ध हो गया 
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( 
काय॑ 

यदि काय का लक्षण आ्रागभाव ग्रतियोगित्व' करें तो सूथ 
आदि का अभाव सिद्ध नहीं है | स्वर्ण वेदों में भी इनको नित्य 
माना है। जैसा कि हम अनेक प्रमाणोंसे सिद्ध कर चुके हैं । तथा 
बतंतान विज्ञान ने उपरोक्त मतकी पुष्टि की है। अतः यह लक्षण 
जगत को कारय सिद्ध करने में असमर्थ हे । 

यदि काय का लक्षण, सावयवत्व करें तो भी ठीक नही क्‍यों 
कि उसमें भी अनेक दोष हैं | प्रथम तो यही मश्न है कि सावयव 
कहने का श्रभिप्राय क्या है । 

(१) क्‍या सावयवका अर्थ अवयब ग्वृत्तिह ( अथोत्‌ अ्रवयवों 
का अविष्कार ) एसा इसका! श्रर्थ है। यदि यह अ्र्थ किया 
जाये तब तो यह लक्षण अ्रवयवरों में भी हे । अतः लक्षण 
व्यभिचारी है । 

(२) अबयवों से बना हुआ यह अथ करें, तो साध्य सम 
हेत्वाभास है । क्यों कि जगत का अभाव ही असिद्ध है । जैस। कि 
हम पहले लक्षण में लिख चुके हैं. । 

(३) यदि इसका अ्र्थ अवयव ( बहुप्रदेशी ) बाला करे तो 
आकाशादि में अतिव्याप्ति हैं। क्‍यों कि वे भी बहुत अवयब वाले 
( बहुप्रदेशी ) हैं। ऐसी अवस्था में वे सब तथा स्तर्या ईश्वर भी 
सकतृक सिद्ध होगा ! क्यों कि वह भी सवंब्यापक माना जाता है 
“पादा5स्त विश्वाभूतानि” मन्त्र में ही उसके चार श्रवयव बताये 
गये हैं | अतः यह लक्षण भी अयुक्त हैँ । 

(४) शेष रहा 'विकारी' अथात्‌ यदि सावयवका श्र्थ विकारी 
अर्थात्‌ परिणमन शील किया जाये । तो प्रकृत्त, परमारु, अ/त्मा 
ओर ईश्वर भी सब कार्य हो जायेगे, पुत्र: उनका भी कत्ता मानना 
पड़ेगा | पक्रति और परमाणु विकारी हैं यहहम पहले सिद्ध कर चुके 
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हैं आत्मा प्रत्यक्षमं ही बिकारी है, विकारी होने के कारण ही यह 
मुक्ति की इच्छा करता है । शेष रहा आप का कल्पित 
ईश्वर उसको तो आपने ही ज़गतका कर्ता बना कर विकारी 
बना दिया । क्‍यों कि यह नियम है कि बिकारी ही कर्म 
करने में प्रवृत्त होता है। अतः यह भो लक्षण ठीक नहीं है । 
सावयब के पृर्बोक्त चार ही श्र्थ हो सकते हैं। उन चारों 
से आपके स्वार्थकी सिद्धी नहीं हो सकती । अतः जगत कार्य नहीं 
है । जब आप इसको काय ही सिद्ध नहीं कर सकते तो इसके 
कत्तों का तो प्रश्न ही नहीं उत्पन्न होता । यदि “तुष्यन्तु दुर्जना:” 
इस न्याय से जगत को काय स्वीकार भी कर लिया जाय 
तो भी इस काय सम्बन्ध का कतो ईश्वर सिद्ध नहीं हो सकता | 
क्यों कि कारण ओर कार्य में अन्वयव्यतिरेक सम्बन्ध का पाया 
जाना आवश्यक है । 


अन्यव व्यतिरेक 
प्रो० हरिमोहन का ( बी० एन० कालेज पटना ) ने भारतीय 
दर्शन परिचय के वेशेषिक दर्शन में लिखा है कि--' कारण काय' 
में अन्वयव्यतिरेक सम्बन्ध रहता है । अथोत्‌ जहां कारण रहेगा 
वहां काय अवश्य होगा । जहां कारण न रहेगा वहां काय भी 
नहोगा | 
“कारणमभावात्‌ कार्य भाव ।” “कारणाभावात्‌ कार्यामावः” 
बेशे (5 
षिक दशन पृ० १श८ 
अभिप्राय यह है कि कारण ओर काय का सम्बन्ध अन्बय 
ओर व्यतिरेक से ही जाना जा सकता है । दूसरे शब्दों हम यह्‌ 
भी कह सकते हैं कि कारण ओर काय के सम्त्रन्ध की व्याप्ति के 
लिये सपक्ष भर विपक्ष होना भी आवश्यक है । अ्रतः हम संक्षेप 
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में पक्ष सपक्ष विपक्ष का लक्षण करके इसको स्पष्ट कर देते है। 
ताकि पाठकों को समभने में सुगमता हो जाये । 
(पक्ष) “संदिग्ध साध्यवान पत्तः 
अर्थात्‌ जिसमें साध्य को सिद्ध करना है उसको पक्ष कहते हैं। 
जैसे पर्वत पर अग्नि है। यहां अ्रग्नि जो साध्य है. उसको पव॑त 
पर सिद्ध करना है. अतः पर्वत पक्त हुआ । 
( सपक्ष ) निश्चित साध्यवान को सपक्ष कहते हैं । 


“निश्चित साध्यवान सपन्ञ: 

अथोत--साध्य जिसमें निश्चित रूपसे हो वह सपक्ष है | जैसे 
रसोई घरमें अग्नि निश्चित रूप से देखी गई है | अतः रस|ई घर 
हुआ सपक्ष । 

(विपक्ष) “निश्चित साध्याभावान्‌ विपत्तः । 

जहां निश्चित रूप से साध्य का अभाव है वह विपत्त है । जैसे 
तालाब में अग्नि नहीं है। अतः तालाब विपक्ष है । 

अतः कारण काय सम्बन्ध सिद्ध करने के लिय इन तीनों की 
आवश्यकता होती है। जंसे यदि पर्वत पर अग्नि सिद्ध करने के 
लिये जहां पक्त रूपी पत्रत की आवश्यकता हे वहां उसके सपत्ष 
रसोई घर ओर विपक्ष तालाबकी भी आवश्यकता है | यह्‌ अन्य 
सपत्ष है और व्यतिरकतालाब आदि हैं | यह अन्वय व्यतिरेक दो 
प्रकारके होतेहेँ | एक देश परक दूसर काल परक । अब जो पदार्थ 
नित्य और सब व्यापक होता है। वह किसीका कारण कर्ता) नहीं 
हो सकता। क्यों कि नित्य और सब व्यापक में न तो अन्बय स- 
पक्ष बन सकता है और न व्यतिरेक्र ( विपक्ष ) ही बन सकता है । 
बिना अन्वय ओर उ्यतिरेक के अविनाभाव सिद्ध नहीं हो सकता 
यही कारण है कि नेयायिकों ने नित्य विभु पदार्थ को कारण नहीं 
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माना | क्‍यों कि उन्हों ने कारणका लक्षण ही --“अनन्यथा सिद्ध 
नियत पूर्ववर्तित्व” किया है । अथीत जो अन्यथा-सिद्ध न हो और 
ओर नियत पूर्वबरति हा उसे कारण कहते हैं। नेयायिकों ने पांच 
अन्यथा मिद्ध साने हैं। उनमें विभु को तृतोय अन्यथा सिद्ध माना 
गया है अनः सिद्ध है कि ईश्वर जगन का कर्ता नहीं हो सकता 
जन दर्शन ने भी कहा है | 

हेतुनान्वयरूपेण व्यतिरेकेश सिध्यति | नित्यस्याव्यति- 


रेकस्य कुतो हेतुत्व संभवः ॥॥ 
अशिप्राय यह है कि हेतुमें दाना बातें अन्बय ओर व्यतिरक 
होनी चाहिय | जैस जहां जहां ज्ञान है वहां बहां चतनता है, जैसे 
नुष्य पशु आदि यह ता हुआ अन्वय, इसका व्यातरक हुआ 
जहां जहां ज्ञान नहीं है वहां वहां चतन्य भा नहीं है जस दीवार 
मिट्टके पान्नादि यह हुआ व्यतिरक | यह ही इस बातका सिद्ध 
करता हे कि चतन्यका ओर ज्ञानका साहचर्य है। परन्तु आपके 
इंश्वरमें यह्‌ व्यतिरक सिद्ध नहीं हा सकता क्योकि आप उसका 
सर्व व्यापक मानने है | अभिप्राय यह है कि आपके कथनानुसार 
जगतका कत्तों इखर है. अब जहां जहां इश्वर हे वहां वहां जगत 
है यह ता आप कह सकोगे परन्तु आप यह नहीं कह सकते कि 
जहां २ इश्वर नहीं हे वहां २ जगत भी नहीं हे। अतः इसका 
व्यतिरक नहीं है | ऐसी अवस्थामें यह कायडी मिद्धि नहीं कर 
सकता। तथा च पक्षका. सपक्ष व विपक्ष दोनों हो तभी 
ज्ञ दक्ष कहला सकता है। यथा पबृत पर अभप्नि है. धूम होनेसे 
रसोई घरकी तरह । इसमें पर्वत पक्त रसोई घर सपक्ष तथा 
तालाब आदि विपक्त हे | इसी प्रकार आपका जगत है पक्ष , अब 
इसका न तो सपक्ष है ओर न विपक्ष ) अतः यह पक्त भी नहीं 
बन सकता | 
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तथा ईश्वरको सबंदा और सर्वव्यापक माना जाता है । परंतु 
कभी २ प्रत्मय आदिमें कार्य नहीं भी है अतः अन्वय भी नहीं 
2 ९ कप 
हो सकता | अतः इंश्वर जगत कर्ता नहीं है । 


कार्यत्व 


आप लिखते हैं कि--'विना अधिक परिश्रम किए या बिना 
बालकी खाल निकाले भी यह तो शायद सभी मानते हैं कि जिन 
बस्तुओं या घटनाओंको हम संसारमें देखते है. उन सत्का आरंभ 
होता है. अथोत्‌ वह अनित्य है | कोई वस्तु ऐसी नहीं हे जिस 
पर कालका प्रभाव न हं।। पुरानेसे पुराने ब्ृक्षको लो । यह्‌ म/नना 
पड़ेगा कि वह कभी उत्पन्न हुआ था। पुरानेसे पुराने पहाड़ को 
देखा । उसके आ।दिका भी पता लग जायगा | आजकलके विज्ञान 
बेत्ता अपने परीक्षालयों में इसी बातका अन्जेषण करते रहते हैं 
कि अ्रमुक पदार्थ कैसे बना ? ज्यों लॉजी ( 5८००४० ) अर्थात्‌ 
भूगर्म विद्याने पता लगाया है कि अमुक पर्वत या अभुक चट्टनें 
किस प्रकार ओर कब बनी ? जिस हिमालय पबंतकों हम समस्त 
प्रथ्वीस्थ पदार्थका पिता यह कह सकते हैं वह भी कभी तो 
उत्पन्न हुआ ही होगा। भिन्न २ स्थानोंकी मिट्टी रष्टि रचना की 
भिन्न २ अवस्थाओंका इतिहासमात्र हे | एक वस्तु दूसरेकी अपेक्षा 
नहीं है क्योंकि उसके बननेका एक काल नियत है। ब्क्षका फूल 
पत्त से नया है | पत्ता जड़से नया है । वृत्त की जड़ उस मिट्टासे 
नई है, जिसमें वह उत्पन्न हुआ । मिट्टी उस चद्टानकों अपेक्षा 
नई है जिस पर वह जमी हुई है, चद्रान प्रथ्वीके तलको अपेक्षा 
नई है । प्रथ्वी की भी कई अवस्थाएं बताई जाती हैं। कहते है 
कि पहले यह आग का गोला था जो ठंडा होते होते इस अवस्था 
में पहुंचा है। जिस प्रकार अंगार पर ठंडा होनेके समय सिकुडन 
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पड़ जाती है. उसी प्रकार प्रथ्वीका गोला जब ठंडा होने लगा तो 
उसमें सिकुड्न पड़ गई ऊँचे स्थान पहाड़ बन गए ओर नीचे 
स्थान समुद्र बन गए | इसी प्रकार भौतिकी (/॥#ए»०४) और 
रसायन शाखर ( (४००४५फ३ ) के पंडितोंने जल वायु आदिका 
भी विश्लेषण ( 8॥9ए»5$ ) किया ओर डनके उन तत्वोंको 
अलग २ करके दिखा दिया जिनके संयोग से यह बने थे | यह 
दूसरी बात है कि इन पदार्थोका आरम्भ काल हमारी आँखोंके 
सामने नहीं है । परन्तु कुछ को तो हम अपनी आँखसे नित्य 
प्रति बनते देखते हैं. और दूसरोंका विश्लेषण करके यह जान 
सकते हैं कि वह कभी बने थे। वस्तुतः किसीसे पूछा जाय कि 
बेबनी हुई चीज कोनसी है? तो वह न बता सकेगा । वह इन्द्रियां 
जिनसे हम ज्ञान प्राप्त करते हैं ओर वह पदार्थ जिनका ज्ञान भ्राप्त 
किया जाता है यह दोनों ही बने हुए पदार्थ प्रतीत होते है। वेज्ञा- 
निकोंका विशेष प्रयत्न ही इसी लिये होता है कि उन मूल तत्वोंका 
पता लगाया जाय जो स्त्रय' नहीं बने ओर जिनसे अन्य पदार्थ 
बने हैं | परन्तु दीर्घकाल के प्रयत्नसे भी बह अपने इस काममें 
सफल नहीं हुए | जिनको पहले मोलिक तत्व सममा जाता था 
वह अब संयुक्त पदार्थ सिद्ध हो चुके हैं। ओर जिनको आज कल 
मूल तत्व समा जाता है उनके लिये भी निश्चय करके यह 
कहना कठिन है. कि उनके माता पिता कोई दूसरे तत्व तो नहीं है । 
फिर यदि निश्चित द्वी जाय कि अमुक पद मूल तत्व है तो भी 
जिस अवस्थामें वह हमारे सम्मुख है | वह तो फिर भी बनी हुई 
ही वस्तु है क्योंकि वह अपने ही परमाणुओंसे बना है। उदाहरण 
के लिये माना कि सोना तत्व है। परन्तु सोनेकी डली तोड़ी जा 
सकती है, सोनेके जिन अरुश्रोंसे बह डेला बना है वह अवश्य 
किसी न किसी समय किसी न किसी साधन द्वारा संयुक्त हुए होगे 
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जिस वस्तुक्ो हम तोड़ सकते हैं. उसके बना हुआ सिद्ध करनमेमें 
क्या आपत्ति है ? ओर संसारमें ऐसी कोन सी बस्तु है जो तोड़ी 
नहीं जा सकती ? वस्तुतः संसारकी सभी वस्तुएं विश्लषण 
( ॥गवाए ७8 ) ओर संहूपण ( $५9७2845 ) नामक दो क्रियाओं 
द्वारा बनती है । या ता किनहीं दा वस्तुओंकों मिला कर नई चीज 
बना देते हैं जैसे फूलोंके गुलदस्ते या पहल कुछ चीजोंको तोड़ 
डालत है ओर उनके 8कड़ोंकों जोड़ कर एक नई चीज बना देते 
हैं औसे मकानका द्रवाजा ! 

यहां एक बात कही जा सकती है। साइन ($९४९7८०८) वेत्ता 
यह कह सकते हैं कि संसारकी सभी बस्तुय तत्वोंसे बनी हैं परंतु 
वह तत्व किसीसे नहीं बने। अथात विश्लेषण करते करते हम 
परमाणुओंकी एक एसी अबस्था पर पहुंच सकते हैं कि जिसके 
आगे विश्लेषण हो हीं नहों सकता। इसलिए उन परमाशुओंका 
बनना सिद्ध नहीं हो सकता यह तो हो सकता है कि उन परमा- 
णुओके मिलनेले दूसरी चीजेंबन गई. परन्तु यह केसे माना 
जाय कि वह परमाणु भी किसी अन्य पदार्थसे बने है । यदि कभी 
यह सिद्ध भी हो गया कि जिनका हम परमाणु ( परम + अर ) 
कहत हैं वह भी किन्हीं अन्य चीज़ोंके मिलनसे बने हैं तो हम 
इन बनी हुई चीजोंको परमाणु न कह कर दूसरोका परमाण 
कहने लगेंगे। इस प्रकार अंतको एक ऐसे स्थान पर अवश्य पहुं- 
चना पड़ेगा जहांसे आगे नहीं चल सकते। इसी आशक्षेप को 
महाशय |. $ /श॥ ने अपनी ॥॥722 2४६४५३ | २९७९०॥७ 
नामक पुरतकमें इस प्रकार वर्णन किया है;--- 

'सष्टिमं एक स्थाई तत्व है आर एक अ्रस्थायी | परिणाम 
सदा पहले परिणामोंके कार्य रूप होते हैं। जहां तक हमको ज्ञात 
है स्थायी सत्तायें कार्य रूप हैं ही नहीं। यह सत्य है कि हम घट- 
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नाओं तथा पदार्थों दोनोंकों ही कारणोंसे बना हुआ कहा करते हैं, 
जैसे पानी आक्सीजन और हाईड्रोजनसे मिलकर बना है | परंतु 
ऐसा कहनेसे हमारा केवल इतना तात्पथ्े होता है कि जब उनका 
अस्तित्व आरम्भ होता है तो यह आरम्भ किसी कारणका कार्य 
रूप होता है परन्तु उनके अस्तित्वका आरम्भ पदार्थ नहीं है किंतु 
घटना मात्र है। यदि कोई यह आ्तप कर कि किसी वस्तुके अस्तित्व 
के आरम्भका कारण ही उस बस्तुका भी कारण है तो में इस 
शब्द प्रयोगके लिए इससे झगड़ा नहीं करता । परन्तु उस पदार्थ 
में बह भाग जिसके अस्तित्वका आरम्भ हाता है सष्टिके अस्थायी 
तत्वसे सम्बन्ध रखता है | अथात्‌ बाहिरी रूप यथा बह गुण जो 
अवयबोंके संयोग अथवा संखषणसे उत्पन्न हा जात हैं। प्रत्येक 
पदार्थमें इससे भिन्न एक स्थायी तत्व भो है. अर्थात्‌ एक या 
अनेक विशेष सोलिक सत्ताएं जिनसे वह पदार्थ बना है ओर उन 
सत्ताओके अपने धर्म | हम इनके अस्तित्वके आरम्भको नहीं 
मानते | जहां तक मनुष्यके ज्ञानकी सीमा हे वहां तक यही सिद्ध 
होता है कि उनका! आदि नहीं ओर इसलिए उनका कारण भी 
नहीं । हाँ यह स्त्रय प्रत्यक होने वाली घटनाके कारण या सहा- 
यक कारण अवश्य हैं। * 
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हमको मिल महादयकी यह बात माननेसें कुछ भी संकाच 
नहीं है | हमारा भी वस्ततः यही मत है कि खंसार स्थायी तथा 
अस्थायी इन दो वसस्‍्तओंके मलसे बना है | अस्थायीको संस्कृतकी 
पुस्तकोंमें “नाम और रूप” नामसे पुकारा है और स्थायीको मूल 
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( ७४६ ) 


सत्य । परन्तु इसमें मन्देह नहों कि मूल तत्व और नाम रूपसे 
मिल कर ही जगत्‌ बनता है । इस लिए जगत्‌का बनना अथोत्‌ 
काय सिद्ध होता है। 


परमाणुओंके विषयमें मौलिक विज्ञान वेत्ताओंमें मतभेद है। 
साइंस सम्बन्धी अन्वेषण हो 'हे हैं।कुछ लोग कहते हैं कि 
वस्तुतः परमाणु कोई चीज नहों और बह मूल तत्व जिससे संस/र 
बना है केबल शक्तिके केन्द्र हैं। परन्तु हमें इस मतके अनुसार 
भी यह मानना पड़ेगा कि कोई न कोई समय ऐसा अवश्य होगा 
जब शक्तिके यह केन्द्र अपनी मोलिक अवस्थासे चल कर जगत 
की वर्तमान अवस्था तक पहुंचे होंगे । श्रथात्‌ यह सृष्टि रची 
४ होगी। यदि सृष्टि रची गई तो अवश्य इस को काय. कहना 
पड़ेगा । 


कुछ लोगोंका यह्‌ भी कहना है कि स॒ृष्टिके रचनेके लिये परमा- 
ख़ुओं में परस्पर मिलने की आवश्यकता नहीं है सृष्टि में एक मूल 
तत्व है जिसको प्रकृति कहते हैं यही मूल तत्व परिणाम से खष्टे 
के रूप में हो जाता है जिस प्रकार पानी बर्फ हो जाता है । हम इन 
भिन्न मतों की मीमांसा नहीं करते। इस स्थान पर हमारा यह 
प्रयोजन यह नहीं है कि हम मूल तत्वके बिषय में कोई आलोचना 
करें । हम तो केवल एक बात को दशोना चाहते हैं. वह यह हे कि 
सष्टिका आरम्भ है। कोई समय है जब यह सृष्टि बनती है। परि- 
माणवादियोंके मतमें भी परिणामका समय होता है | परिणाम भी 
एक प्रकारका कार्य ही है। माना कि वर्फका मूल तत्व वही हैजो पानी 
का है परन्तु पानी और वर्फ एक ही वस्तु नहीं है, न कोई इन दोनों 
से एक ही आरशय समभता हे। पानी से वर्फ बनने में एक समय 
ज्ञगता है | बर्फ को हम कार्य ओर पानीको कारण कह सकते हैं। 


( ७८० ) 


हां दाशंनिकों का एक मत है जो सर्ट्ि के कार्यत्व पर किप्री अंश 
में आत्तेप करता है | यह है विवरतंवादी । 


“अतात्विको अन्यथा भावः विवर्त हाति उदीरितिः ॥” 

जो वस्तु नहो और मालूम पड़े उसका नाम विवत्त है जैसे सांप 
नहीं है ओर मालूम पड़ता है । या जल नहीं है और प्रतीत हाता 
है। कुछ दाशंनिकों का मत है कि संसार वस्तुतः एक श्रमात्मक 
कल्पित वस्तु है या यों कहना चाहिये कि कल्पना मात्र है। स्वप्न 
में मनुष्य का हाथी घोड़े वृत्त आदि सभी दिखाई देते हैं। आंख 
खुलने पर कुछ नहीं रहना । इसी |प्रकार इस संसार को भी स्वप्न 
के समान देख रहे हैं। जब हमारी ज्ञान की आंख खुलती है तो 
यह स्वप्न हमारी आंखसे लुप्त हाजाता है| इस मतके अनुयाग्रियों 
की दृष्टि में संसार कोई वस्तु नहीं फिर ४स को काय केसे माना 
जाय यहां स्थायी ओर अस्थायी का प्रश्न ही नहीं। इनका ता 
केवल यह कहना है कि जिसको हम व्यवहारिक बोल चाल में 
* संसार” कहते हैं यह तात्विक दृष्टि से स्वप्न मात्र हे। वस्तुतः 
संसार की यह भिन्न भिन्न वस्तुएं जिनकी भिन्नता ही एक बिचित्रता 
उत्पन्न कर रही है, स्वप्न से अधिक ओर कुछ नहीं है, मूल तत्व 
एक है. । जिसको ब्रह्म कहते हैं । 

हम यहां ' स्वप्रवाद” या “एक ब्रह्मवाद” पर कुछ नहीं कहना 

चाहते | यह ठीक हा या न हो । परन्तु जो लोग स'सार को स्वप्न 
मात्र मानते हैं उनको यह तो अवश्य ही मानना पड़गा। 


निमित्त कारण 
आगे आप लिखते हैं कि-- 


ऊपर हम बेशेषिकों ने जो ईश्वरके आठ गुण बताये हैं. उनका 
कथन कर आये हैं। नेयायिकों ने भी कहा है कि--- 


€ उछउद्व१३ ) 


इच्छा पूच्क कत त्वम्‌ , प्रश्ुुत्वमस्वरूपता | 
निपित्त कारणष्वेब नोपादानेषु कि जित | 


अर्थात्‌ इच्छ पूर्वक. क्रिया करनाप्रभु (स्वामी ) होना तथा 
कार्य के समान म्वरूप वाला न हान। यह निमित्त कारण में ही 
हाता हे. उपादान कारण में य बातें नहीं होती । आदि. 


नि ३ हढ के न ०० ८6 
मित्त कारण के लिये नेयायिकों का कथन है कि--- 


जिसका अपना स्वरूप ही कार्याकाय हो उसको “उपादान” 
कारण कहते है। जैसे घटका उपादान कारण मिट्टी है, न्याय शास्त्र 
की परिभाषामें इसोको “समवायि” कारण कहत ह#. यह उपादान 
कारण दो प्रकार का है. एक आरम्भक उपादान. दूसरा परिणामि 
उपादान, बहुत से पदाथ मित्त हुय अवयवपुञज से एक काय बन 
जाने का नाम “आरम्भक' ओर उस कारणरूप पदार्थ का परि- 
णामस्वरूप बदल कर काय का हो जाना “परिणामी” उपादान कहा 
है. जैसे दूधसे दुधि आदि, मायावादी तीसरा विपत्तिसे उपादान भी 
मानत हैं। अन्य में अन्य की प्रतीति आदि, ओर यह अविद्या का 
परिणाम तथा चतन का विवत्त है “विवत्त? वास्तव में स्वस्तरूप 
न त्यागने को कहते हैं ओर निमित्ति कारण उसको कहते हैं जो 
कायोकार न है] कर ओर ज्ञान इच्छा, यत्न वाला होकर कारयका 
बनाये,जैसे जीवात्मा अपनेशरीरके बाहर भीतर के यथाशक्ति कार्यों 
का कर्ता है। ओर जो उपादान कारणमें सम्बन्धी होकर कार्यका 
जनक हो उसको ' असमवायि” कारण कहत हैं. जैसे तन्तुओं का 
संयोग पटका असमवायि कारण है ओर जो उक्त तीन प्रकार के 
कारण से भिन्न हो वह ' साधारण'' कारण कहलाता है, जेसे कि 
घटादिकोंको उत्पत्तिमं देश काल आकाशादि साधारण कारण हैं । 


( ४८२ ) 


आस्तिकवाद ओर निमित्तकारण 
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अथोत “आर वार्ड ने कारण का सबसे अच्छा उदाहरण 
दिया है-- मनुष्यकों इच्छा शक्ति को उसके शारीरिक व्यापारमें 
प्रविष्टि” ( प्र« ३५ ) 

»( कार्य, ) न केबल ( कारणसे ) पीछे होता है किन्तु कारण 
के द्वारा होता है । यह्‌ उसक। कार्य या परिणाम है । इच्छा शक्ति 
भी क्रियामें कारण है ।” ( प्र० ३६ ) 

बाड से अच्छा लक्षण अन्नमभट्ट ने अपनी तर्क स ग्रह का 
तक दीपिका में दिया है | 


उपादान गोचरा परोक्षज्ञान चिऊ्रीर्षाकृतिमस्व॑ कठ त्व॑ । 
अर्थात्‌ कत्तो या निमित्त कारण वह है. जिसमें नोचे लिखी 
तीन बातें हों । 
(९) उपादान गोचर-अपरोज्ष ज्ञान अथोन उपादान कारणका 
अपरोक्ष या निकट तम ज्ञान जैसे कुम्हार को मिट्टी का । 
(०) चिकीषी, ( काम करने की इच्छा ) | 
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( ७ट३ ) 


है समी क्ञा--उपरोक्त विवेचनसे यह सिद्ध है कि निमित्ति कारण 
के विषय में भी अनेक विवाद हे | अतः जब तक यह सिद्ध महा 
जाये कि निमित्त कारण किसे कहते हैं, उस समय तक इश्वरको 
निर्मिप्ति कारण बताना साध्यसम हेत्वाभास है| तथा च इन सब 
बातोंका उत्तर विस्तारपूर्वक दिया जाचुका है । तथा यहां भी संक्षेप 
में उत्तर लिख देते हैंकि ये सब प्रश्न उसी समय उपस्थित होसकते हैं 
जब कि यह सिद्ध हो जाये कि यह जगत शनादि नहीं है अपितु 
किसी समयविशेष में बना है । परन्तु यह सिद्ध कर चुके हैं कि 
यह जगत अनादि निधन है, न कभी बना और न कभी नष्ट ही 
हागा | यह न माना जाये तो भी ईश्वर कत्तो है यह कैसे सिद्ध हो 
गया ? क्‍यों कि ईश्वर सर्व व्यापक एवं निष्किय माना जाता है 
अतः सर्व व्यापक कत्ता नहीं हो सकता यह हम प्रबल प्रमाणों 
और अकास्य युक्तियों से सिद्ध कर चुके हैं। रह गया अकस्मात्‌ 
बाद सो हम तो अकस्मात्‌ के सिद्धान्त को ही नहीं मानते, अतः 
हमारे लिय यह प्रश्न ही व्यर्थ है। यूनानी भाषा के या सेक्सपीयर 
के नाटक को तथा प्रपंच परिचय के ऋछोक अक्षरों के संयोग से 
स्त्रयं नहीं बने ओर न बन सकते है यह तो ठीक है श्लौर ऐसा 
मानना कि ये सब स्वय' बन गये अन्ध विश्वास है तो यह मानना 
कि सब निराकार ईश्वर ने बनाये हैं. यह महा अन्ध विश्वास है । 
हम पहले लिख चुके हैं. कि मनुष्यक्ृत कार्यां को आक्ृत कार्यों के 
साथ नहीं मिलाया जा सकता | इसी प्रकार प्राकृतिक कार्यों को 
भी मनुष्य कृत नहीं कहा जा सकता । 


यदि यह न माना जाय तो पशु पक्ती, कीट, पतंग, दीमक 
आदिके कार्यों को भी मनुष्य कृत कहाजा सकेगा क्‍यों कि काय त्व 
सब जगह समान हैं। अतः जो मखोल उड़ाई है बह उपहास, 
मूस्मों का मनोरंजन मात्र है। बृक्त व फल, फूल आदि केक्‍ल जड़ 


( ७5८8 ) 


ही नहीं है अपितु उनमें आत्मा भी है. तथा जिस प्रकार मनुष्यादि 
का शरीर आत्मा बीज द्वारा स्वय' निर्माण कर लेता है उसी प्रकार 
वृक्ष आदि की आत्माय' भी उस उस शरीर का निर्माण यथा बीज 
कर लेती हैं । अथवा यू' कह सकते है, कि आत्माके यागसे पुगद्ल 
( कर्माण वर्गणामें ) स्वय' शरीर रचना करता है । इसका विशेष 
विवेचन कर्म फल प्रकरण में कर चुके हें । 

आगे आप लिखते हैं. कि-- 


(३) * कृति, अथांत्‌ क्रिया या प्रयत्न | ६ 

ज्ञान विकीषों तथा कृति में भी कारण काय्य का सम्बन्ध है । 
क्योंकि कोई क्रिया विना इच्छाके नहीं हा सकती और जब तक 
उस वस्त का ज्ञान न हो जिस पर कत्ता की क्रिया पड़ती है उस 
समय तक उसमें इच्छा भी नहीं हो सकती । एक प्रकारसे इच्छा 
शक्तिको भी कृतृत्वका विशेष लक्षण मान सकते हैं, क्‍योंकि जहां 
इच्छा है वहां ज्ञान पहल अवश्य रहा हागा ओर वहीं क्रिया के 
भी होने की सम्भावना है । 

इस प्रकार इच्छा शक्तिका 'कारणत्व” से विशेष सम्बन्ध है । 
जिस घटनामें इच्छा-शक्ति विद्यमान नहीं होती उसको हम कारण 
नहीं कहते चाहे बह घटना दूसरी घटनासे पूष एक बार देखी गई 
हा अथवा कईबार । कल्पना कीजिय कि हम छुतकी कड़ीसे लगा- 
तार सेकड़ों बार मिट्टी गिरत देखते हैं । परन्त हमारा कभी यह 
विचार भी नहीं होता कि मिट्टी गिरानेका निमित्त कारण छतकी 
कड़ी है । परन्तु यदि एक बार भी हम किसी मनुष्यको छतसे 
मिट्टी गिराते देखते हैं ता कट कहने लगते हैं कि मिट्टी इस मनुष्य 
ने गिराई है| क्‍यों कि पहले उदाहरण में इच्छाशक्ति उपस्थित 
नहीं है ओर दूसरेमें उपस्थित है | 

प्रत्येक काय्य के लिये निमित्त कारण की आवश्यकता, ओर 


( उ८र ) 


निमित्त कारण के लिये इच्छा-शक्ति की आवश्यकता, यह दोनों 
बातें मनुष्यके मस्तिष्क में आरम्भ से इस प्रकार जमो हुई हैं कि 
इनसे मुक्ति पाना दुस्तर ही नहीं किन्तु श्रसम्भव है । आज कल 
जब दर्शन-शासत्रका आधार मानवी ज्ञानके नियमों ( [॥6९07ए ० 
ए०ए]८०४8८ ) पर रक्खा जाता है और इस बात पर अधिक 
बल दिया जात! है कि तत्वज्ञानकी प्राप्ति के लिये ज्ञानतत्वकी प्राप्ति 

अ्रावश्यक है उस समय हम उन नियमों का सर्वथा उपक्षा की 

दृष्टि से नहीं देख सकते जो मनुष्य के मस्तिष्क पर प्रत्येक युग और 
प्रत्येक देश में शासन करते रहे हैं | वस्तुतः प्रत्येक क्रिया के साथ 
किसी इच्छा शक्तिका संबंध जोड़ना मनुष्यके लिये इतना स्वाभा- 

विक हैकि जहां उसकी इच्छा शक्तिका प्रकट रूप दिखाई नहीं देता 

बहां वह कोई न कोई कल्पित रूप मानने लगता है। जेसे जब वह 

किसी पहाइसे आग निकलती देखता है ओर आग जलाने वाले 

को नहीं देखता तो कल्पना कर लेता है कि एक अरृष्ट देवी या 

देवता है जो इस अप्रिको निकाल रही है ।” आदि 


समीक्षा 


प्रयोजन--न्याय दर्शनकार लिखते हैं. कि-- 


यमर्थमधिक्ृत्य प्रवर्तते तत्‌ प्रयोजनम । 

अथ्थोत्‌ जिस उद्देश्य को लेकर किसी काय में प्रवृत्ति होती हैं, 
उसे प्रयोजन कहते हैं । अथवा शरल शब्दों में यह कह सकते हैं 
कि--इच्छा पूबंक क्रिया का जो कारण हे उसे प्रयोजन कहते हैं.। 
क्यों कि “प्रयोजनमनुद्िश्य मन्दो5पिन प्रवतते” बिना प्रयोजन के 
मूखे भी किसी कार्यको नहीं करता यह अटल सिद्धान्त है ।सारांश 
यह है कि निमित्त कारणमें निम्न मुख्य बातें होनी ही चाहिये । 

(१) निमित्त कारण के लिये सबसे मुख्य प्रयोजन है । 


( ७८६ ) 

क्यों कि बिना प्रयोजन के न तो डस काय को करनेकी इच्छा 
ही होगी और न प्रवृत्ति । 

(२) इच्छा (३) ज्ञान (५) प्रवृत्ति अथात्‌ मानसिक व शारी- 
रिक क्रिया शारीरिक क्रियाकी चेष्टा भी कह सकतेहे। जिसमें उपरोक्त 
बातें होंगी वही नि.मत्त कारण कहला सकेगा.इनमें यदि एकक! भी 
अभाव होगा तो वह निमित्त कारण नहीं हा सकेगा। उपरोक्तसभी 
बातें मिल कर एक निमित्त कारण कहलाती हैं । पृथक प्रथक नहीं 
इसके अलावा निमित्त कारण, काय में हयापक नहीं होता । 
उपादान कारण ही व्यापक हाता हे | मकड़ी के जाले का दृष्टान्त 
ओर जीवात्मा का दृष्टान्त विषम है क्‍योंकि मकड़ी जालेमें व्यापक 
नहीं है अपितु उस जाल से प्रथक है। तथा जीव को जो लेखक 
महाशयगण भी शरीर में व्यापक नहीं मानते अपितु उनके मतमें 
आत्मा अणु प्रमाण है । अतः यह भी दृष्टान्त उनके पक्ष का 
घातक है। इसका विचार फिर करेंगे । 

जेसे किसी मनुष्य को हजारों पदार्थों का ज्ञान है परन्तु वह 
ज्ञान मात्रसे ही निमित्त कारण नहीं बन सकता। यदि ज्ञानके साथ 
साथ उस कार्यकों करनेकी इच्छाभमी है फिर भा वह निम्ित्त कारण 
नहीं कहलाता । यदि इच्छा के साथ साथ मानसिक अ्रवृत्ति न हे 
(कायकरनके उपायोंका विचार) ता भी बह करता नहीं हो सकता । 
अतः जब उससे शारीरिक क्रिया करके साधन आदि जुटाकर कार्य 
सिद्ध कर लिया उस समय वह कता या निमित्त कारण कद्द लाताहै । 
हमने ऊपर आस्तिकवादक! प्रमाण दिया है उसमें भी उपध्याय 
जा ने उपरोक्त कथन की ही पुष्टि की है । आप लिखते हैं कि-- 

“डाक्टर वाडने कारण (निमित्त कारण) का सबसे अच्छा 
उदाहरण दिया है मनुष्यको इच्छा शक्तिकी उसके शार्सरक 
व्यापारमें प्रवृति” पृू० €५ 


(६ ७८७ ) 


अथोत निमित्त कारणके लिए शरीरका होना भी आवेश्यक 
है | इस बातका पं गंगाप्रसाद जो भे आस्तिकवादमें स्व्रीकार कर 
लिया है | अतः यह नि ववाद सिद्ध हो गया । इन सब प्रमाणोंसे 
कत्तोका लक्षण यह बना कि कारणमें व्यापकफ न होता हुआ 
प्रयोजन सहित ज्ञान पूर्वक इच्छा द्वारा शारिरिक क्रियासे कार्यको 
सिद्ध करने वाला कत्तों कहलाता है। यह लक्षण यदि इंश्वरमें घट 
जाये तभी उसको कत्तों माना जा सकता है। 


परन्तु कर्त्तावादी न तो इश्वरका कोई प्रयोजन ही सिद्ध कर 
सकते हैं, और न बह सत्र व्यापक होनेसे क्रिया ही कर सकता 
है | तथा न उसके शरीर ही माना जाता है | एवं न उसमें इच्छा 
ही का सद॒भाव है । जब यह सब उसमें नहीं है तो बह कत्तो भी 
नहीं हो सकता क्योंकि कत्तमें इन चं।जोंका होना परमावश्यक 
है । यदि इनके बिना भी कर्त्ता है! सकता है तो उनको कत्तोका 
लक्षण ही अन्य करना पड़ेगा। परन्तु कत्तोका लक्षण जो हमने 
ऊूुषर दिया हे उसके मिवा कुछ हो ही नहीं सकता | अतः ऋत्त 
बादियोंका कर्तव्य है कि या ता वे इश्वरमें भी शरीर आदि का 
अस्तित्व मानें अथवा कत्ताफा लक्षण एसा करें जो इस कल्पित 
इश्चरमें चरिताथ हो सके | अन्यथा इश्वरकों कत्तों माननेका नाम 
भी न लें । अब हम आस्तिकवादकी युक्तियों पर विचार करते 
हैं। जो उन्होने अपने पक्षक्नी सिद्धिमें दी हैं । आप लिखते हैं कि- 


* परन्तु याद रखना चाहिये कि जब संसारकी क्रियायोंक्रे दो 
बर्ग हो| गये एक 'प्राशिक्ृत' जो “सिद्धकोटि ' में हे । दूसर 'अग्ना- 
णाकुत' जो 'साध्यक्रोटि' में है। तो पिद्ध करॉटिकों वस्तुएं तो दृष्टान्त 
का काम दे सऊनी हैं परन्तु साध्य कोटिकी नहीं। किसी पक्षको 
यह अधिकार नहीं है कि साध्यकाटिकी किसी बस्तु को दृष्ट्रान्तके 
रूपमें उपस्थित कर सके । ” आदि 


( उट८ ) 


समीक्षा,--यहां आपने प्रथम तो क्रियाको साध्य मानःलिया 
हैं. परन्तु यहां तो साध्य ईश्वर है न कि क्रिया | क्रिया ता पत्यक्ष 
है वह साध्य किस प्रकार हो सकती है । आगे आपने वस्तुको 
साध्य मान लिया, इसलिए आपने लिखा है कि-- किसी पक्षको 
यह अधिकार. नहीं है कि साध्यकोटि की किसी बस्तुकों दृष्टान्तके 
रूपमें उपस्थित कर सके ।” इसीसे सि द्वहेकि पुस्तक लिखते समय 
आपने 'सिद्ध' और 'साध्य” का विशेषविचार पूर्वक अध्यन करने 
का कष्ट नहीं उठाया शेष रह गया क्रिया ब कत्तोका प्रश्न, सो 
तो आपने स्वयं ही दा प्रकारकी क्रियायें मानकर (एक प्राणिकृत 
दूसरी अ्रप्राशिकृत अथात्‌ जड़कृत) इसका _ निर्णय कर दिया। 
तथा च आपके मान्य सांख्य दशनके सिद्धान्तानुसार तो प्रत्येक 
क्रिया जड़ कृत ही होती है । उसके मतानुसार पुरुष तो निष्क्रिय 
तथा अकत्तों है, वह तो साक्षी चेताकेबलो निगुंणश्च ? हे । 
अथोत्‌ पुरुष क्रिया शुन्य ज्ञाता द्रष्टा व निगुंण है । 


अतः जिसको आप प्राणिकृत क्रियायें बनाते हैं. वे भी बाम्तव 
में जड़ की क्रियाय' हैं| जड़ के संयोग से प्राणि ( जीव ) को भी 
क्रियाका करता कहा जाता हे | प्रशस्तपाद भाष्यमें ही कमे (क्रिया) 
के जहां लक्षण किये हैं वहां स्पष्ट कर दिया है कि क्रिया मूत्त 
द्रव्यवर्ति ही होती है। वहां लिखा हे कि--प्रथ्वी, जल, वायु, 
अग्नि, और मन ही क्रिया के आधार हैं |।आत्मा आकाश आदि में 
न क्रिया हे ओर न बह क्रिया देसकते हैं | क्योंकि जो स्वयं क्रिया 
रहितडे वह दूसरोंको क्रियानिहीं देसकता जो स्वयं अज्ञ नी है बह दूसरे 
कोज्ष'न नहीं देसकता । अतः यह सिद्ध हेकि क्रिया जड़में ही होती 
है तथा जड़ ही देता है । चेतन तो निष्क्रय शान्त स्वभावी है । इस 
देह में रक्त संचालन, श्वासादि की जो कियायें होती हैं उनको भी 
बेशेषिक द्शंनकारने अदृष्टजन्य माना है।यह अरृष्टभी जड़ है | 


( उदद ) 


इसी भ्रकार सांख्यका मिद्धान्त है कि परिशाम प्रकृति का 
स्वाभाविक गुण हे वह प्रलय अवस्था में भी प्रकृतिमं रहता है। 
५ धर पु] 
सांख्य तत्व कोमुदी में लिखा है कि-- 


'प्रतिक्षण परिणापिनी हि स्ेणव भावा ऋते चिति'शक्त॥/' 
अथोत--आत्मा को छोड़ कर शेष सब भाव प्रतिक्षण परि- 
णमनशील हैं. अथोत्‌ प्रलय अवस्था में भी प्रकृति में प्रतिक्तण 


परिणमन होता रहता है | तथा योग दशंनके भाष्यमें वयासजी 
लिखते हैं कि-- 


'प्रकृतिहिं प्रिणयनशीला ज्षणमप्रि अपरिणम्य नावतिष्ठते 

अथोतू--परिणमन प्रकृतिका स्वभाव है, इस लिये वह बिना 
परिणमन के एक क्षण भी नहीं रहती | अतः स्पष्ट है कि क्रिया 
जड़ का स्वभाव है अतः जड़ में प्रतिक्षण क्रिया होती रहती है। 
(१) यही अवस्था अन्य वेदिक दर्शन की है, वे सब भी क्रिया 
को जड़ का स्वभाव मानते हैं । (२ तथा सम्पूर्ण बेदिक साहित्य 
श्रात्मा को निष्क्रिय मानता है। अतः क्रिया, इश्वर की सिद्धि में 
साधक नहीं अपितु बाधक है। 


स्वयं सत्याथ प्रकाश में लिखा है कि-- 

“कहीं कहीं जड़ के निमिच से जड़ भी बन और विगड़ जाता 
है । जैसे परमेश्बरके रचित बीज प्र०त्री में गिरने और जल पाने 
से वृत्ताकार हो जाते हैं | और अम्नि आदि के संयोग से विगड़ 
भी जाते हैं । यहां जद के संयोग से जड़का बनना और बिगड़ना 
तो सिद्ध हे और बज आदि ईश्वर रचित हैं यह साध्य है” तथा 
यह भी मान लिया गया है | कि अ भे. जल आदि का संयोग भी 
जड़ कृत है | इश्वर कृत नहीं है| अतः इन क्रियाओं को साध्य 
लिखना भूल है । 
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(१) सांख्य मतालनुसार प्रकृति का रजो गुण ही क्रिया 
कारक है । 


(० ) जैन दर्शन द्रव्य मात्र को परिशमनशील मानता है । 

स्वामी दर्शनाननद ने स्वभाववादियों के खण्डनमें यह युक्ति 
दी है कि “यदि परमाणुओं में मिलने का स्त्रभाव है तो वह कभी 
अलग न होंगे. सदा मिले रहेंगे, यदि उनमें अलग अलग रहने 
का स्वभाव है तो वह कभी मिलेंगे नहीं। इस प्रकार कोई वस्तु 
न बन सकेगी । यदि उनमें से कुछ का स्वभाव मिलने क। है ओर 
कुछ का अलग रहनेका तो जिन परम।ण॒ुओं का आधिक्य हागा 
उन्हीं के अनुकूल कार्य होगा अथात्‌ यदि मिलने के परमाशुझ्रों 
का प्राबल्य है ता वह सष्टि को कभी बिगड़ने न देंगे । यदि अलग 
अलग रहने बाले परमारणुओं का प्रावल्य होगा तो बह सृष्टि को 
कभी बनने न देंगे । यदि दोनों बराबर होंगे तो भी सृष्टि न बन 
सकेगी क्योंकि दोनों ओरसे बराबर खींचातानी होगी ओर किसी 
पक्षको दूसर पर विजय प्राप्त करनी कठिन होगी । 

वस्तुतः सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय तीनों अलग २ 
तथा सब मिलकर यही सिद्ध करती है कि इनका कारण एक 
चेतन शक्ति है।” 

समीक्षा--स्वा० दशशनानन्दजी न तो इश्वरमें इच्छा मानते थे 
ओर न क्रिया । बास्तवमें वे इश्वरकों विज्ञान भिन्तु आदिकी तरह 
उदासीन कारण मानते थे। जैस कि स्रष्टि विज्ञान में मा० आत्म- 
रामजी ने भी लिखा है कि-- 

“जिस प्रकार चुम्बककी सत्ता मात्रसे लोहेमें गति ञआा जाती 
है उसी प्रकार ईश्वरकी सत्ता मात्रसे विश्वर्मं गति फेल रही है ।” 

इसी प्रकार दृ्शनानन्दजी मानत थे, चुम्बककी तरह ईश्वर 
निष्क्रिय है परन्तु उसकी सत्ता मात्रसे परम/णुओंमें गति होती है। 
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इसीका नाम उदासीन कारण हे । हमारा भी सदासे यही मत था 
कि ईश्वर जगतका प्रेरक कारण नहीं है अपितु वह उदासीन कारण 
है। स्वरा. दयानन्दजी और नव्य नेयायिक, इश्वरको प्रेरक मानते 
हैं । पानीपत के लिखित शाख्त्रार्थमं भी हमने उद्ासीन कारण की 
ही पुष्टि की थी। अ्रब प्रश्न यह है कि परमाणुओंके स्वभाव से 
जगत नहीं बन सक्रेगा। इस प्रश्न में सब से बड़ी भूल यह है 
कि इस प्रश्न कर्ताकी बुद्धिमें यह पहलेसे ही निश्चय है कि एक 
समय था जब यह संसार सवंथा नहीं था। परन्तु उसको स्मरण 
रखना चाहिये कि ऐसा कोई समय नहीं था जब कि यह सम्पूर्ण 
लोक परमारु रूप हो । 


अतः जब तक यह सिद्ध न हा जाय कि एक समय णेसा था 
जब कि यह जगत परमाणुमय था उस समय तक इन प्रश्नोंका 
ओर इन युक्तियोंका कुछ भी मूल्य नहीं है । परन्तु यह प्रश्न 
इईश्वरकों कत्तो मानने से अवश्य उपस्थित होता है | प्रथम तो यही 
प्रश्न है कि ईश्वर सर्व व्यापक है अतः वह क्रिया नहीं कर सकता 
है । बस जा स्वयं निष्क्रिय हे वह दूसर को क्रिया दे भी नहीं 
सकता | चुम्बक पत्थर भी सक्रिय हे यह बात वतंमान युग के 
वैज्ञानिकोंने सिद्ध कर दी है। अतः यह सिद्ध हैकि इश्वर न 
क्रिया कर सकता है. और न क्रिया दे ही सकता है । यदि यह 
मान भी लिया जाये कि ईश्वर गति करता है व गति देता है तो 
भी संसार नहीं बन सकेगा । क्‍योंकि ईश्वर सबब व्यापक होने से 
क्रिया सब तरफसे होगी । ऐसी अवस्थामें परमाणु गति हीन हो 
जायगा । जिस प्रकार लोहेके चारों तरफ चुम्बक रखनेसे लोहा 
क्रिया हीन दो जाता है । यदि कहो कि इंश्वर अन्तः क्रिया वेता 
है क्योंकि बह परमाणु आदि में व्यापक हे। तो भी ठीक नहीं 
क्योंकि ईश्वर परमाणु आदिके अन्दर व्यापक है प्रथम तो यही 
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गलत है क्योंकि उस अवस्थामें परमाणु की सत्ताका ही अभाव 
सिद्ध होगा । 


साइन्पके सुप्रसिद्ध विद्वान भूत पूर्व मिष्टर जे० क्लर्क मेकसवेल 
एम० एल० एल० डी० एफ5 आर० एस- एस० एल एण्ड द० 
आनरेरी फेलो आंबट्रिनिटी कालेज और प्रोफेसर आव एक्सपेरी- 
मेण्टल फिजिक्स इन दो यूनिवर्सिटी आब कैम्त्रिज अपनी 
मेनुन्नल्स आव एल्लीमेश्टरी साइन्स सीरीज्ञ “मेटर एण्ड मोशन” 
नासक पुस्तकमें न्‍्यूटवषकी थरडला आत्रमोश्म (क्रिया के तीसरे 
नियम ) की सिद्धिमें प्रष्ट ४८ में लिखते है कि-- 

नयूकढ बिल प्राध 3 प्राब80९2 त4ज़5$ 07 (0ए05 
॥ छ5$ 7070९6 9ए भालसंट्ा।5, 900 70 शंशाएंणा ए2$ 
एका१ (0 06 क्‍07०९ ज़रांपा फ्रांया एल ॥णा आप82$ ए6 
प्र2४7९: अथोत्‌ यह विषय कि चुम्बक लोहेकों अपनी ओर 
खींचता हे पूर्व पुरुषोंसे जाना गया था परन्तु डस शक्ति पर 
कोई ध्यान नहीं दिया गया था जिसके द्वारा लोहा चुम्बकको 
अपनी ओर खींचता है। अतः साइन्स द्वारा यह बात प्रत्यक्ष 
सिद्ध है कि चुम्बकममें भी परिस्पन्दात्मक क्रिया ओर अपरिरपन्दा- 
त्मक परिणाम बराबर होता रहता है यह मानना कि “चुम्बक 
पत्थर स्त्रयं नहीं हिलता, परन्तु लोहे को हिला देता है ठीक 


नही है ।” श्रादि '**' 
अनेक सत्तायें 


आप फरमाते हँकि--जैसे में एक सत्ता हूँ जो अपने शरीरको 
चलाता हूं । मेरा गा लिखता है | मेरा मुँह बोलता है । मेरी 
आँख देखती है | में बहुतसी वस्तुओंकों तोड़ मरोड़ कर मन-मानी 
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बना लेता हूं । इसी प्रकार मुझ जैसे करोड़ों मनुष्य हैं जो मुझसे 
कुछ कम या कुछ अधिक कार्य कर रहे हैं । फिर इनके अतिरिक्त 
अरबों पशु पक्नी तथा कीट पतंग है. जा मेर बराबर काम नहीं 
करते परन्तु अपनी अपनी मत्तायें अलग अलग भरी भांति 
दिखाते हैं । इस प्रकार असख्यों छाटी छोटी सत्तायें हमको मिलती 
हैं। परन्तु इन सत्ताओं और उस सत्त! में भेद है जिसको हम 
समस्त सृष्टि में शासन करता हुआ पात हैं। यह छोटी छोटी 
सत्तायें विशेष नियमोंके भीतर ही अपना प्रभाव जमा सकती हैं। 
वस्तुतः उन सत्ताओं को उन नियमों का पलन करना पड़ता है। 
बह नियमोंकी शासक नहीं किन्तु अनुचर है। जैसे यदि मनुष्यचाहे 
कि मैं घर बनाऊं तो उसे उन नियमों का जाननेकी आवश्यकता 
है जो घर बनाने में साधक होंगे , यदि थाडी सी भी चूक हुई तो 
घर न बन सकेगा । इन छोटी सत्ताओं या चेतन वस्तुओं में केवल 
इतना भेद है कि जड़ वस्तुएं बिना ज्ञान के सृष्टि के नियमों का 
पालन करती हैं| वह सृष्टि के वर्तमान नियमों में से चुन नहीं 
सकती कि मैं इसका पालन करू ओर इसका न करूँ। परन्तु 
चेतन सत्ताएं कईनियमों में स अपने लिये कुछ नियम चुन लेती 
हैं। ओर उन्हीं के अनुसार काम करतों है। जेसे में यह जानता 
हूँ कि खेती के नियम पालने में खत में गेहूं पदा कर सकूंगा इस 
लिये मैं इन दोनों में से अपने मन माने नियम चुन लेता हूं । 
चाहे खेती करू | चहे पान बनाऊं परन्तु लकड़ी अपने लिय 
नियमों का निर्वाचन नहीं कर सकती उसका चुनाव नियम स्वयं 
करते हैं।” आदि । 


समीक्षा:--आगे अ[पने स्वयं यह सिद्ध कर दिया कि इनका 
इनका कल्पित ईश्वर जड़ है। क्यों कि आप के कथनानुसार 
चेतन, नियमोंको अपने लिये चुन लेता है। अब यदि यह माने 


( ४८४ ) 


कि ईश्वर ने अपने लिय कुछ नियम चुन लिये हैं, तथा उनका 
पालन करनेमें भी वह स्व॒तन्त्र है. तो ऐसी स्वतन्न्नका प्रदर्शन वह 
क्यों नहीं करता | 
यदि कहो कि यह उनकी इच्छा हे तो इच्छा का कारण क्या 
है | अथवा कौनसी वह शक्ति है जा ईश्वर का नियत समय पर 
जगत रचना के लिय और प्रलय करने क लिये बाधित करती है 
तथा प्रतिकज्षण भी नियत समय पर उसको नियमानुसार काय कर 
न के लिय विवश क्यों होना पड़ता हे | यह, विवशता ही आपके 
कथनानुसार उस जद सिद्ध कर रहा है । तथा आपने जब जड़को 
भी नियमो का पालन कता मान कर यह सिद्ध कर दिया कि ईश्वर 
गी इसी प्रक!/र नियमों का पालन करता है | यदि आप कहें कि 
जड़ की तरह पात्षन नहीं करता है. तो कोई दृष्टान्त बताये कि 
किस प्रकार पालन करता है | तथा क्‍यों पालन करता हे ? आपके 
कथनानुसार गेहूं स गहं ओर चरण से चणा उत्पन्न हाता है यह 
सम्पूर्ण संसार मे नियम है । जिस प्रकार चोरी की सजा केद हे, 
यहाँ पर प्रश्न है कि जिस प्रकार चारी आदिकी सज!में पररवर्तन 
हो सकता है उसी प्रक्र।र गहूँसे गहूँ बननके नियममे भी परिवर्तन हो 
सकता है. या नहीं) याद वह कर सकताहे ता आज तक कहा कहाँ 
किया ओर अ,गे कब करेगा। इत्याद बता दना चाहिय। यदि 
नहीं कर सकता ता परतन्त्र ठहरता है जा कि जड़ का लक्षण है । 
आग आपने ऋत शब्द के अथ करन क्री कृप। की है । 
ऋत एक हैं. इस ऋत के आधान समस्त्र सष्टि है | छाठे ० नियम 
एक एक शास्त्र या सायंस अलग अलग बनाते हैं उसी प्रकार 
बड़े बड़े शास्त्र भी उस “ऋत ' के आर्धान है । और यह ऋत 
अपार बुद्ध में निवास करती है जसकों आस्तिक लोग ईश्वर 


कहत ह | 
समाक्षाः--हम अत्यन्त नम्नता पूषक यह प्रश्न करना 
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चाहते हैं कि आपने यह जो ऋत का अर्थ किया है बह किस 
आधार से किया है | वास्तविक बात तो यह है कि इस प्रकार के 
अथ करके य लोग वेदों का गौरब बढ़ाना चाहते हैं. परन्तु परि- 
णाम उलटा निकल रहा है। अस्तु प्रकरण यह है कि यह ऋत 
उस अपर बुद्धि में निव्रास करती है. जिसको ईश्वर कहते हैं। 
पहली बात ता ःह है कि इश्वर किसे कदृत हैं यही अभी साध्य 
है | फिर उसकी अपार बुद्धि हे य। नहीं यह भी साध्य और ऋत 
उसमें रहता है यह साध्य तथा स्वयं ऋत कया है ओर इस 
का अस्तिन्‍्त्र हे या नहीं यही अभी तक साध्य है । 


तथा र पर के जा नियम है उनको राष्ट्रन निर्माण किया है इस 
का प्रत्यक्ष प्रमाण यह है कि राष्ट्र जब चाह उन नियमोंम परिवर्तन 
कर सकता हैं यदि किन्ही नियमों का ईश्वर ने बनाया है तो प्रश्न 
उपस्थित होते है कि य नियम कब बनाये और क्‍यों बनाये, ओर 
इन नियम।मं वह परिवतन क्यों नहों करता । यदि कहो कि बनाथ 
नहीं उसका स्वभाव है. ता आपके कथनानुसार ही वह जड़ सिद्ध 
होता है। अतः य सब बानें इश्वरकों सिद्ध नहीं कर सकती | 
आगे आपने (ऋतं च सत्य च) यह मन्त्र दिया है आपने ऋतके 
अथ ता “वह विशाल नियम जा समस्त विश्व पर शासन करता 
है! कर दिये। तथा सत्य के अथ आपने किये कि “सत्य वह 
शक्ति हे जो उस नियमके आधीन रहने के लिय संसार की प्रत्येक 
वस्तु तथा घटना को दाधित करती है । ज्ञिस प्रकार सांसारिक 
द्रवार। में न्यायावीश निश्चय करता है कि अमुक मनुष्य की यह 
दण्ड दिया जाय और पुलिस उसका दण्ड देती हे, इसी प्रकार 
ऋ, को रखने वाली बुद्धि का नाम 'अभिद्ध” है और सत्य को 
रखने वाली शक्ति का नाम “तपस” है । 


यह बुद्धि तथा शक्ति सांसारिक न्यायाधीश तथा पुलिस के 
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समान अलग अलग नहीं हैं किंतु एक सत्ताके दो गुण है। जिस 


को हम ईश्वर कहते हैं।इस प्रकार इश्वर एक ठहरता है 
अनेक नहों।” 
समीक्षाः--वदिक शब्दोंका इस प्रकार अनथ करके भी वेचार 


ईश्वर की सिद्धि न हो सकी यही दुःखका विषय है । यदि आपके 
ही इन अनथंकों स्त्रीकार कर लिया जाय और ऋत एवं सत्यकों 
इंश्वरकी दो क्रिया मान ली जायें तो भी आपने इसी प्र॒प्तमें मन्‍्त्रका 
अर्थ करते हुए लिखा हे कि “ऋत और सत्य अभिद्ध' तथा 
तपस' से उत्पन्न हुए। ” आपने यहां ऋत' तथा सत्य का 
उत्पन्न होना लिखा है | तत्र यह सिद्ध हुआ कि इश्वरमें य शक्तियां 
स्ंदासे नहीं हैं. अपितु उत्पन्न हुई हैं | कब उत्पन्न हुई हैं इस 
प्रशु््ती आवश्यकता नहीं है। क्योंकि यहां खथ्टिका प्रकरण हे 
अतः उसी समय इंश्वरमें ये शक्तियां पेदा हागई। 

प्रश्न यहां यह है कि ये शक्तियां भावसे उत्पन्न हुई या अभाव 
से | यदि भावसे तो यह सिद्ध होगया कि ये शक्तियां इश्वरकी 
नहीं हैं अपितु अन्यद्रव्यकी हैं। और ईश्वरने उनसे मांग कर या 
बल प्रयागसे लेली हैं। अथवा यह भी हो सकता है कि उन्हीं 
परदार्थोकों (जिनके पास य शक्तियां थीं) दया आ गई हो और 
उन्होंने ईश्वरकों बिना मांगे दे दी हा। यह भी संभव हे कि इश्वर 
ओर प्रकृति आदिके मेलसे यह शक्ति इश्वरमें उत्पन्न हो गई हो । 
यदि ऐसा है तो य शक्तियां बिक्ृत कहलायेंगी और ईश्वर विकारी 
सिद्ध होगा । यदि अभावसे ही ये शक्तियां उत्पन्न हागई ता फिर 
इश्वरकी आवश्यकता ही नहीं रहेगी | क्योंकि जिस प्रकार इंश्चर 
में ये शक्तियां अभावसे उत्पन्न हो गई उसी प्रकार अन्य पदार्थों 
में भी हो सकती हैं| क्‍योंकि अभावमें इंश्स्में ही उत्पन्न करनेका 
कोई नियामक नहीं है। अभिप्राय यह है कि ईश्वरकी सिद्धिके 
क्षिय जो जो युक्तियां दी जाती हैं व सब ईश्वरके विरुद्ध सिद्ध 
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होती हैं। क्‍योंकि ईश्वर जैसी असंभव वस्तु को सिद्ध करने के 
लिये जितनी भी कल्पनायें की जायेगी वे सब असंभव होंगी । 
उनको युक्तियोंसे सिद्ध करना नितान्त असम्भव है । 


क्या ईश्वर व्यापक है ? 

जो भाई इश्वरका सर्व व्यापक मानते है वे ईश्वरको निमित्त 
कारण नहीं कह सकते | क्योंकि यह नियम है कि निमित्त कारण 
हमेशा एक देशी ही होता है। और वह कार्य आदि में व्यापक 
नहीं होता । कार्यमें जे व्यापक रहता है उसे 'समवायी” ( उपा- 
दान ) कारण कहते हैं । जैसा कि लिखा है--स्वसमवेत कार्योत्पा- 
दर्क समवायि कारणप | ! जिस कारयमें कारणममजेत रहता है 
उसे समवार्या (डप.दान) कारण कहत हैं| जैसे घटक मृत्तिकाके 
साथ समवाय सम्बन्ध है। घट मृत्तिकासे कभी प्रथक नहीं रह 
सकता । अतः म्रत्तका घटका समवायी (उपादान) कारण है। 
इसी प्रकार तन्तु पटका समयवायी (उपादान) कारण है। आदि 
आदि | अभिप्राय यह हे कि यह सार्वतन्त्रिक सिद्धान्त है कि 
जपादान कारण वह है जो कायमें ठयापक रह ओर निमित्त कारण 
बह है जो कायमें उयापक न गहे | अतः यह सिद्ध है कि निमित्त 
कारण वह है जे कायमें व्यापक न रहे | अतः यह मिद्ध है कि 
निमित्त कारण सबधा अवठ्यापक व एक देशी ही हाता हे 


९ में ही टी रू 
निमित्त कारण काये में व्यापक नहीं होता 
जे, एस. मित्र. ने धर्म सम्बन्धी तीन “लेखों ( ॥#762 
8589५98 णा र८]४07 ) में इस प्रश्नकी मीमांसा की है। प्रश्न 
बस्तुतः गुढ़ ओर विचारणीय है| घड़ीका बनाने वाला घड़ीमें 
व्यापक नहीं हाता जिस पुस्तक को में लिख रहा हूँ उसमें में 
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व्यापक नहीं हूँ । पुस्तक पाठकों के हाथमें होगी और में कई 
कोसों पर दूर बैठा हूंगी। इंजनका बनाने वाला इंजनमें कहां 
व्यापक होता है ? न कुम्हार ही घड़ेमें रहना है । परन्तु क्या घड़ा 
घड़ी. पुस्तक तथा इंजन अपना अपना काम नहीं करते ? यदि 
अल्पक्ष कुम्हार का बनाया घड़ा उसकी व्यापकता के बिना 
कई साल काम दे सकता है ता वह इंश्वर जिसकी शक्ति तथा 
ज्ञान अपार बताया जाता है खश्टिक भातर व्यापक रहनेके लिय 
क्यों बाघित किया जाय | बहुतसे बदान्ती लोग इसालिय इंश्वर 
का निमित्त कारण न मान कर उपादान कार मानते हें | 


इस लिय अनेक विद्वानों का मत है कि जिस प्रकार सूर्य एक 
विशेष स्थान पर है परन्तु उसका प्रकाश समस्त भूमण्डल 
पर जाता है. उसी भांति इश्वर विशेष स्थ!न पर है. परन्तु उसका 
प्रकाश समस्त सृष्टि में उपस्थित हे | इस प्रकार इश्वर स्वतः ता 
व्यापक नहीं है किन्तु प्रकःश रूपसे व्यापक हैं । 


इस पर आप लिखते हैं क्रि “सबस पहले हम इस बात 
की मोमांसा करते हैं. कि निमित्त कारण कार्य में व्यापक हाता है 
या नहीं । इतनी वात तो शायद सभी का माननीय है कि जहाँ 
कर्ता नहीं वहाँ वह काई क्रिया भी नहीं कर सकता। मरा उसी 
वस्तु पप वश और अधिकार है जा मर हाथ में हे । जहाँ 
मेरी पहुंच नहीं. वहाँ मरे द्वारा काई क्रिया भी नहों हो 
सकती | कभी कभी एस, हाता है कि एक क्रिया में कई छोटी बड़ी 
क्रियायें सम्मिलित हाती हैं उनमें से एक क्रिया एक पुरुष करता 
है । और शेष अन्य पुरुष | परन्तु कथन मात्र के लिय नाम एक 
का ही होता है । यह केवल कहने की शेली है । व/स्तबिक बात 
नही. जैसे कहते हैं कि ताजमहल का निर्माता शाहजडाँ था । 
ताजमहल का निर्माण एक क्रिया नहीं है किन्तु सहस््नों या लाखों 


( ४८& ) 


कर 


छोटी छोटी क्रियाओं का एक समृह है | इच्छा शाहजहां ने की । 
रूपया देने के लिय आज्ञा शाहजहां ने दी | नकशा एक या अनेक 
विश्वकमाओं ने बनाया हागा। इंटेंया पत्थर अन्य कताओं ने 
उत्पादन किय होंगे । इस प्रकार यद्यपि शाहजहाँका नाम हे तथापि 
लाखो मनुष्योंने क्रियाये कीं और तब ताजमल चना इन क्रियानओं 
में से जो क्रिया शादजहां ने की उस क्रिया के समय और देश में 
शाहजहाँ उपस्थित था । जा अन्यो न की उसके साथ वे अन्य 
उपस्थित थे : यदि उनमें से एक की भी उपस्थिति क्ञ हातों तो बह 
क्रिया न होती और ताजमहलके निर्माणमें वाधा हा जाती ।” आदि 


समोीक्षा--यहां प्रश्न यह था कि निमित्त कारण कायमें व्यापक 
हाता हे या नहीं ? इस प्रश्नका छूता तक नहीं क्योकि इस विषय 
में हमने जा युक्तियां दी थी व इतनी प्रवलथी कि उनका समाधान 
असम्भव हे | अतः आपने यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया हे 
कि- जो क्रिया करते हैं उनमे वे अवश्य व्यापक हाते हैं ।” प्रतीत 
हं।ता है कि थाडी देर के पश्मान ही आपको इस कथन की निस्सा- 
रता का बोध है। गया. इसी लिये आपन आगे लिखा है कि-- 
इस लिय यह सिद्ध ६:क निर्मित्त करण क्रियाके साथरहता 
है | बस्ततः क्रिया उसी समय तक होती हे जब तक कि निमित्त 
रण उपस्थत हूं । प्र० १५६२ 


परोक्त दानों लेख परस्पर विरुद्ध हैं. क्योंकि साथ रहना और 
व्यापक हाना एक नहीं हैं | आगे यह लिख कर कि “क्रिया उसी 
समय तक होती है जब की निमित्त कारण डपस्थित होता है ।” 
एक प्रकार की निराशा उत्पन्न की हे. क्योंकि हम को आप से ऐसे 
तके होन लख की सम्भावना नहीं थी । हम प्रत्यक्ष देखत है कि 
कुम्हार की अनुपस्थिति में भी चाक में क्रिया होती है । जिस घड़ो 
का आपने दृष्टान्त दया हे उस में भी एक बार चाबी देन पर 
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चाबी देने वालेकी उपस्थिति बिना भी उसमें क्रिया होती रहती है। 
सारांश यह है कि आपने इस लेखमें शब्दाडंबर के सिब्रा एक भी 
युक्ति नहीं दी है । यदि निमिच्त कारणकों भी कायमें व्यापक मान 
लिया जाय ( जो कि असंभव है ) तो निमित्त कारणमें ओर उपा- 
दान कारणमें भेद ही क्या रहेगा । 

दार्शनिकोंका यह निमश्चित सिद्धान्त है कि--समवाय सम्बन्ध 
( नित्य सम्बन्ध ) व्याप्य व्यापक सम्बन्ध समवायी कारण के 
साथ ही कार्य का होता है. जैसा कि हम प्रश्नम सिद्ध कर चुके हैं । 

तथा च इश्वर को ब्यापक मानने पर जीव ओर प्रकृति की 
सत्ता ही नहीं रह सकेगी । इस बातकों आय समाजके अनुपम 
बेदिक विद्/न पं० सातवलकरजी ने ही 'ईश्वरका साक्षात्‌ कार! 
नामक पुस्तकके प्रथम भाग में स्वीकार किया है। जिसको हमने 
इसी ग्रन्थके प्रू० ३३6 पर उद्घृत किया है। पाठक वहीं देखनेका 
कष्ट करें । 

भय, शका, लज्जा, 


दयालु--आगे आपने इश्वरकों दयालु सिद्ध करने के लिये 
कुछ प्रश्न लिख कर उनके उत्तराभास देनेका प्रयज्ल किया है । 
आप लिखते हैं कि “इंश्वर कल्याणकारी है। कल्याणकारी का 
ही दूसरा नाम भला, सत्‌ अथवा दयालु या न्यायकारी है | यह्‌ 
सब गुण भलाई से ही सम्बन्ध रखते हैं । वस्तुतः भाव एक ही 
है | अवस्थाओंके भेदसे शब्द भिन्न भिन्न हो गये हैं। इनकी 
व्याख्या आगे की जावेगी । 

सष्टिके नियमोंसे भलाई का इतना प्रवल प्रमाण मिलता है 
कि बहुतसे बिचारशील पुरुष इसीका इईंश्वरके अस्तित्वका प्रमाण 
मानते हैं | ऋषि दयानन्दने सत्यार्थश्रकाशमें लिखा है:--- 


( ८०१ ) 
भय, शंका, लज्जा, 


“« जब आत्मा मन इन्द्रियोंको किसी विषयों लगाना वा 
चोरी आदि बुरी वा परोपकार आदि अच्छी बातके करनेका जिस 
क्षण में आरम्भ करता है उस समय जीवकी इच्छा ज्ञानादि उसी 
इच्छित विषय पर भुक जाता है | उसी ज्ञणमें आत्माके भीतरसे 
बुरे काम करनेमें भय शह्ला और लज्जा तथा अच्छे कामोंके करने 
में अभय. निःशक्ता ओर आनन्दात्सव उठता है वह जीवात्माकी 
ओरसे नहीं किन्तु परमात्माकी ओरसे हे और जब जीवात्मा 
शुद्ध होकर परमात्माका विचार करनेमें तत्पर रहता है उसको उसी 
समय दोनों प्रत्यक्ष होते है” मत्यार्थप्रकाश. ( सप्तम समुल्लास ) 

यहां ईश्वर सिद्धि का प्रकरण था ' अतः ज्ञात होता है कि 
स्वामी दयानन्द ईश्वरके अस्तित्वका एक प्रमाण यह भी सममते 
थे कि मनुष्यके अन्तःकरणमें उचित ओर अनुचित में भेद करने 
की एक शक्ति है जा इंश्वर प्रदत्त है। अंगरजीमें इसीको कांशेन्स 
(८००7४८2ं०7८८) के नाम से पुकारते ह 


“कुछ ग्रन्थकारोंने सदाचार सम्बन्धी नियमको जो मलुष्यके 
। अन्तःकरण (००॥$0८४८८) द्वारा ज्ञात हों सकता हे ईश्वर 
अस्तित्वका सबसे बड़ा प्रमाण माना है। उसकी दृष्टिमें अ्रन्य 
प्रमाणोंकी आवश्यकता ही नहीं रहनी । जिस काण्ट ( [7870६ ) 
ने अपनी तक बुद्धिसे यह सिद्ध करनेका श्रयत्न किया था कि 
जितना मनुष्य अपनी तक शक्ति का इंश्वर विषयमें प्रयोग करता 
जाय उतना ही वह भूल भुलइयोंमें फंसता जायगा, उसी काण्टको 
यह भी मानना पड़ा कि व्यवहारिक बुद्धि और अन्तःकरण द्वारा 
इंश्वरकी ऐसी साक्षी मिलती है कि सन्देहवादके लिये कोई स्थान 
नहीं रहता । सर विलियस हेमिल्टनने भी यही माना है कि ईश्वर 


( ८८२ ) 


अस्तित्व तथा जीवके अमर होनेका यही उत्तम प्रमाण है कि 
मनुष्यमें आचार सम्बन्धी ज्ञानग्राप्त करनेकी योग्यता है। डा० 
जोन न्यू मैन श्रन्तःकरण को धर्मका मूलाधार बताते हैं। उनका 
आग्रह है कि प्राकृतिक धर्मके सिद्धान्तों को इसी मुख्य नियम के 
आधार पर निश्चित करना चाहिये। जर्मनीके जीबित आस्तिक- 
वादी डाक्टर शेंकिलने अपने समस्त अआस्तिकबादकी आधार 
शिला अन्तःकरण पर ही रक्खी है । उनका आरम्भिक सिद्धान्त 
यह है कि अन्तःकरण आत्माकी धम सम्बन्धी इन्द्रिय है। ओर 
उसीसे हम इश्वरका प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं” 

( फ्लिण्टका श्रास्तिकबाद प्र० २५८ ) 


समीक्षा:--यहां परस्पर विरुद्ध बातोंका इतना आधिक्य है 
कि कुछ कहा नहीं जाता । प्रथम ता सत्यार्थ प्रकाशके प्रमाणसे 
यह सिद्ध किया कि चोरी आदि पाप हैं ओर परोपकारादि पुण्य 
अथंबा जिस कार्य में करने से ईश्वर की ओर से अन्तःकरण में 
भय, शंका, ओर लज्जा उत्पन्न हो वह पाप है। इसकी पुष्टि भी 
अनेक प्रमाणों से कर दी है । तत्‌ पश्चात्‌ श्रापकों पाप और पुण्य 
के इस लक्षणमें अनेक च्रुटियां दीखने लगी। अतः आपने कहा 
कि स्वतः न तो कोई काम पाप ही है ओर न पुण्य ही। आपने 
अपने इस सिद्धान्तकों सिद्ध करनेके लिये भी णड़ीसे चोटी तकका 
पसीना बहा दिया। संभव है जब आप यह लिख रहे थे, उधर 
ईश्वरका ध्यान चला गया अतः उसने उसी समय आपके श्रन्तः- 
करणमें भय, शंका, लज्ञा, आदि उत्पन्न कर दी हैं। अत्त: आपने 
पुण्यका लक्षण बनाया कि “जो अन्तिम उद्देश्य की पूक्ति करने 
वाला हो। तथा जो इसके विपरीत है वह पाप है ।” 


यहां यह प्रश्म शेष रह गया कि अन्तिम उद्देश्य क्या है यह 
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केसे जाना जाय ? जब तक इस उद्देश्य का ज्ञान न हों उस समय 
तक पाप ओर पुरय का ज्ञान नहीं हो सकता, इस अवस्थामें जीब 
जो भी काम करता है उस का उत्तरदायित्व जीव पर नहीं होना 
चाहिय, क्‍यों कि उसको आज तक पुण्य की न तो यह परिभाषा 
बताई गई ओर न अन्तिम उद्देश्य ही । 


आपने अ[|गे लिखा है कि “इश्वर ने संसार में पाप क्यों 
उत्पन्न किया ? इस प्रश्न का रूपान्तर यह होगा कि ईश्वर ने 
मनुष्यों को अन्तिम उद्द श्य का ओर उसके साधन पाप करने या 
न करने को स्वतन्त्रता क्यों दी ?” 

इस रूपान्तर को बनानेके लिये इस पुस्तक के इतने प्रृष्ट काले 
किये । तथा अपनी सारी बिद्वत्ता खर्च की है ? श्री मन जी इस 
प्रश्न का रूपान्तर यह है कि ईश्वर ने जीव मात्र को पाप और 
पुण्य का स्पष्ट शब्दों में ज्ञान क्यों न कराया ? तथा पुण्यात्मा बन 
ने के लिये प्राणियों को साधन सम्पन्न और स्वतन्त्र क्‍यों नहीं 
बनाया ? इस में तीन बाते हैं ( १) प्राणी मात्र को ज्ञान न देना । 
( २) साधन सम्पन्न न बनाना । (३) स्वतन्त्र न करना | पहली 
बात ज्ञान का न देना तो प्रत्यक्ष ही है यदि कहो कि वेदों का ज्ञान 
दिया है, तो एक भारी भूल है, क्‍यों कि वेद इंश्वर प्रदत्त नहीं है । 
इसको हमने 'वेदिक ऋषिवाद” नामक पुस्तक में सेकड़ों प्रमाणों 
श्रौर युक्तियों से भी सिद्ध किया हे । यहां भी संक्षेप से आगे 
कहेंगे | यदि यह माना भी जाये कि वेद इंश्बरीय ज्ञान है तो 
कुरन आदि खुदा का इलहाम ठहरेंगे, अस्तु दूसरी बात है जीवों 
को साधन सम्पन्न न करना | यह भा प्रत्यक्ष हे। क्‍यों कि कोट, 
पतंग पशु, पक्ती आदि अनन्‍्तों जीवों के पास तो पाप ओर पुण्य 
को ज,नने के साधन बुद्धि आदि नहीं है यह तो निर्विबाद ही है। 
शेष प्रश्न रह गया मनुष्यों का। इन अरबों मनुष्यों में करोड हैं 


( ८०४ ) 

तो ऐसे -देशीं तथा कुलों में या जातियों में उत्पन्न कर दिये गये हैं 
जो पशुओं जैसी ही है । उन्होंने भी धर्म ओर अधर्म को आज 
तक नहीं जाना है । यदि जाना हे तो पाप को ही पुण्य जाना है। 
उन कुलों में ईश्वर का मनुष्यों को उत्पन्न कग्ना यह सिद्ध करता हे. 
कि इंश्वर जीवों को क्र र पापी, अज्ञा्नी बनाना चाहता है । आप 
के अन्तिम ध्यय का तो आपने ही स्वयं नहीं समझ है यदि 
समभते तो इस प्रकार की पुस्तक कभा न लिखत, शेष रह गया 
स्वतन्त्रताका प्रश्न सो तो ऐसी हीं स्वतन्त्रता है कि जेसे कि किसी 
के हाथ पर बांध कर गेर दिया जाय और उस से कहा जाये कि 
अब तू भाग ने में स्वतन्त्र है। अथवा सम्पूर्णोनन्दर्जाके कथनानु- 
सार हाथ पर बांघे कर समुद्र में डाल दिया जाये ओर फिर 
उससे कहा जाये कि तू अपने वस्त्र भिगोन और न भिगोने में 
स्व॒तन्त्र है । इसी प्रकार आप भी मनुष्य को स्त्रतन्त्र बताते हैं । 
“सपनों जा” दाशनिकका यन्त्र इसीके आधार पर हे कि संभारमें 
स्वतन्त्रता नहीं है। उसका कथन है कि संसारमें कहीं भी स्व॒तन्त्रता 
नहीं हे । सब कुछ अपने कारणों द्वारा नियन्त्रित या निर्धारित हे 
जीवोंके व्यापार भी स्वतन्त्रता पूर्वक नहों हैं । 


तथा आज हस्तरेखा विज्ञानने तथा शारीरिक विज्ञानने यह 
सिद्ध कर दिया है कि ज्ञो मनुष्य चोरी आदि करने हैं उनके 
शरीरकी रचना ही ऐसी होती है. जिससे उनका स्त्रभाव ही बेसा 
हो जाता है। इसका विशष वर्णन हम कर्मफल प्रकरणमें कर 
चुके हैं| अतः यह सिद्ध है कि मनुष्य स््रतन्त्र नहीं है। जब न 
ती उप्नके पास साधन हे ओर न यह स्वतन्त्र ही है फिर जो भी 
पाप, अत्याचार आदि वह करता है उसका उत्तरदायित्व ईश्वर 
पर आता है | रह गई भय, शंका, ओर लबज्जाकों बात । यदि 
वास्तवमें ऐसी बात है कि इनको इंश्वर उत्पन्न करता है. तब तो 
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यह स्वयं सिद्ध हा जाता है कि इंश्वर ही इन सब पापोंकी जड़ है। 
क्योंकि अनेक पापियोंके दिलमें बह पापके लिये उत्साह और 
आनन्द उत्पन्न करता है. जैसे मुसल्मानोंके दिलमें कुरबानीके लिए 
तथा हिन्दुओंका कत्लेआम करनेके लिये तथा हिन्दुओंके दिलोंमें 
मुसलमानोंकों मारनेके लिय । एवं जितने भी आदमी दंगोंमें मार 
गये हैं वे भी सब उत्माह और आनन्दसे मारे गये हैं। अनेक 
जंगली जातियां हैं जिनमें व्यभिचार आदिको बुरा नहीं माना 
जाता अतः वे लोग उन पापोंकों निशंक होकर करते हैं । चकरोते 
के पास ही पहाड़ी जातिमें बड़े भाईकी स्ली ही अन्य सब भाइयों 
की स्त्री होती है | वे लोग न तो इसको पाप ही सममते हैं और 
न इस कार्यके लिय उनके छृदयमें भय. शंका व लज्ञादि ही उत्पन्न 
होते हैं। इसी प्रकार मांसाहारकों धर्म मानने वालोंकी अत्रस्था हे । 
अ्रतः यह कहना कि पाप करते समय इंश्वर भय, शंका व लज्जा 
आदि उत्पन्न कर देता हे बिल्कुल निराघार है | बस जब पुण्य या 
पाप, और सदाचारकी कोई व्याख्या ही आप नहीं कर सकते तो 
मदाचार ही सप्टिका उच्श्य किस आधार पर सिद्ध किया जा 
सकता है | यदि उपरोक्त प्रश्न न भी उठायें तो भी यह प्रश्न होता 
है कि जब सष्टि रचनेका उहेश्य सदाचार ही है. तो आज तक 
ईश्वरकों इस उद्देश्यकी पतिमं सफलता क्यों नहीं मिली । आदि 
खझलेक शंकायें हैं जिनका समाधान करना असम्भव है। बा० 
सम्पूणानन्द जी शिक्षा मन्त्री यू० पीछ ने इन प्रश्नों पर प्रकाश 
डाला है, उसको हमने 'कर्मफल ओर इश्वर' प्रकरण में लिखा है. 
पाठक बहां देख सकते हैं | 


दुख 


' इस बातका कौन विरोध कर सकता है कि संसार दुःख 


( ८८६ ) 


ओर पीड़ाका स्थान है ? बड़े से बड़े आस्तिक तक यही कहते हैं 
कि संसार असार है. संसार दुःखमय है और ईश्वर का बनाया 
हुआ है, तो दुःख भी ईश्वरने ही बनाया होगा। फिर उसको 
कल्याणकारी केसे कह सकते हैं ? संसारमें सुख हे कहां ! कोई 
पुत्रके शोकमें रोरहा है, कोई विधवा पतिके वियोगम चिल्ला रही है 
कोई पुत्र अनाथ होकर सिसकता फिरता है। यदि संसारके 
साज्ञात्‌ नरक होनेको साक्षी देखनी हो तो प्रातः काल ही अस्प- 
तालोंकी सैर कर आया करों | कैसी कैसी, भयानक बीमारियां 
मनुष्यके शरीरमें उत्पन्न हो सकती और हुआ करती हैं | फिर 
कहीं रोग है, कहीं दरिद्रता है. कहीं कलह है. कहीं मित्र वियोग है. 
इस पर भी आस्तिक कहते हैं कि ईश्वर कल्याणकारी है तो यह 
दुःख किसने उत्पन्न कर दिया था | दुःखकी उत्पत्ति किसी औरने 
की ओर सुखकी किसी ओर ने, क्या सचमुच आधी सृष्टि अक- 
ल्याणकारी शेतान बनाता है और आधी कल्याणकारी ईश्वर ? 
क्या ईश्वर इतना निर्बल है कि शेतान इश्वरको इच्छाक्रे बिना 
भी दुःख का प्रचार और प्रहार कर ही जाता है और ईश्वर की 
कुछ बनाये नहीं बनती । क्या जिस प्रकार दुबंल राजाके राज्यमें 
विद्रोही छापा मारे बिना नहीं रहते इसी प्रकार इंश्बर की प्रजा में 
शैतान की दाल गल ही जाया करती है 


दूसरा प्रश्न यह है कि पाप इतना अधिक क्‍यों है ? क्‍या 
आरस्ति6 लोग स्वयं इस बातकी साक्षो नहीं देते कि संसार में 
|. बे हे कप हि 
धर्मात्मा कम और अधर्मी अधिक हैं? सच्चे कम और भूठे 
अधिक हैं ? इंमानद/र कम और बईमान अधिक हैं ? आस्तिक 
लोग कहते हैं कि धर्म पर चलना और तलवारकी धार पर चलना 
बराबर है , ऐमा क्यों है ? दयालु परमेश्वरने धर्म पथको फूलोंका 
श कल नहीं हो श् जैक न ७ 
सांग क्‍यों नहीं बनाया कि सभी धमात्मा हा सकते ? क्‍या इश्वर 


( ८०७ ) 


को मनुष्यों से एसा बेर था कि बह उनको धर्मात्मा द्वोते देख नहीं 
सकता था ? क्‍या पौराणिक इन्द्रपुरी के इन्द्रके समान ईश्वरकों 
उन लोगोंसे ईषो हाती है जो घर्म पथ पर चलकर इन्द्रासन म्रहण 
करना चाहते हैं ? बस्तुत: सोचना चाहिये कि समस्या क्‍या है ? 
क्या पाप भी दुःख के समान शेतान की कारीगरी है ? फिर 
इंश्वरने उस शंतानका बनाया क्यों जिसने इश्वरकी समस्त कल्याण 
कारिता पर पानी फेर दिया ? या शंतान भी इश्वरके समान शक्ति 
संपन्न हे जिसके आगे इंश्वर महाशयकी कुछ चलती चलाती नहीं? 


“दुःख ही प्राणियों की पूर्णता का साधन है । अथोत्‌ इसका 
परिणाम अच्छा होता है । इस परिणाम स्र ही इसकी उपयोगिता 
स्पष्ट हाती है | यह उपयोगिता उस समय भी सिद्ध होती यदि 
पूर्णता का श्रन्त आनन्द न द्वोता | में प्रममता हूं कि पूर्णता स्वयं 
उच्चकोटीका साध्य ( प्रयोजन ) है । और जो दुःख इस प्रयोजन 
की सिद्धि करता है बह कभी बुस नहीं हो सकता । इस अ्राक्षेपके 
लिये चिन्ता करना व्यर्थ है। मरी समझ में नहीं आता कि प्राणि- 
बर्ग क जीवन का आदर्श वह सुअर हो जिसको भल्री भांति 
खिलाया पिलाया जाता हो. जिसे कुछ काम न करना पड़ता हो, 
ओर बध करनेके लिय न बनाया गया हो | प्राणि वर्गको शक्तियों 
के विक्राश तथा उनकी प्रकृति की उन्नति के लिये जितने दुःख की 
आवश्यकता थी उतना ही दिया गया है. जब हम कहते हैं कि 
प्राणियों का मुख्य उद्देश्य सुख की प्राप्ति है तो हम ईश्वर की सृष्टि 
रचनाके प्रयोजनकी अवहेलना करते है, यदि दुःख केबल पूर्णंता 
का ही साधन होता और सुख का साधन न होता तो भी यह 
ईश्वर की परम दया सूचक होता परन्तु इससे तो ओर भी अधिक 
दयाका परिचय मिलता है कि दुःख न केवल पूणंवा का ही साधन 
हे. किन्तु सुखका भी । जो दुःख प्रयत्न के ,लिये प्रेरणा करता है. 


( ८ब्द ) 


ओर जो दुःख प्रयत्न करने में होता है यह दोनों ही अन्त में 
आनन्द को प्राप्त कराने वाल हाते हैं| शायद सुख के अनुभव के 
लिय दुःख का अनुभव आवश्यक है। शायद प्राणियोंके शरीर 
ही ऐसे बने हैं कि याद वह दुःखका अनुभव न करले तो सुखका 
अनुवभ भी न कर सकते।” आदि, 


समीक्षा--योग दर्शनके प्रणता पतंजली मुनि कहते है कि- 
“सबंमेव दुःख विवेकिनः अर्थात्‌ विवेकी पुरुष के लिय सांसारिक 
सुख भी दुखरूप ही है । क्‍यों कि वे बास्तव में सुख नहीं हैं, 
अपितु सुखाभास है । इसी प्रकार संसार के सभी महा पुरुषों ने 
संसार को दुःख रूप बताया है। परन्तु आप कहते हैं कि संसार 
में दुःख आटे में नमकके बराबर है? इसके स्थानमें यदि यह कहत 
तो ठीक था कि संसार में सुख आटे में नमक के बराबर भी नहीं 
है । यदि संसार में किंचित्‌ भी सुख होता तो शास्त्रों में संसार 
त्याग का उपदेश और मोक्ष प्राप्ति का प्रयत्न ही व्यर्थ था। अब 
प्रश्न रह गयाकि दुख सुखका कारण है, तथा उन्नति विकास आदि 
का कारण है। यह ता तब ठीक समझा जाता जब उन्नति ग्राप्त 
व्यक्तियों को दुःख न द्वोता क्‍यों कि जिस कार्यकरे लिये दुःख दिया 
गया उस काय के होने पर दुःख की, समाप्ति होनी चाहिये । यदि 
कहो कि अभी तक विकास , ओर उन्नति पूरी नहीं हुई है, तो इसकी 
कोई सीमा है या नहीं है । तथा एक भ्रश्न यह भी है कि उन्नति का 
लक्षण कया है, ओर इसका उद्देश्य क्या है | तथा ईश्वर ने इनकी 
उन्नतिका भार अपने ऊपर क्यों लाद लिया है? याद उन्नति करने 
का भार लिया ही था तो अनादि कालसे आज तक बह जीबों की 
उन्नति क्‍यों नहीं कर सका। अब श्रागे वह इस कार्य को कर 
सकेगा इसमें कया प्रमाण है। अतः ऐसे अयोग्य व्यक्तिका कर्तव्य 
हे कि इस उत्तरदायित्व से परांडम्मुख हो जाये यदि दुःख कर्मों का 


(६ ८८४६ ) 


फल है तो ईश्वर इस फल देने में क्या करता है | यदि कहो फल 
देता है, तो प्रश्न यह है कि ईश्वर इस मामले में क्यों पड़ता है, 
उसका अपना कुछ स्वार्थ है या बिना ही प्रयोजन के कार्य करता 
रहता है । यदि कहो कि जीवों की भलाई के लिये ऐसा करता है 
तो वह भलाई आज तक क्यों न हो सकी ? इत्यादि अनेक प्रश्न 
हैं। आगे आपने विच्छू के डंक शेर का पंजा सर्पका विष व दन्त 
श्रादि का प्रयोजन बताया हे-- कि उससे शिकार को कष्ट कम 
होता है” इस प्रयोजन का ज्ञान उस समय होता जब ईश्वर को 
भी शिकार बना दिया जाता और शिकारी उसको मारता ओर जब 
बह शिकायत करता तो डससे कहा जाता कि घबर।ओ मत यह 
दुःख तेरी उन्नति के लिये हे । 

- इसीसे तुमे सुख प्राप्त हांगा । तर विकाश का मार्ग ही यह है 
ओर हम तेर को दुःख भी अह्पसा ही देते हैं। अभिप्राय यह है 
'कि संसार में भयानक पाप है ओर घोर नारकीय दुःख है. यह्‌ 
सिद्ध है । अब यदि ईश्वर को जगत कता माना जाय तो वही इन 
पापों का ओर इन दुःखों का उत्तरदायी होता है. । 

आगे आप लिखते हैं, कि-- 'सम्र!टका अपने नोकरों के 
. मस्तिष्कों पर कुछ भी वश नहीं है। इसी प्रकार इश्वरका भी उन 
सत्ताओं पर वश न होता और वह उसकी सृष्टिकों उलट पुलट 
कर डालते जैसा बहुधा सम्राटके चाकर कर देते हैं। ओर जिसके 
लिये सम्राटका दण्ड देना पड़ता हे । सम्राटके साम्राज्यमें सकड़ों 
बातें ऐसी हो सकती हैं जो सम्राटकी इच्छाके बिरुद्ध होती है क्यों 
कि सम्राट प्रजाके घटके भीतर व्यापक नहीं होता। 

सष्टिके अवलोकनसे इतनी बातोंका पता चलता है-- 

(९) सृष्टि नियमानुकूल है । 

(२) नियमोंसे अपार बुद्धिका परिचय होता है । 


( ८१० ) 


(३) नियम अटल हैं । 

(४) ये नियम सूच्मसे सूक्ष्म वस्तु पर भी शासन करते हैं। 
ओर कोई वस्तु इनका उल्लंघन नहीं कर सकती। 

इस लिये सिद्ध हे कि ईश्वर । 

(१) नियन्ता है । 

(०) ज्ञानवान अर्थात सर्वश् है । 

(२) एक रस है । 

(४) सूक्ष्ससे सूह्म ' अथोत निशाकार) और सबशक्तिप्राथ 
है ? आदि न हि 

पहली तीन बातोंको तो सभी आश्तिक मानते हैं परम्तु चोथी 
बातमें बहुत मतभेद है । यह मतभेद दूसरे रूप में ज्पस्थित किया 
जाता है। यों ता कोई आस्तिक इस चात का निषेध नहीं करता 
कि इश्वर सूक्तषम ओर सर्व शक्तिमान्‌ हे। परन्तु इसके साथ साथ 
ही बहुतसे लोग मानते देंकि इश्वर साकार है या साकार दोसकशा 
हे । निराकारषादियों और साकर कादियों का पुराना मशगढ़ा है 
ओर इस मगढ़े के ऊपर ही अन्य बहुतसे मतभेद की जीव रख्स्की 
गई है| में समझता हूं। कि यदि यह कंगड़ा सुलक जाय तो 
संसार के बहुत से नास्तिक आस्तिक परस्पर मिल जायं॑ और 
बहुत से नास्तिक नास्तिकता छोड़कर आस्तिक बन जाय॑। परन्तु 
भिन्नर मस्तिष्क भिन्न २ रीति से साचते हैं । 

देखना चाहिये कि साकार का क्या अर्थ है ? आकार या 
श्राकृति का सम्बन्ध हमारी इन्द्रियोंसे है। साकार वस्तुको शंख 
से देख सकते और हाथ से छू सकते हैं | जो ऐसी बस्तु बह्ीं है उसे 
निराकार कहते हैं ।कि सृष्टि में दोनों प्रकार की वस्तुएं हैं । 
शतपथ बाढ्मण १४।५।३।१ में लिखा है । 


देवाव अक्षणों रूपे मृत चैवामूतंच । 


( ८११ ) 


अथोत--सृष्टि के दो रूप हैं। एक साकार ओर एक निराकार 
पानी जब भाप बन कर उड़ जाता है। तो निराकार हो जाता है 
क्योंकि दृष्टिमें नहीं आता । परन्तु जब भाप जम कर बादल बन 
जाती है तो साकार द्वो जाती है। बायु निराकार है । 
क्योंकि उसे देख नहीं सकते। आकाश निराकार है । अब 
प्रश्न यह होता हे ईश्वर निराकार है या साकार। साकार वस्तु 
अवश्य स्थूल होगी । सष्टिमें जितनी स्थूल वस्तुयेंदें सूक्तम वस्तुओं 
में व्यापक नहीं हैं। इसलिये या तो इश्बर को सर्व व्यापक न 
माना जाय या उसे साकार न माना जाय । साकार और सर्व- 
ज्यापक दोनों होना असम्भव है। यदि सबब ठयापक नहीं मानते 
तो कर्ता भी नहीं मान सकते | यदि कत्तो नहीं मानते तो इंश्वर 
इश्वर ही नहीं गहता और आस्तिकताकी भित्ति धम्मसे गिरकर 
चकनाचूर हो जाती है । इस लिये अस्तिकों का ईश्वर को साकार 
मानना स्वयं अपने मत का खण्डन करना ओर नास्तिकों के सामने 
अपनी हंसी कराना है । 

समीक्षाः--यहां आपने सम्राट और इश्वरका दृष्टान्त देकर 
लिखा है कि--- राजा क्योंकि प्रजादिके हृदयमें व्यापक नहीं है 
इसलिये लोग उसकी इच्छाके विरुद्ध भी कार्य कर बेठते हैं, 
परन्तु इेश्वर सबके हृदयमें उयापक है अतः जीव उसकी इच्छाके 
विरुद्ध कायं नहीं कर सकते” यही कारण है. अनेक विद्वानोंका 
यह कहना हैकि यह जगत किसी पतित आत्माका कार्य है। क्‍यों 
कि वही सबसे प।पादि कराता है । तथा पाप स्वयं कराता है और 
फल्ल इन निर्दोष बेचारे जीवोंको दे देता है। जिस बातकेा आपने 
अति संक्षेपमें कहा है पुराणकारोंने इसीकी स्पष्ट शब्दोंमें कहा है कि 


कारयस्प्रेष एबेतान्‌ जन्दून नाना शरीरगानू । 
भृत्यान्श्टाबित सका कर्माथी साध्य खाधुनी ! 
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पानव॑ नरक॑ नेतुं समीच्छति मरहेश्वरः 
एतान कारयति स्वामी पाप॑ं क्रम केवलम | - 
आत्मपुराण अ० ४-२३ ३-०३४-३ ५ 


अर्थात्‌ जिस प्रकार स्त्रामी अपने नौोकरोंस कार्य कराता है. 
उसी प्रकार महेश्वर जीबोसे काम कराता है | जिनको नरक भेजना 
चाहता है डनसे पाप कराता है, तथा जिनको स्वर्ग भेजना 
चाहता है उनसे पुण्य कराता है। . « 


आगे आपने सष्टिम जिन बाता का बताया है वे सब बातें 
इंश्वर में भी सिद्ध है यथा -- 

(१) ईश्वर नियमानुकूल है । 

(२) नियम अटल है । 

(३) ये नियम ईश्वर पर शासन करते है. श्रथोत्र इनके अनु- 
कूल इश्वरको कार्य करना पड़ता है । 

इसलिय सिद्ध है कि ईश्वरका काई नियन्ता हे | यदि कहो कि 
इंश्वरमें नियम स्वराभाविक है उसका कोई नियामक नहीं है तो यही 
मानने में कया आपत्ति है कि ये नियम जगवमें भो स्त्राभाविक हैं 
डसका भी कोई नियामक नहीं है | यदि कहो कि नियम चेतन कृत 
होते हें तो भो ठीक नहीं क्योंकि हम प्रत्यक्ष देखते कि ज़लका 
नियम हे नाचेकों जाना तथा अश्प्नरिका नियम है ऊपरको जाना.। 
इत्यादि प्रत्येक जड़ पदर्थमें नियम है। आगे आपने साक।र ओर 
निराकारका प्रकरण प्रारम्भ किया है । यहां आपने जो बस्तु चच्लु 
इन्द्रियसे देखी जा सके उसे ही साकार माना है जो कि निराधार 
है। आगे आपने एक श्रुति दी हे जिसमें 'ब्रह्म' आत्माके दो रूपों 
का कथन है वहां आपने ब्रह्म के. अर्थ सृष्टि कर दिये हैं जो कि 
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बिल्कुल गलत है । वास्तवमें निराकार कोई द्रव्य नहीं होता है, यह्‌ 
एक मिथ्या कल्पना है । ; 


प्रथम ता अपने आकारका सम्बन्ध इन्द्रियोंसे बचाकर लिखा 
कि 'साकार वस्तुको आंखसे देख सकते और हाथसे छू 
सकते हैं। ” 


फिर आपने वायु और बिजली आदिको जो भत्यक्ष ही 
इन्द्रियोंका विषय हे उनको भी निराकार कह दिया। थे परस्पर 
विरोध है ! अतः स्पष्ट है कि आपका यह साकार और निराकार 
का बर्शांन भी श्रम मात्र है | रह गया इश्वरके साकार और निरा- 
कारका प्रश्न सो प्रथम तो इधरका अस्तित्व ही सिद्ध नहीं हे तो 
साकार और निराका रका प्रश्न ही उपस्थित नहीं हाता । 


प्रतय 


जगत की उत्पत्ति से प्रथम प्रलय का सिद्ध होना आवश्यक 
है | हमारा दृढ़ विश्वास है कि बेंदिक साहित्यमें जहाँ सष्टि उत्पत्ति 
का विरोध किया है, बढ़ां इस वतमान बिश्व की प्रलय हो जायगी 
इसका भी विधान नहीं है । वास्तबमें प्रलयका अथ है किसी प्रान्त 
विशेष की भूमिका कुछ दिन के लिये बसने योग्य न रहना 
अथवा जैसा हम हिमालय की कथा में लिखचुके है, किसी समुद्र 
के स्थान पर पर्वतादि का हो जाना अथवा प्रथिवी को जगह पर 
समुद्र का हो जाना। बस इसी खण्ड प्रलय का नाम शास्त्रों में 
प्रलय है । ऐसी प्रलयको जेन शास्त्र भी मानते हैं। ऐसी प्रलय का 
का इतिहास भी मिलता है | यह जलभलय नह''की किस्तीके नाम 
सेप्रसिद्ध है। बेदिक साहित्यमें यह कथा“मनु”के नामसे प्रसिद्ध है। 
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जैन शास्र ओर प्रलय 


एवं गच्छ्धति काले5स्मिन्नेतस्य परपावधौ, 
निःशेष शेषामेतेषां दुशरीरमिव संचयम्‌ ॥४४६॥ 
अति रुक्षा धरा तत्र भाविनी स्फुटिलस्फूटम , 
प्रलयः प्राणिनामेव॑ं प्रायेशापि जनिष्यते ॥४४२॥ 
तेभ्यः शेषजनाः नश्यन्ति विषाम्नि वर्ष दग्धमह्दी, 
एक योजन मात्रपधः चूर्णी क्रियते हि कालवशात्‌८ ६ 
त्रिलोक सार 
अथोत्‌--- छठे काल के अन्त में श्रप्नि विधादिे की वषों से 
तथा अत्यन्त रुक्ष हवाके चलनेसे इस भारत वर्ष में प्रलय होगी । 
उस में प्रायः सभी जीव नष्ट हो जायेंगे। कुछ मनुष्यादि के जोड़े 
पव॑तों में शेष रह जायेंगे। उनसे पुनः रृष्टि उत्पन्न होगी। इस 
प्रलय में यह्‌ प्रथिवी भी एक योजन गहराई तक नष्ट हा जायगी। 
आदि | ध्यब मनुकी नौंका वाली प्रलय का कथन करते हैं । 


प्नु और प्रलय 
अथबंबेद, कां० १6 सूक्त ३6 मन्त्र ८ में-- 
यत्र नाव प्रश्न शन यत्र दिमवतः शिरः | 


तत्रामृतस्य चक्तणः ततः कुष्टो अज्ायत ॥ 

इस्रका अभिप्राय यह हेकि जहाँ मनुकी नोकाठहराई गईथी बह 
द्विमालयहे वहाँ पर कुष्ट ओषधि उत्पन्न दोतीहे । कई विद्वान उसको 
नहीं मानते वे कहते हैं कि यहाँ यह पाठ इस प्रकार का है (न 
अच प्रश्न शन ) जिसका अर्थ जहां स्खत्वन नहीं होता ऐसा हे | 
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अथोत्‌ जहां से गिरना नहीं होता ऐसा मुक्ति स्थान है । परन्तु 
सम्पूर्ण सूक्त को देखने से ज्ञात होता है कि यह बात ठीक नहीं 
क्योंकि यहां व॒ुष्ट औषधि का वर्शन है नकि यह मुक्ति का। यह 
अौषधि हिमालय पर उत्पन्न होती है तथा मनुकी नौका भी हिमा- 
लय में लेजाकर बांधी गई थी । यह कथा शतपथ त्राइ्मण का 
१।८।१। ९ में इस प्रकार आगई है कि मनुमहाराज एक समय 
नदी किनारे तर्पणश कर रहे थे. उनके ह'थ में एक मछली आगई 
मछली ने कहा कि आप मेरा पालन करे में अक््यको पार डतारूंगी 
मनु ने कहा तू कैसे पार उतारेगी, तो उसने कहा श्रभी प्रलय होने 
वाली है उस समय मैं तेरी प्रजा की रक्षा करूंगी, इस पर मनु ने 
एक थहुत बड़ा जहाज बना लिया तथा जब प्रलय हुई तो उस 
नाथ की मछली के सींग के साथ वांध दिया, वह मछली उसको 
लेकश हिमालय चली गई। मत्स्य पुराण में इसी कथा को तविस्त/र 
पू्ंक लिखा है. तथा उस मछली को वासुदेव का अवतार बना 
दिया है । मत्स्य पुराण की जो प्रलय है अथोत्त उस समय की 
प्रलय का जहां जैसा घणन है वेसा ही जैन पुराणकारों ने माना 
है । इसी मनु की कथा का ऐसा ही उल्लेख कुरान वाईविल आदि 
प्रन्थोंमें है। वहां “मृह” का किश्ती प्रसिद्ध है | बाईबिल में लिखा 
है कि ईश्वरने देखा कि प्रथ्वीपर पाप बढ़ गया है लो बह पदवाया 
श्रौर उसने सब प्राणियों के नाश की ठान ली । परन्तु उसकी 
कृपा दृष्टि नह पर भी अतः उसने नूह से कहा कि तू एक नौका 
बना हम प्रत्य करेंगे । अतः तीसहाथ लम्बी तथा ५० द्वाथ बोडी 
ओर ३० हाथ ऊंची नौका बनाई गई | प्रलय हुई ओर नोकामें 
एक जोढ़ा सब जीबों को बेठाया पलय हुई । सब प्राणी भर मय 
केबल्ल उस नोका के प्रणी जीते रहे । मलुष्यों में केवल चुद ओर 
जसकी स्त्री जाति जीती रहीं जिससे पुनः सनन्‍्तति चली । मुस्ल- 
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मानों के यहां भी ऐसी ही कथा है । वर्णनशेली का भेद है. नृह 
ओर उसका सारा कुठुम्ब बच गया तथा नोका जूदी पहाड़ की 
चोटी पर जाकर ठहरी । इसी प्रकार संसार के सभी धर्मों में तथा 
जातियों में इस प्रलय का वणन हे | 


(१) चीन वाले इसको फोई की प्रल्यय कहते हैं। («) यूनान 
वालों के यहां हुकेलियान। (३) असोरिया चिसुथ सके नामसे 
कद्दते हैं । इसी प्रकार अन्य लोगों के यहां भी इस प्रलयकी कथा 
प्रसिद्ध है । असीरिया की पुरानी खुदाई में' इसका प्रमाण प्राप्त 
हुआ | अतः ऐतिहासिक विद्वान इसको ९०००० हजार वर्ष से 
पूर्व की घटना बतलाते हैं, जो कुछ भी हो यह घटना सत्य है इस 
में सन्‍्देह करनेका कोई कारण नहीं है | यह प्रलय जैन मान्यताके 
श्रनुकूल है । सुना जाता है इस नृहकी कब्र अयोध्यामें है । मस्त्य 
पुराणके अनुसार यह बेबस्वत मनु हे परन्तु वहां लिखा है कि 
जब प्रलय समाप्त होगई तो स्वयं मनु उत्पन्न हुए और उन्हींसे 
पुनः वंश चला वेवश्वत मनु सातवां मनु माना जाता है तथा 
स्वयंभू मनु पहला मनु माना जाता है तो फिर यह स्वयंभू मनु 
कहांसे आ गये ? वास्तवमें तो इस मस्त्य पुराणने मन्वन्तरोंकी 
कल्पनाको ही नष्ट कर दिया । शअस्तु, हमने इतने मनुओंके प्रमाण 
उपस्थित किए हैं । (१) वैवस्वत (२) साव्णि (३) स्वयंभू (४) स्री- 
मनु इन सबके विषयमें ही ऐसी कहावत है कि इनके नामसे बंश 
चले तथा इनके नामसे भारतवर्ष प्रसिद्ध हुआ | सब १४ मनु हैं. 
उनमें ७ सावरि हैं| यदि ऋग्वेद हम उनका वर्णन मानें तो सात 
शेष रह जाते हैं । उनमें सबसे पहला स्वयंभू और सातवां वैवस्वत 
अतः शेष ५ को भी ऐसा ही समम्का जा सकता है | अतः १४ मनु 
शोर एक काश्यपकी स्त्री मनु इन १५ व्यक्तिओंका एक समान 
वर्णन मिलता है | अतः यह प्रश्न स्वभावतः उठता है कि इनमें से 
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किसको मानव. मानुष, मनुष्य, आदि जातिका कारण माना जाबे। 
क्या ये सब कल्पना मात्र हैं। अथवा कुछ अन्य रहस्य है इत्यादि 
अनेक तक वितक येदा हो सकते हैं। इन सब पर गवेषणात्मक 
हष्टिसे विचार करना चाहिये | यदि ऐतिहासिक विद्वान इस पर 
विचार करेंगे तो हमारा अनुभव है कि वे भारतीय प्राचीन इति- 
हासकी अनेक उल्मनें सुलका सकेंगे। इसके अलावा जो प्रलय 
कही जाती है. उसका खण्डन तो मीमांसाचाय कुमारिलभट्टने 
अपने श्लोक वार्तिक भ्रन्थमें ही विस्तार पुजंक दिया है | यथा:-- 


जिस प्रकार विज्ञानने यह सिद्ध कर दिया कि यह सम्पूर 
जगत न कभी उत्पन्न हुआ और न इसका कभी नाश होगा। 
क्योंकि न तो सतका कभी नाश होता है और न अभावसे कोई 
वस्तु ही बनती है । अतः इस सत्स्बरूप जगतका भी कभी नाश न 
होगा | तथा न कभी ऐसा समय था जब यह जगत सबंधथा 
अभाव रूप हो । इस विषयमें बेदिक प्रमाण दम .पूर्व लिख चुके 
हैं । तथा उनको पुनः यहां लिखते हैं ताकि विषय क्रमशः आगे 
चल सके । 


अमेथुनी सृष्टि 


अनेक युक्ति ओर प्रमाणों से हम यह सिद्ध कर चुके हैं. कि 

यह जगत नित्य है । जब यह सिद्ध हो चुका तो अब अमेथुनी 
सष्टि का प्रश्न ही उपस्थित नहीं होता । परन्तु फिर भी हम अमैं- 
थुनी दृष्टि के विषय में जो युक्ति दी जाती है उनको लिख कर डन 
पर विचार करते हैं | इस विषय पर सबसे नवीनतर विचार आये 
समाज के प्रसिद्ध सन्‍्यासी नारायण स्वामी ने अपनी पुस्तक वेद 
रहस्य में प्रकट किये हैं अतः हम उन्हीं को लिखते हैं | यथा-- 
“मनुष्यका स्वाभाविक ज्ञान पशुओंसे कम है । गाय बेल आदि 


( दृश्दट ) 


पशुओं के बच्चे स्वभावतः तैरना जानते हैं परन्तु मनुष्य सीखे 
बिना नहीं तेर सकता । कनुष्यों को पशुओं से जो विशेषता प्राप्त 
है, उसका कारण यह है कि वह नेमित्तिक ज्ञान प्राप्त करने और 
प्राप्त करके उसकी वृद्धि करने की योग्यता रखता है। यही नेमि- 
त्तिक ज्ञान, मनुष्यत्वकी भित्ती ऊंची किया करता है। इसी योग्यता 
का लगभग अभाव पशुओंको उच्च होनेसे रोक दिया करता है। स्वा- 
भाविक ज्ञान जन्म सिद्ध हाता है। परन्तु नेमिमित्तिक ज्ञान अन्यों 
से प्राप्त किया जाता है । इस समय वह माता, पिता और अध्यापक 
वर्गंसे प्राप्त किया जाता है। परन्तु जगतके धऋरम्भमें जिसे दुनिया 
की पहली नस्ल कहा जाता है अमेथुनी सृष्टि होने के कारण उसे 
कोई शिक्षा देकर नेमित्तिक ज्ञान प्राप्त करने वाला नहीं होता था । 
इस सम्बन्ध में अमथुनी सष्टि का समझ लेना कदाचित्‌ उपयोगी 
होगा । 
की 
अमेथुनी सृष्टि 

महा प्रलय में जगत का अत्यन्ताभाव हो जाता है । कार्य रूप 
में परिणत प्रकृति का चिन्ह बाकी नहीं रहता, न कोई लोक बांकी 
रहता है । सूर्य चन्द्र आदि सभी लोकलोकान्तर कारण रूपी प्रकृति 
की गोद में शयन करने लगते हैं। ऋग्वेद में इसी सत्‌ रज और 
तमकी साम्यावस्था अथवा जगत के कारण रूप प्रकृति में लीन हो 
जाने के लिये “तमासीत्तमसागूढ्मग्र” ( ऋग्वेद १० । १२6 | ३ ) 
कह! गया है । प्रचलित विज्ञानने भी इस महाप्रलयवादका समर्थन 
किया है । क्लाशियस ( [96 ई९ए॥त९/ जी पाल क्राल्एंप्रापं- 
८4 609 ० ॥64६ ) ने त'पको दो भागोंमें विभक्त किया है 
(१) अक्लाण्ड्से उपस्थित ताप स्थिरताके साथ काममें आता रहता 
है। (२) दूसरा काममें न आने वाला ताप, अधिक से अधिक 
होज/नेकी ओर प्रवृत्त रहता है। इसकी प्रवृत्ति भीतरकी ओर 


( ८९६ ) 


होनेकी होती है। यह दूसरी शक्ति तापरूपमें होकर शीतलता 
प्राप्त बस्तुआमें बंटकर आगे ताप रूपसें काममें आनेके अयोग्य 
हो जाती है। पहले प्रकारका ताप काम में आने के अयोग्य हा 
जाती है | पहले प्रकारका ताप काम में आ-अआकर कम होता 
रहता है ओर दूसरा काममें न आने वाला ताप. पहले तापके 
व्ययसे, बढ़ता रहता है । इस प्रकार ब्रह्माण्ड की कर्ठत्व शक्ति 
दूसरे प्रकारके ताप रूप में परिवर्तित होती रहती है और काममें 
नहीं आया करती । यह काम होते होते जगत से शीताष्ण के 
अन्तरों को दूर कर देती है और पूर्ण रूप से उन वस्तुओंमें समा- 
बिष्ट हो जाती है. जिन्हें गतिशून्य और काम के अयोग्य द्रव्य 
कहते हैं | ऐसा हो जाने पर प्राशियोंका जीवन और गति समाप्त 
हो जाती है | जब यह दूसरा ताप पहले को समाप्त करके पूर्णता 
प्राप्त कर लेता है तभी महाप्रलय हो जाता है । 


इस अवस्थाको प्राप्त हो जाने ओर नियत अवधि तक कायम 
रहनेके बाद जब जगत उत्पन्न होता है, तब प्रत्येक लोक कया 
ओर प्रत्येक योनि क्‍या. नये सिरेसे बनती है। यहां लोक नहीं 
किन्तु योनिके उत्पन्न होनेके सम्बन्धमें विचार करना है:--भिन्न 
भिन्न प्राशियोंके शरीर जैसा वेशेषिक दर्शनमें लिखा है & दो 
प्रकारके होते हैं । 

(१) * योनि” जो माता पिताके संगसे उत्पन्न होते हैं, जिसे 
मैथुनी रृष्टि कहते हैं । 





#& तत्र शरीरम द्विविधम्‌ योनिजमयोनिजं व । ( बैशे० ४॥२।६ ) 

नोद--इस सूत्रके भाष्यमें, आचाय प्रशस्त पाद ने लिखा हे कि 
जल, ग्रम्ति औंर वायुसे उत्न्न शरीर अयोनिज होते हैं । आचये प्रशस्‍्त- 
पाद की यद्द बात प्रशस्त नहीं है । 





(६ ८२० ) 


(२) “अयोनिज” जो बिना माता पिता के संयोग के उत्पन्न 
होते हैं और जिसे अमैथुनी सृष्टि कहते हैं। समस्त प्राणी जो 
जगत में उत्पन्न होते हैं, उनकी उत्पत्ति चार प्रकारसे होती है-- 

(१) जरायुज--जिनके शरीर जरायु (मिल्लि) से लिपटे रहत 

च्पे छ ] जज 
हैं ओर इस जरायु को फाइकर, उत्पन्न हुआ करते हैं. जैसे 
मनुष्य. पशु आदि | 

(२) अंडज--जा अण्डोंसे उत्पन्न होते हैं जैसे पक्षी, साँप 
मछली आदि: हे 

(३) स्वेदज--जो पसीने ओर सील आदिसि उत्पन्न होते हैं। 

(४) उद्धिज--जो प्रथ्ची फाड़ कर उत्पन्न होते हैं । जैसे 

में बिक डे आओ , 
वृक्षादि । इनमेंसे अन्तिम दो की तो सदेव अमेथुनी सृष्टि हुआ 
4 ् न 6 ८ पीर / के क्‍ 
करती है और प्रथम दो की मेथुनि ओर अमैथुनी दोनों प्रकारकी 
सृष्टि हुआ करती हे । 
अमुथुनि सृष्टि का क्रम 

भूतोंकी उत्पत्तिके बाद, प्रथ्वी से ओषधी. ओषधीसे अन्न 
अज्न से वीय ( अन्न से रज ओर बीय॑ दोनों है) और बीय से 
पुरुष उत्पन्न होता है । & चाहे मैथुनी सृष्टि हो या अमेथुनी 
दीनोमें प्राणी रज ओर बीयके मेल से ही उत्पन्न हुआ करता हे । 

मैथुनी सृष्टि में रज ओर बीर्यके मिलने ओर गर्भकी स्थापना 
का स्थान, माताका पट हुआ करता हे परन्तु अमेथुनि सृध्टिमें 





क$ तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः | आकाशाद्रायुः वायो- 
रप्िः अग्नेरापः । अद्धवः प्रथ्वी । प्ृथ्या ओषधयः । ऑोषधीम्योषन्म | 
अन्नाद तः रेतसः पुरुष: । ( तैतिरीयोपनिषद्‌ ब्कह्मानन्द वलल्‍्ली, प्रथम 
अनुवादक ) । 


( ८२९१ ) 


मेलका स्थान माता के न होने से, माता के पेटसे बाहर हुआ 
करता है । प्राणि शास्त्र के विद्वान बतलाते हैं कि अब भी ऐसे 
जन्तु पाये जाते हैं जिनके रज और वी माता के पेट से बाहर 
ही मिलते है और उन्हीं से बच्चे उत्पन्न हो जाते हैं। उनमेंसे 
कुछका विवरण नीचे दिया जाता है-- 

(१) समुद्रमें एक प्रकारकी मछली होती :है जिसकी सादा 
मछलियोंमें नियत ऋतुमें बहुसंख्या में रजकश ( 072 ) प्रकट 
होजात हैं श्रौर इसी प्रकार नर मछली के अण्डकोशोंमें जो पेटके 
नीचे ( शंग्रांए 0॥/४ ४000०7709] ८४०१ ) होते में बीयंकण 
( 200 था! ) प्रादुर्भुत हाने लगते है। जब मादा मछली 
किसी जगह अण्डे देने के लिये रजकणोंका जो हजारोंकी संख्या 
में होत है. गिराता है (वह जगह प्रायः जल की निचली तह में 
रतलो अथवा पथराली भूमि होती है) तब उसी समय नर वहां 
पहुंचकर उन रजकग्ों पर वीयंकणोंको छोड़ देता है जिनसे पटके 
बाहर ही गर्भकी स्थ।पना होकर अरडे बनने लगते हैं । 

(२) इसी तरह एक प्रकारके मेंढक होत हैं जो रज और बीय॑ 
कण बाहर ही छोड़न है | नर मेंढक मादा मेंढककी पीठ पर बेठ 
जाता है जिससे मादाके छोड़ते हुए रजकणों पर बीयकण गिरते 
जाय॑ं और इस प्रकार मेंढर्कके पेटसे बाहर ही. इनके अण्डे 
बना करते हैं | 

(३) एक प्रकारके कीट जिन्हें टेप बम ( ॥90९ जाता ) 
कहते हैं ओर जो मनुष्यों के भीतर पाचन-क्रिया की नाली 
( प्पणा4॥ तठंश०४व४ंणा ८शात। ) में पाये जाते हैं| ०: हजार 
अण्डे एक साथ एक कोट देता हे एक अण्डेसे जब कीट निकलता 
है तो उसका एक मात्र शिर हुकोंके साथ जुड़ा हुआ होता है । 
( [६ <णाश्मड भागएए 4 ॥6०80 फांछा ॥००४६४ ) उन हुकोंके 


( ८र२ ) 


द्वारा वे श्रांतोंकी शहेस्मिक ( (0९005 शैशा/०078702८5 0 
(06 7/69व7८ ) से जुड़ जाता है और उसी शिरसे उसका 
शरीर विकशित होता है ओर इस प्रकार उत्पन्न हुआ शरीर 
अनेक भागों ( $८४्ठा०८४६ ) में विभक्त हो जाता है। वे इस 
प्रकार संख्या और आकारमें बढ़ते जाते. हैं | प्रत्येक भागमें ख्री 
पुरुषके अंग होते हैं । जिनसे स्वयमेव बिना किसी बाह्य सहायता 
के गर्भकी स्थापना हो जाती है | कुछ कालके बाद पुराने भाग 
( $८४77275 ) प्रथक होकर स्वतन्त्र कीट बन जाया करते 
हैं| इत्यादि | 


इन उदाहरणोंसे यह बात अच्छी तरह समझी जा सकती है 
कि सर्वथा सम्भव है के रज और वीयंक। सम्मेलन माताके पेटसे 
बाहर हू। और उससे प्राणी उत्पन्न हो सकें । 


इसी मयोदाके अनुसार अमेथुनो रष्टिमें मनष्यका शरीर 
बनाने वाले रत ओर वीयका मेल माताके पेटसे बाहर होकर वृत्तों 
के चोड़े पत्त रूपी मिल्लीमे गर्भकी तरह सुरक्षित रहते हुये बढ़ता 
रहता है। रज और बीय किस प्रकार मिल्‍्ली में आकर मिल 
जाते, इसका अनुमान फूलों के पोधों की कार्य प्रणाली से किया 
जा सकता है । फूलों के पौधे नर भी होते हैं श्लोर सादा भी नर 
पौधों से पक्ती वीर्य कण लाकर मादा पौध के रज कणों पर छोड़ 
देते हैं जिससे फूल और फल की उत्पत्ति हा जाती है। इसी लिये 
पक्षियोंको फून्ोंका पुरोहित. '(३777482 977250 ० 0ण९7६ ) 
कहा करते हैं। अस्तु जत्र प्राणी इस वाह्य गर्भमें इतना बड़ा हो 
जाता है कि अपनी रक्षा आप कर सके तब वह पत्ती रूपी 
मिल्ली फट जाती है ओर उसमेंसे प्राणी निकल आया करता है । 
इसी का नाम अमेथुनी सृष्टि हे । 


( दण्हे ) 
एक कीटेका उदाहरण 


किस प्रकार बिना प्राणियों के यत्न के रज और बीयेका स्वय- 
मेब सम्मेज्नन तथा प्राणीके पुष्ट ओर काये करने योग्य हो जाने पर 
मिल्‍्ली का अपने आप फट जाना आदि अलोकिक रीति से हो 
जाया करता है ? इसके लिये एक उदाहरण दिया जाता हे--मैं 
जब गुरूकुल वृन्दावन में था ता गुरुकुल की वाटिका में चने एक 
बंगले में रहा करता था--उस बंगले के चारों ओर सुदर्शन के 
पौध लगे हुय थे । इस सुददावने पोध में एक श्रकार का कीड़ा लग 
जाता था जिससे उसके पत्ते ओर फूल सब खराब हो जाया करते 
थे, निम्न बातें प्रकट हुईः-- 


जब इस पोधेमें नये पत्त निकले ता ध्यान पूर्वक देख भाल करने 
से पता लगा कि एक काले रंग की तमाखू की तरह की कोई चीज 
कहींसे आकर एक पत्ते पर जम गई और दो चार दिन बाद किसी 
अज्ञात विधि से बह पत्ते के मोटे दल ओर मिल्ली के बीच में 
का गई। देखने से साफ मालूम होता था कि यह वही काली वस्तु 
है जो मोटे ओर पतले दलों के बीच में आ गई है | एक सप्ताह 
के भीतर अब उस वस्तु के एक ओर का पतला पत्ते का दल्न 
( मिल्ली ) भी इतना मोटा हो गया कि अब वह वस्तु एक गांठकी 
की तरद्द पत्ते में मालूम होने लगी । उसका रूप ओर रंग कुछ 
दिखाई नहीं देता था | अब वह चीज क्रमशः पत्तके भीतर लम्बाई 
में बढ़ती हुईं दिखाई देने लगी ओर दस दिन के भीतर डसकी 
लम्बाई लगभग दो इंच के हो गई। एसा हा जाने के वाद एक 
सप्ताह के भीतर वह पत्ता फट गया और उस में से एक हर रंगका 
कीड़ा जो दा सुनहरी रखाओं से तीन हिस्सों में मनुष्य के हाथों 
की छोटी उंगली की तरह षिभक्त था निकल आया--यही कीड़ा 


( एर४ ) 


सुदर्शन के फ्तों और फूलों को खा-खाकर खराब कर देने बाला 
सिद्ध हुआ । इस कीड़े को, एक शीशे की अलमारी में कुछ पत्तोंके 
साथ रख दिया गया । दस बारह दिनके वाद जब अलमारी खोली 
गई कीड़े का वहाँ चिह् भी बाकी नहीं रहा। इस परीक्षण से 
अमेधुनी सृष्टि की कार्य प्रणाली पर अच्छा प्रकाश पढ़ता है । 


साँचेका उदाहरण 


लिस प्रकार खिलौने आदि बनाने वाला पहले सांचा बनाता 
है और फिर उसी सांचे से अनेक खिलौने ढाल लिया करता 
है, ठीक इसी प्रकार अमेथुनी सृष्टि सांच बनाने की कार्य प्रणाली 
है और उसके बाद की मैथुनी सृष्टि सांचे से खिलोने आदि ढालने 
का कार्य ऋम है । 


अमेथुनी सृष्टि सब प्रकारकी होतो है 


अमैथुनी स्ृष्टिमें केबल मनुष्य ही नहीं उत्पन्न होते, किन्तु पशु 
पक्षी इत्यादि सभी उत्पन्न होते हैँ।ये भिन्न-भिन्न योनियां क्‍यों 
उत्पन्न होती है ? इस प्रश्न का उत्तर बशेषिककारने, उनके पिछली 
सृष्टि में किये हुये कर्मों की भिन्नता दिया है। * महा प्रलय द्वोने 
पर वेशेषिककार के मतर्मे किसी दिशा अथवा स्थानमें कोई प्राणी 
किसी योनि में बाकी नहीं रहता । |इस लिये अमेथुनी सृष्टि का 
होना अनिवार्य हे। फिर उसने एक जगह लिखा है कि प्राचीन 
आर्य प्रथातुसार, अमैथुनी सृष्टि में उत्पन्न होने वाले व्यक्तियोंकों 
पिताके नामसे नहीं पुकारते जैसे भरद्वाज का पुत्र भारद्वाज, बल्कि 

* धरम विशेष॑च ( वैशेषिक ४ | २। ८) 

॥ अनियतदिग्देश पूर्वकत्वात्‌ ॥ ( वैशेषिक ४॥२।७१ ) 





( पेरएई | 


उत्पन्न होने वाले व्यक्तिके मूल नाम ही लिये जाते हैं। जैसे श्रप्नि 
बायु, आदित्य अंगिरा तथा ब्रह्म आदि | इस लिय कि इनके कोई 
माता पिता नहीं थे | | उसने श्रपने मत को पुष्टि में अ.थुना 
सृष्टि को आवश्यक बतलात हुए & उसके वेद से प्रमाणित 
होने का भी उल्तेख किया है। » वेद में एक जगह अमथुनों 
सथ्टिमें उत्पन्न मनुष्योंको मम्वोधित करते हुये कह्दा गया है । 

है समस्त प्राणिया * तुम न शिशु हो न कुमार किन्तु महा 


( युवा ) हा । + 
नेपित्तिक ज्ञान 


जब श्रमैथुनो सृष्टि हानेके कारण. ज्ञान देने वाले माता पिता 
आदि नहीं होते तो उस समय वह ज्ञान किस प्रकार प्राप्त हो ! 
इस प्रश्नका उत्तर न मिलनके कारण इश्वरीय ज्ञान प्राप्ति (इलहाम) 
की जाती है । इसी कल्पनाका संकेत योगदूर्शन के इस प्रसिद्ध 
सूत्र में “स एवं पूर्वेषामपि गुरु: कलिनानवच्छेदात्‌” ( योग- 
दर्शन २। ३१। ) अथात्‌ बह इश्वर जो समयसे विभक्त नहीं हो 
सकता, पहले ऋषियोंका भी गुरु है ।” 


| समाढ्या भावाच || तथा संज्ञाया आदित्वात्‌ ॥ 
( वैशेषिक ४॥२।६॥३० ) 


9 सन्त्ययोनिजः ॥ ( वैशेषिक ४।२।११ ) 
» वेद लिड्ाच ॥ ( बैशेषिक ४।२।१२ ) 
+ नहिं वो अस्त्यमंशो देवासो न कुमारकाः । 
विश्वेसतों मद्गन्त इत ॥ 





( ऋग्वेद ८।२०१) 


( ८-६ ) 


समीक्षा 

आत्मा ज्ञान स्वरूप है. ज्ञान ओर आत्मा कोई प्रथक प्रथक 
पदार्थ नहीं हैं। अतः ज्ञान को नैमिक्तक कहना बड़ी भूल है । 
अप्नि में गरमी किसी निमित्त से नहों आती है. क्‍यों कि गरमी 
अभि का स्वभाव हे। इसी प्रकार आत्मा | ज्ञान भी नेमित्तिक 
नही आता है । निमित्त से तो अज्ञान श्रा सकतः है । आपने स्वयं 
इसी पुस्तक में शिव संकल्प सूत्र के मन्त्र ल़ख है जिनमें अपन 
लिखा है कि--“जो ( मन ) ज्ञान ( चेतन.) चिन्तन शक्ति और 
धैयं से युक्त है, और जो प्रजाओं मे अमृत कौर ज्योति है।” 
आदि इसमें आपने स्वयं मन को भी क्षान युक्त माना है। पुनः 
आत्मा की तो बात ही क्या है। अतः आत्मा को किसी नि्मित्तसे 
ज्ञान प्राप्त नहीं होता अ्रपितु ज्ञान उसका स्वभ,व ही है। इसका 
विशेष वर्णन हम ज्ञान और इंश्वर' प्रकरण में करेंगे। आगे आप 
का यह लिखना कि “मद्दा प्रलय में जगत का अत्यन्ताभाव हो 
जाता है” यह आपके दाशंनिक ज्ञान का परिचय देता है क्‍यों कि 
'अत्यन्ताभाव' का लक्षण है जिसका कभी आदे और अन्त न हो 
“अनादिरनन्ताउत्यन्ताभावः” क्‍यों कि यह अनादे अनन्त होता 
है । अतः आपने ये शब्द लिख कर जगत की रचना और प्रलय 
दोनों का अभाव सिद्ध कर दिया, पुनः अमैथु्नी सृष्टि लखना ही 
बात क्रीडा बत है। अ।गे आपने अमैथुनी मृष्टि को सिद्ध करने के 
लिये जो उदाहरण दिया है वे सब भी आपके सिद्धान्तों पर ही 
कुठाराधात करते हैं | वेद और विज्ञान ने जगत रचना का तथा 
महा प्रलय का विरोध किया है यह पहले सिद्ध कर चुके हैं । तथा 
आपने अमेथुनी रूष्टि के लिये तीन उदाहरण दिये है; ,१, मछली 
का (२) मेंढकका (३) हेस वर्म कीटका, ये तोन उदाहरण आप के 
मत का खण्डन करते हैं । क्‍यों कि आपके मतसे तो आ<द में ब्रिना 


(. एल ) 


ही रज.ब वीय॑, मनुष्य आदि उत्पन्न हुये थे और यहां रज वीरय॑ से 
ही जीवों की उत्पत्ति बनाई गई है । तथा रजवीर्य भी उन्ही मछली 
व मंढक आदि से उत्पन्न हुये हैं इंश्वरसे नहीं । अतः इनसे आपके 
मत की पुष्टि होने के वजाय उसका खण्डन ही होता है। आपने 
अपने गुरूकुल के परीक्षण का उदाहरण देकर तो कमाल किया 
है | श्रीमान जी आपको तो कोई ऐसा उदाहरण देना चाहिये था 
जिससे यह हाता कि विना ही बीज के बृक्त बन गये तथा 
बिन रजबीय के मनुष्य आदि उत्पन्न हो गय तब तो आपके मत 
की पुष्टि हाती यहां तो कोड़ा पहले ही विद्यमान है सिर्फ उसके रूप 
व आकारमें परिवतंन हुआ है। यह ता प्रत्येक समय प्रत्यक वस्तु 
में होता है । चए के अन्दर जो कीडा होता है उसकी तितली बन 
जाती है। इसी प्रकार गोरब आदि में बिच्छू उत्पन्न हो जाते 
हैं । ये सब आपके मत के बाधक प्रमाण हैं 


वतंमान विद्व/नत भी सिद्ध कर दिया है कि-- 

बिना अण्डे आदिके कीट आदिकी उत्पत्ति असम्भव है । 

बषो ऋतुमें घास आदि अथवा सूच्रमसे सुक्रम जन्तु भी अपन 
कारण य। अण्डोस ही उत्पन्न होत हैं । 

पहलेके लोगं.क' ख्य ल था कि मेढक आदि पार्नी आदिसे 
एकाएक स्वयं उत्पन्न हो जाते हैं. परन्तु यह सिद्धान्त परीक्षासे 
गलत सिद्ध होचुका है । यही अवस्था सूक्ष्म दशक यन्त्रसे देखे जाने 
वाले कीट/णुओंकी टे। वेज्ञानिकोंक कथन है कि हम स्वयं जननका 
एक भी उदाहरण नं जानते । और अ्रभीतक हमें एक भी ऐसा 
पुराने जीवित या मत जीवका नमूना नहीं मालूम जिसके विषयमें 
हम यह समभलें कि वह स्वयं पदा हुआ होगा यहां. पर हमें फिर 
अपनी लाचारीकों मानना पड़ता है कि हम यह नहीं बता सकते 


( परदे ) 


कि जीवनका बिकाश सबसे पहले कैसे हुआ | यदि यह माना 
जाये कि पहले पहल जीव किसी दूसरे आकाश पिण्डसे आया 
तो यह नितान्त असंभव है, क्योंकि बह किसी भी अबस्थामें 
जीवित नहीं रह सकता। 


हमारी दुनियाँ पर प्रलय हो जानेके बाद शायद शुक्रपर 

जीवनके उदयकी बारी आवे । 
विश्वभारती खें> १ छ० ४४० 

आगे आपने एक वेद मन्त्र देकर लिखा हे कि “बेदमें एक 
जगह अमेथुनी सृष्टि में उत्पन्न मनुष्योंको सम्बोधन करते हुये 
लिखा है कि हे समस्त प्राणियों ! तुम न शिशु ह्वो न कुमार किंतु 
महान (युवा , हो |” वेद वेचारा अनाथ है. यही कारण है कि 
ये लोग इस पर इस प्रकारका श्रत्याचार करते हुए जरा भी 
संकोच नहीं करते | संपूर्ण बेदिक संद्विताओमें तथा सम्पूर्ण बंदिक 
वांडःमय कहीं भी अमैथुनी रष्टि शब्द भी नहीं है । प्रतोत होता 
है स्वामी जी महाराजकों रामपुरकी कुटियामें यह नया इलहाम 
हुआ है | अथवा जनता को धोका देनेका एक नया ठंग निकाला 
है | यदि श्रीमान्‌ जी इससे आगेका दूसरा ही मन्त्र देख लेते ता 
भी इनको ज्ञात हो क्ाता कि यहां किसका वन है । उसमें लिखा 
है कि 'यच ब्रब्राढ तिंशाब । ऋ/ ८।२०। २ 


अथोव जिनको हमने महान (युवा ) बताया है वे तेतीस 
देवता हैं । 
| सपाप्त | 


शुद्ध शुद्धि पच्र 

प्रिय पाठक वृन्द : 
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बहुत खेद है । अ्रस्तु विशेष विशेष अशुद्धियोंका ' शुद्धिपत्र” द॑ 
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आप महानुभाव स्वयं सुधार कर स्वाध्याय करें यहीं प्रार्थना है । 
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अशुद्ध शुद्ध 

होते से होने से 

स्न्वन्धी संबन्धी 

पूरब भौतिक पूर्वका भौतिक 
काई भी कोई 

चढ़ कर ले चढ़ कर वोले 
विज्ञान के व॒ले विज्ञान के 

एक लोहे की ऐक सेर लोहे की 
तस्मात्महत्‌ तस्मान्महत्‌ 
द्वितीयः राजसतमम्‌ , द्वितीयं राजसंतमम्‌ 
सूच्म भूल सूचम भूत 
भादासेद मेदाभेद 

गर्मी गर्मी 

सये सूय 

हस्त रद 

मंसार संसार 
पवजाना पवनजाना 
शक्ति भा शक्ति भी 
पड़ीर हने पड़ी रहने 
अछूना अछूता 


सष्ट ख्रियोंको सपत्नियों को 
मद्ाभारतमें मीमासामे, महाभारत मीमांसा में 


गरमी कतों गरमी का कतो 
वोडिक वोद्धिक 

बह यह भी बहां यह भी 
सततेव सतीत्व 


७५९ 
उधर 
छ ६ 
5६८ 
्डपफ 
है." ध् प्प 
७६५ 
७६६ 
७६६ 
५ ० »] 
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७५७६ 
३६ 


५८९ 
दर 
ध्ट३ 
उप 
उ्ट६ 
उ्टद्‌ 
» 5८७ 
उ्ट्ऊ 
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अशुद्ध शुर्ध 

यह प्रयोजन इस प्रयोजन 
(२) स्मृति (२) स्मृत्यात्मक 
कारणवच्चेत्‌ करणवच्चेत्‌ 
सत्कायबद सत्कायंबाद 
कार्यान्तरं मुत्पादयति, कायोन्तरमुत्पादयति 
युगददनेक युगपदनेक 
श्रव विद्यमान अविद्यमान 
उनको उनकी 
विद्यतेडभावः विद्यतेमावः 
संज्वायेत्‌ सज्ञायेत 
बतेतान वर्तमान 
अबिष्कार आविष्कार 
प्रकृत्ति प्रकृति 

कार्य सम्बन्धक कायका 
उसके उसको 

कारय॑ कार्य होना 
परिमाण परिणाम 
विपत्ति से बिवते 
चिकीषी चिकीषो 
निमित्ति निमित्त 
कृतृत्व का कतुंत्व का 
जीव की जो जीव को तो 
प्रवृति प्रवृत्ति 

कत्त कतों 
अप्राणुकृत अप्राणिकृत 
निष्क्रय निष्किय 
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दर 
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७&५ 
७6६ 


८०२ 
पड 


ण्श्र 
८१४ 
८१७ 
प्श्८ 
प्श्८ 
८५ 
ट२५ 
टा२० 
८२१ 
२५ 
छ८र७ 
व््र्ड 
प्२७ 
प्रर्८ 
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( ३५ ) 


अशुद्ध 

परिणामिनी 

इंश्वर सर्व व्यापक. 

इन दो 

में एक 

पालने में 

स्वतन्नका 

यही 

इंश्ररमें 

भय, शंका, खज्ना 

कार्य में 

त्तो 

कोटीका 
ज्ाह्मण का 

पर भरी 

सनन्‍्यासी 


नेमिमित्तिक 
करने 


हू योनि ११ 
अमुथुनि 
अनुवादक 
अण्डकोशों में 
कुमा रका; 
गोरव 

विद्वान ने 
ख्यत् 
बांस्मय 


शुद्ध 
परिणाभिनों 
इश्वर के स्बठयापक 
इन दि 
मैं एक 
पालने से 
स्वतन्त्रताका 
यह भी 
इंश्वर में 
दय।लुता 
कारये के 
जो 
कोटि का 
ब्राह्मण कां० 
पर थी 
संन्यासी 
नेमित्तिक 
कराने 
ग योनिज' | 
अमेथुनी 
अनुवाक 
अण्डकोषों में 
कुमारकाः 
गोवर 
विद्वानों ने 
ख्याल 
वाडमय में 
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